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ଭୂମିକା 


ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶର ଯିଏ ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା, ଓଡ଼ିଶାର ଜଳ, ବାୟୁ ଓ ଅନ ନେଇ ଯିଏ ବଞ୍ଚେ, 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଯିଏ କହେ ବା ବୁଝେ, ମୋ ମତରେ ସେ ଓଡ଼ିଆ ଏବଂ ତାକୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ପରିପୁଷ୍ଟ 
ତଥା ଗବିତ । ଏକ ସୁପ୍ରାଚୀନ ଦେଶର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ନେଇ ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଗଢ଼ା । ତାଂର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ତା'ର ସଂସ୍କୃତି । ସଂସ୍କୃତିର ଅର୍ଥ ଅତି ବ୍ୟାପକ । ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ନେଇ ଯେକୌଣସି 
ଜାତି ନିଜର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରିପାରେ । ଏହି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟଯକୁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା ସେତେ କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ। ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟରେ, ପରମ୍ପରାରେ, ବ୍ୟବହାରରେ, ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ, କଳା ଓ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ, ଅତୀତ ଓ ବର୍ତମାନରେ, ବହୁ ରୂପରେ ଓ ବିଭିନ ଭାବରେ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି 
କରାଯାଇପାରେ । କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟର ସୀମାରେଖା ଭିତରେ ତାକୁ ସୀମିତ ରଖାଯାଇପାରେନା । 
ସଂସ୍କୃତି ଏକ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରବାହ । ଏହା ଏକ ସ୍ରୋତସ୍ଵିନୀ ପରି ଚଳଚଞ୍ଚଳ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁ ପରି 
ବହୁବଣ୍ଠା । ବ୍ୟାପକତା ଓ ବିଭିନ୍ନତା ଭିତରେ ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ନିରୂପଣ କରିବା ଉଦ୍ୟମର ସଫଳତା 
ନିଷ୍ଠା ଓ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ମନେକରି ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପର୍କୀୟ ପରିଚୟପତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି । ସହୃଦୟ 
ପାଠକ- ପାଠିକାମାନଙ୍କୁ ତାହା ରୁଚିକର ହେଲେ ମୋର ଉଦ୍ୟମ ସଫଳ ହେଲାବୋଲି ଉପଲବ୍ଧି କରିବି । 
ତେଣୁ ଲେଖାଟି ମୋର ଅଗଣିତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କ ପାଇଁ ଉତ୍ସଗୀକୃତ । 


ବସନ୍ତ ପଞ୍ଚମୀ ଲେଖକ 
୨୦୦୮ 


ମୁଖବନ୍ଧ 


“ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତିଂର ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତ୍ନତାକ୍ସ୍ଵିକ ତଥ୍ୟ ସହିତ 
ଭାଷା, ଲିପି, ସାହିତ୍ଯ, ଧର୍ମଧାରା, କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଲୋକସଂସ୍କତି, ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟଯ ସହିତ 
ପରିଚିତ ହେବେ । ଏଥୁରୁ ଏ ଜାତିର ପ୍ରାଣଶଚ୍ଥି, କଳାନୈପୁଣ୍ୟ ଏବଂ ଉତ୍ତରଣର ଆଭାସ ମିଳିବ । 
ଧନରତ୍ନ, ସମ୍ପରି ବା ସାମରିକ ଶକ୍ତି ଗୋଟାଏ ଜାତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି ଓ ସ୍ଜନଶୀଳତାର ପରିଚୟ 
ଦିଏ ନାହିଁ। ତଥାପି ସମ୍ପଭ୍ି ଓ ସାମରିକ ଶକ୍ତିର ଅଧୂକାରୀ ହେବା ଏଇଥୁପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଯେ 
ସାମ୍ପ୍ରତିକ କାଳରେ ରାଷ୍ଟ୍ରଶଚ୍ଥି ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିର୍ମାଣ ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ ରକ୍ଷା କରିବା ଓ 
ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶ ସକାଶେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଜନ ସର୍ବାଧ୍ଵକ। ତଥାପି ଜାତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି ଓ 
ସୂଜନଶୀଳତାର ପରିଚୟ ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତି । ପ୍ରବୀଣ ଏତିହ୍ରାସିକ ଡକ୍ଟର ପ୍ରବୋଧ କୁମାର ମିଶ୍ର 
“ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତିଂର ଦ୍ବିତୀୟ ଖଣ୍ଡରେ ଏସବୁ ବିଷୟରେ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଆଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି। ପ୍ରତିକୂଳତା ବିରୋଧରେ ଇଢ଼ିବା ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ହିଁ ଗୋଟିଏ ଜାତିର ପ୍ରଧାନ ସମ୍ପଦ । 
ଦୀର୍ଘକାଳ ପରାଧୀନ ରହିବା ସନ୍ଗେ ଭାରତୀୟ ପରି ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା କାଳସ୍ରୋତରେ ଭାସିଯାଇ 
ନାହିଁ ଏଇ କାରଣରୁ ଯେ ଏହାର ଚେର ପାଞ୍ଚହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ମାଟିତଳୁ ରସ ଆହରଣ କରୁଛି । 
ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତି ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଅଂଶ ମାତ୍ର, ଏଥୁରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । 

ଇତିହାସ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ଜାତି ଓ ସଭ୍ୟତାର ଜୀବନ୍ତ ଇତିବୂତ୍ତ । ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ 
କୌଣସି ପରିଚୟ ନ ଥୁବା ଆମେରିକା କଲମ୍ବସ୍‌ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପରେ ଏହାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥୁଲା । ବର୍ଭମାନ ଆମେରିକା ପୃଥୁବୀର ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ସମ୍ପଦଶାଳୀ ଦେଶ । ଭାରତୀୟ 
ଓ କଳିଙ୍ଗ ସଭ୍ୟତା ଯେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ ଓ ମଧ୍ଯଏସିଆରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
କରିଥୂିଲା ସେତେବେଳେ ଇଉରୋପ ଅନ୍ଧାର ଭିତରେ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ହେତୁ ବାଦକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ସମଗ୍ର 
ଇଉରୋପ ଓ ଆମେରିକାର ବିକାଶ ଘଟିଥୁବାରୁ ଜଗତର ଶକ୍ତି ଓ ସମ୍ପଦ ସେହିଠାରେ ଠୁଳ 
ହୋଇଛି। କିଛି ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାର ବିଭବ ଓ ଗରିମା ମଳିନ ପଡ଼ିଯାଇ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପଦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଖ୍ୟାତି ଓ ସ୍ବାଭିମାନର ଆଧାର । 

ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି କେଉଁଠି ମାଟିତଳେ ପୋତି ହୋଇରହିଛି ତ ଆଉ କେଉଁଠି ଜନଜୀବନର 
ଚଳଣି, ସର୍ଚ୍ଚନାମ୍କତା ଏବଂ ଜୀବନଦର୍ଶନରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି | କିନ୍ତୁ ଏପରି ଏକ ଗୌରବାବହ 
ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଏତିହ୍ୟର ଠିକ୍‌ ରୂପ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ପୂର୍ଷ୍ର ପେ ନିର୍୍ୟ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବ ଜାଣିବାପାଇଁ ସର୍ଭେକ୍ଷଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଏହାଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମଠାରୁ 
ଜିଲ୍ଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ତଥ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଣ ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଇପାରିବ ଏବଂ ତା'ପରେ ଏସବୁ ସଂକଳିତ 
କରି ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାମାଣିକ ଇତିହାସ ରଚନା କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ। ଏ କାମ ଓଡ଼ିଶା 
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ସରକାର ବା ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ହାତକୁ ନେଲେ ବିଶେଷଜ୍ଞମାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ଣରେ ଏଇ କାମ ହୋଇପାରିବ । 
ଏଥୁପାଇଁ ଦଶବାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ପ୍ରସ୍ତାବ ଦିଆଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ନିଷ୍ପରି ସରକାର 
ନେଇ ନ ଥୁବାରୁ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ଯ ଅସମାହିତ ହୋଇରହିଛି । 

ତଥାପି ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରମାଣ ଉପଲବ୍ଧ ସେସବୁକୁ ଆଧାର କରି “ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତିଂର 
ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ ବହୁ ଶ୍ରମ ସ୍ଵୀକାର କରି ଡକ୍ଟର ପ୍ରବୋଧ କୁମାର ମିଶ୍ର ରଚନା କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ 
ଅଭିନନ୍ଦନ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜଣାଉଛି । ଶେଷରେ “ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି” ପ୍ରକାଶ କରିବାର 
ଦାୟିତ୍ସ ନେଇ ବିଦ୍ୟାପୁରୀର ସ୍ବତ୍ପାଧୂକାରୀ ଶ୍ରୀ ପୀତାମ୍ବର ମିଶ୍ର ଦେଶପ୍ରୀତିର ପରିଚୟ ଦେଇଥୁବାରୁ 
ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଧନ୍ୟବାଦାହଁ । 

ମୋର ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଏ ବହି ପାଠକମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହେବ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ 
ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗବେଷଣା ଦିଗରେ ସହାୟକ ହେବ । 


ଭୁବନେଶ୍ଵର ସାତକଡ଼ି ହୋତା 
୨୦.୧୨.୨୦୦୮ ଅଧ୍ରକ୍ଷ 
“ଓଡ଼ିଆ ଢାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି” 
ପୁସ୍ତକ ପ୍ରସ୍ତୁତି କମିଟି 


ଅଧ୍ଧାୟ 
ପ୍ରଥମ 


ଦ୍ବିତୀୟ 
ତୃତୀୟ 


ଚତୁର୍ଥ 
ପଞ୍ଚମ 


ସପ୍ତମ 


ଅଷ୍ଟମ 


ନଵମ 


ଏକାଦଶ 


ସୂଚୀ 


ବିଷୟ 
ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ 
ଅଧ୍ବାସୀ, ପ୍ରଦ୍ନତାକ୍ସ୍ଵିକ ତଥ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତିର ନିଣ୍ତ୍ରାୟକ । 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ 
ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି 
ଜୈନ ଧର୍ମ, ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ, ଶୈବ ଧମ, ଶାକ୍ତ ଭପାସନା, 
ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ, ସପ୍ତମାତୃକା, ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ, ତନ୍ତ୍ର 
ସାଧନା, ବୈଷ୍ଠବ ଧମ୍ମ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ଜଗନାଥ ଧର୍ମ | 
ଓଡ଼ିଶାରେ କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା, ନାଗ ଉପାସନା, ମହିମାଧର୍ମ ! 
ଢଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ 
ଗୁମ୍ଗା ବା ଶିଳାଚିତ୍ର, କଳା, ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟ । 
ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି 
ଅର୍ଥନୀତି, ସମାଜ ଓ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ, ପର୍ବପର୍ବାଣି, 
ସମାଜରେ ନାରୀର ସ୍ଥାନ, ନୃତ୍ୟ ପରମ୍ପରା | 
ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି 
ଲୋକକଥା, ପ୍ରବାଦ ଓ ପ୍ରବଚନ, ଜୀବଚନ୍ତୁ, ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଜୀବନଶୈଳୀ, ସାଧୁପୂଜା, ପର୍ବ, ନୁତ୍ୟ, ବ୍ରତ, 
ଉପବାସ, ମେଳା ଓ ଉସ୍ସବ | 
ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବ କଳା 
ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ, ଛଉ ନୃତ୍ୟ, ଝୁମର, ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତ, 
ପାରମ୍ପରିକ ଚିତ୍ରକଳା, ସାମ୍ପ୍ରତିକ ଚିତ୍ରକଳା, ସାପତ୍ୟ, 
ବାନ୍ଧକଳା, ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକ, ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର 
ଲୋକକଳା, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି, 
ଡାଲଖାଇ, ସଞ୍ଚାର, ସମ୍ପ୍ଦା, ଘୁମରା, ଢାପନାଚ, 
ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ, ନୂଆଖାଇ, ଛେରଛେରା 
ପର୍ବପର୍ବାଣି 
ସାମରିକ ଏଡିହ୍ୟ 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି 


ରଥା । 


ପୃଷ୍ଠା 


୧୮ 


୧୫୮ 


୧୮୧ 


୨୦୭ 


୨୪୭ 


୨୬୭ 
୨୮୪ 


ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ 
ଅଧୂବାସୀ, ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ତ୍ଵିକ ତଥ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତିର ନିଣ୍ଠାୟକ 


ଓଡ଼ିଶା ଓ ତାହାର ଅଧ୍ରବାସୀ 

ଆଜିର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ୧୯୩୬ ଏପ୍ରିଲ ପହିଲା ଦିନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ତାହା ଏକ 
ପ୍ରାଚୀନ ଜାତିର ବାସସ୍ଥଳୀ। ଏହି ଜାତି ଓଡ଼ିଆ ନାମରେ ଖ୍ଯାତ। ଓଡ଼ିଆ ଏକ ଭାଷା ରୂପେ 
ସଂସ୍କୃତରୁ ଜନ୍ମ। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା କହୁଥୁବା ଲୋକମାନେ ଓଡ଼ିଆ ନାମରେ ସୁପରିଚିତ । ଆସାମ, 
ବଙ୍ଗଳା, ତେଲୁଗୁ ଓ ହିନ୍ଦୀ ଆଦି ପରି ଓଡ଼ିଆକୁ ଆଧୁନିକ ଭାରତର କଥୁତଭାଷାରୂପେ ସ୍ବୀକୃତି 
ମିଳିଅଛି। ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ ଭାଷାର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ରୀ ଉପରେ ଭିଭିକରି ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥୁଲା । ସେଥୁପାଇଁ ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଲୋକମାନେ ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଗ୍ରାମ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଚଳାଇଥୁଲେ ତାହା ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନରୂପେ ଇତିହାସରେ ଲିପିବଦ୍ଧ । ଏହି ସଂଗ୍ରାମର ପରିଣତି ଥୁଲା 
ଭାଷାଭିଭିକ ପ୍ରଦେଶ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାର ଜନ୍ମ । ତହିଁରେ ବସବାସ କରୁଥୁବା ଲୋକମାନେ ହେଲେ 
ଓଡ଼ିଆ । ସେମାନଙ୍କର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଚୀନତା ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । ଆଜି ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶରେ 
ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥୁବା ନଦନଦୀ ଓ ଶୋଭାପାଉଥିବା ଅରଣ୍ୟାବୃତ ପର୍ବତମାଳାର ପ୍ରାଚୀନତା ସହିତ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ସମ୍ପ୍‌ସ୍ତ । 

ଭାରତ ଉପମହାଦେଶର ପୂରବୋପକୂଳରେ ୧୭‹୪୮ '' ଓ ୨ ୨.-୩୪ /' ଉତ୍ତର ଅକ୍ଷାଂଶରୁ 
୮୧ ୨୪ '' ଏବଂ ୮୭: ୨୯ "' ପୂର୍ବ ଦ୍ରାଘିମା ଭିତରେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶର ବିସ୍ତୁତି । ଏହାର ଭଭରପୂର୍ବରେ 
ପଶ୍ଚି ମବଙ୍ଗ, ଉତ୍ତରପଣ୍ଡ ମରେ ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ, ପଶ୍ଚିମରେ ଛତିଶଗଡ଼ ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ ଆନ୍ଧ୍ଵ ପ୍ରଦେଶ ଅବସ୍ଥିତ 
ଥୁବାରୁ ବଙ୍ଗଳା, ହିନ୍ଦୀ ଓ ତେଲୁଗୁ ଭାଷାର ଉପସିିତି ଓ ଆଞ୍ଚଳିକ ପ୍ରଭାବ ସୀମାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନୁଭୃତ 
ହୁଏ । ଆଜିର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଏକଦା ଓତ୍ରୁ, ଉତ୍ରଳଳ କୋଶଳ, କଳିଙ୍ଗ ଆଦି ନାମରେ ପରିଚିତ 
ଥିଲା । ଓଡ୍ପ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗର ଉଲ୍ଲେଖ ମହାଭାରତରେ ରହିଛି । ଅନେକ ସମୟରେ ଓଡ୍ଧ ଏବଂ ଉତ୍କଳ 
ଗୋଟିଏ ଅଞ୍ଚଳକୁ ବୁଝାଉଥୁଲା । ଏହାର ପ୍ରମାଣ ତାମ୍ର ଅନୁଶାସନ ଓ ସାହିତ୍ୟରୁ ମିଳେ । 'ଓଢୁ ' 
ଶବ୍ଦରୁ “ଓଡ଼ିଶା 'ର ଉପରି କଥା ପଣିିତମାନେ ସ୍ବୀକାର କରଚ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ ଅଭିଲେଖରେ ଓଡ଼ ଅପେକ୍ଷା 
କଳିଙ୍ଗର ଉଲ୍ଲେଖ ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଏ । ଏପରିକି ଅଶୋକ ଏବଂ ଖାରବେଳଙ୍କ ଶିଳାଲେଖମାନଙ୍କରେ 
କଳିଙ୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ଓଡ୍ର ନୁହେଁ । ପ୍ରାଚୀନ ପାଲୀ ସାହିତ୍ୟରେ ଉତ୍କଳକୁ ଗୌତମବୁ ଦଙ୍କ 
ସାମସମୟିକ ଜନପଦ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ସେ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ପରେ ପ୍ରଥମେ ଉତ୍କଳର 
ଦୁଇଜଣ ବଣିକଙ୍କ ପାଖରୁ ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ମହାଭାରତର ବଣ୍ଣ୍ଵନା ଅନୁସାରେ ଉତ୍କଳ, ମେକଳ 
ଓ କଳିଙ୍ଗର ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କୁ ରାଜ୍ୟ ନାମାନୁସାରେ ପରିଚିତ କରାଯାଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଇତିହାସର 
ଉତ୍ଥାନ ପତନ ଭିତରେ ଉତ୍କଳ, କଳିଙ୍ଗ ଓ କୋଶଳକୁ ମିଶାଇ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗ 


୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ରାଜାମାନେ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ସାମସମୟିକ ମୁସଲମାନ ଏତିହାସିକମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଯାଜନଗର-ଉଡ଼ିଶା ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଥୁଲେ | ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଓ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶା'ର ବହୁଳ 
ବ୍ୟବହାର ଅଭିଲେଖ ତଥା ସାହିତ୍ୟରେ ହୋଇଥିବାର ଦେଖାଯାଏ । ଗଜ ପତି କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ 
ଅନୁଶାସନମାନଙ୍କରେ ଓ ସାର ଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ବିଷୟ ନିଃସନ୍ଦେହ 
ହୋଇଥିବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ସେହି ସମୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥ ଲା। । 
ରାଜକାର୍ଯ୍ୟରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭକରି ଓଡ଼ିଆଭାଷା କ୍ରମେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶପଥ ସୁଗମ ହୋଇଥୁଲା । ଗଙ୍ଗ ଓ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟର 
ପରି ବ୍ୟାପ୍ତି ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗାନଦୀଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତତ ଥୁଲା । ତନ୍ମଧ୍ୟରେ 
ଅନେକ ତେଲୁଗୁ ଓ ବଙ୍ଗଳାଭାଷୀ ଅଧ୍ବାସୀ ରହି ଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କିନ୍ତୁ ରାଜନୀତିକ ବିବତ୍ତନ ଫଳରେ 
ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟର ବିସ୍ତୁତି ସଂକୁଚିତ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଏକ ସମୟରେ ତାହା ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡତ ହୋଇଯିବାରୁ 
ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଧ୍‌ବାସୀ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ସଂସ୍କୃତି ବିପନ୍ନ ହୋଇଥଲା । ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି 
ଦେଖାଦେ ଇଥୁ ବା ବିପଦର ପ୍ରତି କାରପାଇଁ ଉନ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଗୌରୀଶଙ୍କର ରାୟ, ମଧୁସୂଦନ 
ଦାସ, ପଶିତ ନୀଳମଣି ବିଦ୍ୟାରତ୍ନ ପ୍ରଭୂତି ଯେଉଁ ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ତାହାର ସଫଳତା 
୧୯୩୬ରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେଲା ସତ, କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶାର ସୀମାସରହଦ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିସ୍ତୁତ ନ ହୋଇ ସଂକୁଚିତ ହୋଇଗଲା । ଏହାହିଁ ଥୁଲା ଇଂରେଜ ସର କାରଙ୍କ ନିଷ୍ପଠରି ଏବଂ ୧୯୩୬ 
ମସିହା ଏପ୍ରିଲ ପହିଲା ତାରିଖରୁ ତାହା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଲା । 


ଆଜିର ଓଡ଼ିଶାକୁ ଅଧୁବାସୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଓଡ଼ିଆଭାଷୀଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
ଅନେକ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ ନିଜକୁ ପରିଚିତ କରିବା ଶ୍ରେୟସ୍କର ମଣୁଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ମୁଖ୍ୟ । ସେମାନେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ଅଧୁବାସୀ । ଓଡ଼ିଶା 
ପ୍ରଦେଶର ମୋଟ ଜନସଂଖ୍ୟା ଶତକଡ଼ା ୨୮ ଭାଗ ଲୋକ ଅନୁସୂଚିତ ଜନଜାତି ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଏବଂ 
ସେମାନେ ସାରା ପ୍ରଦେଶରେ ବିଛୁରିତ ହୋଇ ରହି ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନକୁ 
ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଂସ୍କୃତିଦ୍ଵାରା ଉଜୀୀବିତ କରିଥୁଲେ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ସମ୍ବଲପୁର ଓ କଳାହାଣ୍ଡି 
ଜିଲାମାନଙ୍କରେ ସେମାନେ ବାସ କରୁଥିବା ପର୍ବତଗୁମ୍ଫାମାନ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ସେଥୁରେ ସୁନ୍ଦର 
ଚିତ୍ରକଳାମାନ ଅନେକ ସ୍ଥାନରୁ ମିଳିଅଛି । ଆଦିମାନବର ଦେହାବଶେଷ ଓଡ଼ିଶାରେ ମିଳି ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାହାର ବ୍ୟବହୃତ ପ୍ରସ୍ତରନି ମିତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଓ ଧାତୁ ନି ର୍ମିତ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହାଳୟମାନଙ୍କରେ ସଂରକ୍ଷିତ 
ହୋଇ ରହିଛି । ମୟୂରଭଞ୍ଜର ବାରିପଦା, ଖ୍ଚିଂ, ସମ୍ବଲପୁର ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ 
ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ଆଦିମ ଓଡ଼ିଶାର ଜୀବନଶୈଳୀକୁ ଉପଭୋଗ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ନାନା ପ୍ରସ୍ତର 
ଓ ଧାତୁନିମିତ ଅସ୍ତ୍ର ତଥା ଉପକରଣ ମାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ପ୍ରାକ୍‌ ଏତିହାସିକ ଯୁଗର ଜୀବନଧାରା ସମ୍ପର୍କରେ 
ନାନା ତଥ୍ୟ ଓ ଉପାଦାନ ମିଳିଥାଏ । 


ବୌଦ୍ଧାୟନ ଧର୍ମସୂତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ଅଧୁବାସୀଙ୍କୁ ଇତର ଶ୍ରେଣୀର ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜରେ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ ନ କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଅଛି । ସେମାନଙ୍କର 
ଧର୍ମଭାବନା ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଧର୍ମଭାବନାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥୁଲା । ଅଶୋକଙ୍କ ଧଉଳି ଓ ଜଉଗଡ଼ ଶିଳାଲେଖରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ' ଆଟବିକ' ବୋଲି ପରିଚୟ ଦିଆଯାଇଛି | ସମା ଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ବା ଶିଳାଲେଖରେ 
ସେମାନେ ` ବିଦ୍ୟାଧର” ନାମରେ ପରିଚିତ । ପୁରାଣରେ ଉତ୍କଳ, କଳିଙ୍ଗ ଏବଂ କୋଶଳ ଆଦି ପୁତ୍ର 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୩ 


ସୁଦ୍ୟୁମ୍ଲଙ୍କ ଓରସରେ ଇଳାଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ଜାତ ହୋଇଥୁବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । 
ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ଅଙ୍ଗ, ବଙ୍ଗ, ପୁଣ୍ତ ଆଦି ମଧ ଉଭଲ୍େଖ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏମାନେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଜନପଦ 
ବା ରାଜ୍ୟର ସ୍ଥାପୟିତା ଥୁଲେ । 


ମେଗାସ୍ଥିନିସ ଓ ପ୍ଲିନୀ କଳିଙ୍ଗମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଜାତି ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ଉତ୍କଳ, 
ମେକଳ ଓ କଳିଙ୍ଗ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜାତିଦ୍ଵାରା ଅଧୁଷିତ ହୋଇଥୁବା କଥା ମହାଭାରତରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 
ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ଅନୁସାରେ କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା “ଦନ୍ତପୁର' ଏବଂ ସେଠାରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପବିତ୍ରଦନ୍ତ 
ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲା । ସେଥୁପାଇଁ ବୌଦ୍ଧଧମ ଅନୁଗାମୀମାନେ ଏକ ଚୈତ୍ୟ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ । 


ଜୈନ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ତୀର୍ଥଙ୍କର ଅରନାଥ ପ୍ରଥମେ କଳିଙ୍ଗନଗରୀ ରାୟପୁରରେ 
ଭିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । କଳିଙ୍ଗ ରାଜା ଏବଂ କୁଶସ୍ଥଳୀପୁରର ରାଜା ପ୍ରସେନଜିତ୍‌ଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥୁବା 
ଭୀଷଣ ସଂଘର୍ଷ କଥା ଜୈନ ସାହିତ୍ୟରୁ ଜଣାଯାଏ । କଳିଙ୍ଗ ଭ୍ରମଣରେ ଯିବାପାଇଁ ଜୈନ ସାଧୁମାନଙ୍କୁ 
ଉତ୍ସାହିତ କରାଯାଉଥୁଲା । ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ ଜୈନଧମ ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଲାଭ କରିଥୁଲା । ସେ ମଗଧ ବିଜୟ ପରେ କଳିଙ୍ଗ ଜୀନଙ୍କ ପ୍ରତିମାକୁ ପାଟଳିପୁତ୍ରରୁ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ 
କଳିଙ୍ଗ ଆଣି ପିଥୁଣ୍ଡଠାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ସହ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠିତ କରିଥୁଲେ । ସମ୍ଭବତଃ କଳିଙ୍ଗ ଜୀନ ମୂରି 
ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ଭାବରେ ସମ୍ମାନିତ ହେଉ ଥୁଲା । 


ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ ପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏବଂ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ ଜୈନଧର୍ମ 
ପ୍ରତି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅନୁକମ୍ପା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାଦ୍ଵାରା ଉଭୟ ବୌଦ୍ଧ ଏବଂ ଜୈନଧର୍ମ କଳିଙ୍ଗରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ବିସ୍ତାର କରିଥୁବା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ତେଣୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗବାସୀମାନଙ୍କୁ ଇତର ଶ୍ରେଣୀୟ 
ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଆର୍ଯ୍ୟଧର୍ମ ଅନୁସରଣ ନ କରିବା କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା; କାରଣ ସେମାନେ ଆର୍ଯ୍ୟ ନ ଥିଲେ | ଏହି ଅନାଯ୍ଯମାନେ ଅରଣ୍ଯବାସୀ ଆଦିମ 
ଜନଜାତି ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ । ଆଜି ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶର ମୋଟ ଜନସଂଖ୍ୟାର ପ୍ରାୟ ଏକତୃତୀୟାଂଶ 
କାରଣ ବିଗତ ଶତାଧ୍ଵକ ବର୍ଷ ଭିତରେ ନାନା ସାମାଜିକ ଉଦ୍‌ବେଳନ ଓ ପରିବର୍ତନ ଦ୍ଵାରା ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କତିର 
ପ୍ରସାର ସଫଳ ହୋଇଥିବାରୁ ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା କ୍ରମେ କ୍ରମେ ହ୍ରାସ ହୋଇଛି । ତଥାପି ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଆଜି ୬୨ ପ୍ରକାର ଜନଜାତି ବିଚ୍ଛୁରିତ ହୋଇ ରହିଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ସେମାନେ ହେଲେ - କିଶାନ, 
କୋହ, ଲୋହାର, କୋଲି, କୋଟିଅ, କୁଟିଆ, କୁଲି, ଓରାଙ୍ଗ, କେରୁଆ, କୋୟା, କୋରା, ବଗଟା, 
କନ୍ଧଗଉଡ଼, ଖଡ଼ିଆ, ଖରୱ୍‌ାଡ଼ା, କନ୍ଧ, ଗଦବା, ଗଣ୍ଡିଆ, ଗଣ୍ଡ, ଘଡ଼ା, ଚେଞ୍ଚ, ଜଲାପୁ, ଜୁଆଙ୍ଗ, 
ଥରୁଆ, କଇଗା, ବଞ୍ଜାରା, ବାଥୁଡ଼ି, ବିଝୁଆ, ଦେଶୁଆ ଭୂମିଜ, ଡାଲ, ଦିଦାଇ, ଧାରୁଆ, ପରଜା, 
ପରେଙ୍ଗା, ପେଣ୍ଡଆ, ବଗଲା, ଭତ, ଭୁୟା, ଭୁମିଆ, ଭୁମିକ, ଭୁଞ୍ଜଆ, ମଡ଼ିଆ, ମାହାଲି, ମାଙ୍କଡ଼ିଆ, 
ମାକିଡ଼ି, ମାଳିଆ, ମିର୍ଦା, ମୁଣ୍ଡା, ମୁଣ୍ଡାରିର ରଜୁଆର, ଲୋଧା, ସାନ୍ତାଳ, ସଉରା, ସବର, ସାଉଁଟି, 
ହୋ, ହୋଲଭା, ବୋଣ୍ଡା, ଅମତା, ବାଘୁଡ଼ି, ବାଉର ଓ ମାଟିଆ ଆଦି | ଏହି ଜନଜାତିମାନଙ୍କୁ ଶାରୀରିକ 
ଗଠନ ଉପରେ ଭିଭି କରି ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ କରିବା ସହଜ୍ଚ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ" ଦୁଇ ମୁଖ୍ୟ ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଯଥା - କନ୍ଧ, ଗଣ୍ଡା, ଓରାମ, କୋହ୍‌, କୋୟା, ଗଦବା ଏବଂ ବଣ୍ଡାମାନେ 
ପୁରାତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗ ଏବଂ ସାନ୍ତାଳ, ଜୁଆଙ୍ଗ, ମୁଣ୍ଟା, ହୋ ଏବଂ ଶବର ଆଦି ନୁତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗ ଓ 
ତତ୍ବପରବତ୍ତୀ ସମୟର ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଭାଷା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । କନ୍ଧ, ଓରାମ ଓ ଗଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି କୂଇ ଭାଷା କହନ୍ତି ଏବଂ ତାହା ଦ୍ରାବିଡ଼ୀୟ ଭାଷା ସହ 
ସମ୍ପୃକ୍ତ । ସାନ୍ତାଳ, ହୋ, ଭୁମି ଓ ମୁଣ୍ଡା ଆଦି ମୁଣ୍ଡାରୀ ଭାଷା କହନ୍ତି ଏବଂ ତାହା ଅଷ୍ଟ୍ରିକ- ମୁଣ୍ଡାରୀ ସହ 


୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସମ୍ପୃକ୍ତ । ସେମାନଙ୍କର ଆଞ୍ଚଳିକ ବିତରଣ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଓଡ଼ିଶାର ଉତ୍ତର ଭାଗରେ 
ମୁଣ୍ଡା, ସାନ୍ତାଳ କୋହ୍ଲ, ହୋ ଏବଂ ଓରାମ ଜାତି, ଦକ୍ଷିଣ ଭାଗରେ କନ୍ଧ, କୋୟା, ଗଦବା, ପରଜା, 
ଗଣ୍ଡା, ସଉରା ଓ ବଣ୍ଡା ଏବଂ କେନ୍ଦ୍ରଭାଗରେ ହୋ, ଚଣ୍ଡା ସବର, ଖଡ଼ିଆ, ଜୁଆଙ୍ଗ ଓ ଭୂୟାଁ ଜାତି ବସବାସ 
କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଥୁତଭାଷା ଅଛି ସତ; କିନ୍ତୁ କାହାରି ନିଚ୍ଚସ୍ଵ ଲିପି ନାହିଁ । ଏବେ 
ନିକଟ ଅତୀତରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜର ରଘୁନାଥ ମୁମୁଁ ଯେଉଁ ଓଲଚିକି ଲିପି ଆବିଷ୍କାର କରିଥୁଲେ ତାହାକୁ 
ସାନ୍ତାଳମାନେ ଆପଣାଇ ନେଇଛନ୍ତି ଓ ତାହା ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନର ଅଷ୍ଟମ ଅନୁଚ୍ଛେଦରେ ସ୍ଥାନ ଲାଭ 
କରିଛି। ନିଚ୍ଚ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଷା ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ସମସ୍ତଙ୍କର ବୋଧଗମ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରାଥମିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ଓଡ଼ିଆ ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ବୁଝିବାରେ ଓ 
ତା' ମାଧମରେ ନିଜ ମତାମତ ଓ ଭାବନା ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ ସେମାନେ ପାରଙ୍ଗମ | ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ସେମାନେ ଏକ ଅଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


ନୂତକ୍ସ୍ଵବବିଦ୍ଵ ମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶା ଏକ ସ୍ଥଳସେତୁରୂପେ 
ଆବହମାନ କାଳରୁ ପୂର୍ବ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଏବଂ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷି ଣଭାର ତ ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୋଜକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଆସିଛି । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ସ୍ଥାନ ପରିବର୍ତନ କରିବା କାଳରେ ଏବଂ ସେମାନକର ଚିନ୍ତାଧାରା 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରସାରିତ ହେବା ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅବସ୍ଥିତି ସେମାନଙ୍କୁ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ତେଣୁ 
ଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ବାସୀ ତଥା ସଂସ୍କତିରେ ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ଜନଜାତିର ଚିହ୍ନ ଦେଖାଯାଇଥାଏ । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଶାର 
ସଂସ୍କୃତି ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି । କେବଳ ଜାତି ଓ ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କ ଜୀବନଧାରା ନୁହେଁ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ 
ଲିପିରେ ମଧ୍ଯ ବାହ୍ୟ ଦେଶର ପ୍ରଭାବ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଜାତି ଓ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଵୟପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ 
ଅବସ୍ଥିତି ଦାୟୀ । ହାର ବାର୍ଟ ରିସଲିଙ୍କ ମତରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ରବାସୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମଙ୍ଗୋଲୀୟ- 
ଦ୍ରାବିଡ଼ୀୟ ଲକ୍ଷଣମାନ ଅଛି । ଡକ୍ଟର ବି.ଏସ,ଗୂହ କହନ୍ତି ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧୂବାସୀମାନେ ପ୍ରୋଟୋ- 
ଅଷ୍ଟ୍ରୋଲଏଡ଼ ଶ୍ରେଣୀର; କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ମୁଣ୍ଡର ଲମ୍ବାଳିଆ ଆକୃତି ଏବଂ ଚେପ୍ଟା ଓସାରିଆ ନାକ 
ଏହାର ପ୍ରମାଣ । ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତି ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଓ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କ ଶାରୀରିକ ଗଠନ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଡକ୍ଟର ଗୁହଙ୍କ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ପଶ୍ଚିମ, ଭତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର ପାର୍ବତୀୟ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥୁବା ଲୋକମାନେ ଏହିପରି ଦେଖାଯାନ୍ତି । ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀ, ଅର୍ଥାଢ଼ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ 
କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅନେକଙ୍କର ଓସାର କପାଳ ଏବଂ ତୀକ୍ଷ୍ବ ନାକ ଦେଖୂ ଡକ୍ଟର ଗୂହ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପଶ୍ଚିମ ଇଉରୋପର ବ୍ରେ ସିସେଫାଲସମାନଙ୍କ ସହିତ ସାଦୃଶ୍ୟ ରହିଥୁବା କଥା କହନ୍ତି । ତେବେ 
ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅଧ୍ନକାଂଶ ପ୍ରୋଟୋ- ଅଷ୍ଟୋଲଏଡ଼ ବୋଲି ଏକାଧୂକ ପଣ୍ଡିତଙ୍କର ଅଭିମତ | 
ଏମାନଙ୍କ ଶାରୀରିକ ଲକ୍ଷଣ ଭିତରେ ଲମ୍ବାଳିଆ ମୁଣ୍ଡ, ତୀକ୍ଷ୍ମ ବା ଚେପ୍‌ଟା ନାକ, ଶ୍ୟାମଳ ବା ଭଷଦତୃ 
ଗୌରବ ଣ୍ଣଠର ଶରୀର, କ୍ଷୁଦ୍ର ତଥା ଲମ୍ବା ଉଚ୍ଚତା ବିଶିଷ୍ଟ ଗଠନ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ଏମାନେ ଭୂମଧ୍ଯସାଗରୀୟ 
ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନୀୟ । ଉପରୋକ୍ତ ତି ନିପ୍ରକାର ଅଧ୍ଵବାସୀ ଓଡ଼ିଶାରେ ଦେଖାଯାନ୍ତି । ଏମାନେ 
ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଆସି ଏକ ମିଶ୍ରି ତ ଜାତି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ କହିଲେ 
ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ମିଶ୍ରିତ ଲକ୍ଷଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତିକୁ ବୁଝାଏ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସଂସ୍ଗ୍ବତି 
ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ସମ୍ମିଳିତ ରୂପ । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଉତ୍ପଭି ସଂସ୍କୃତ ହୋଇଥ୍ବଲେ 
ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ଏକାଧ୍କ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର, ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ। ଗୋଟିଏ ଭାଷା କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଜାତିର ଏକମାତ୍ର ପରିଚୟ ନୁହେଁ । ଗୋଟିଏ ଭାଷା 
କହୁଥୁବା ଲୋକମାନେ ଏକାଧୂକ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । 
ଓଡ଼ିଶା ଏବଂ ଓଡ଼ିଆଭାଷା ଏହାର ସ ବୌଜ୍ଲୃଷ୍ଟ ନିଦର୍ଶନ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୫ 


ଆଦ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତ୍ନତାଗ୍ସ୍ଵିକ ତଥ୍ୟ 

ପ୍ରତଡ୍ନତାଜ୍ସ୍ଵିକ ଭ଼ଖୋଦନ ଓ ସର୍ବେକ୍ଷ ଣଦ୍ଵାରା ଅବିସମ୍ବାଦିତ ଏତିହାସିକ ଉପାଦାନ ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଏ । 
ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଶେଷ ଉପଲବ୍ଧି ହୋଇ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯେତିକି ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ହୀତ ହୋଇଅଛି 
ତାହା ଉପରେ ଭିଭିକରି ଇତିହାସର ପୁନର୍ଗଠନପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଅଛି । ଏହି ତଥ୍ୟ ଦୁଇଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ । ଯଥା - ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଓ ଏତିହାସିକ । ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ତଥ୍ୟରୁ ଆଦିମ ମାନବର ଜୀବନଧାରାର 
ପରିଚୟ ମିଳେ । ଯାଯାବର ଜୀବନଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସେ ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦାରୂପେ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ଓ ପଶୁପାଳନ 
ଆଦି ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ଧରଣର ଅର୍ଥନୀତି, ସମାଜ ଓ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ତାହା ଏତିହାସିକ ଯୁଗରେ ସମ୍ପୂଣ୍ତ ଭିନ୍ନ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିଥୁଲା । ଏହାର ବିଭାଜକ 
ରେଖା ଭାବରେ ଲିଖନ ପ୍ରଣାଳୀର ଆବିଷ୍କାର ଓ ପ୍ରଚଳନକୁ ନିଆଯାଏ । ଭାରତୀୟ ଇତିହାସ 
ପରି ପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସିନ୍ଧୁ ସଭ୍ୟତାର ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ସମୟ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଓ ତତ୍ବପରବର୍ଭୀ ସମୟକୁ ଏତିହାସିକ 
ଯୁଗ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ନନ୍ଦ ଓ ମୌର୍ଯ୍ୟ ଯୁଗର ଶିଳାଲେଖମ୍ଭାନ 
ମିଳୁଥୁବାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀ ହିଁ ଏହି ବିଭାଜକ ରେଖାରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଅଛି । ଉଭୟ 
ଯୁଗର ଇତିହାସ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିବାକୁ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆବିଷ୍କୃତ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ସ୍ଵିକ 
ଅବଶେ ଷକୁ ଉପାଦାନରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଅଛି । 


ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗ 

ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଉପଲନ୍ଧ ଉପରେ ପ୍ରଥମେ ଭି.ବଲସାହେବ ଅନୁଗୁଳ, ତାଳଚେର ଓ 
ଢେଙ୍କାନାଳର ସର୍ବେକ୍ଷଣ ଉପରେ ବିବରଣୀ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
କୁଳିଅଣାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ପୁରାତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ ଉପରେ ପରମାନନ୍ଦ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଯେଉଁ ତଥ୍ୟ 
ପ୍ରକାଶ କଲେ ତାକୁ ଭିଭିକରି ୧୯୪୦ରେ ନିର୍ମଳ କୁମାର ବୋଷ ଏବଂ ଧରଣୀ ସେନ ଭୂଖନନ 
କରିଥୁଲେ । ୧୯୫୫-୫୭ରେ ଗୋପାଳଚନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ବହୁ ତଥ୍ୟପୂର୍ଣ୍ତ ସନ୍ଦଭଭରୁ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରସ୍ତର 
ଯୁଗୀୟ ସଭ୍ୟତା ଉପରେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ବର୍ଣ୍ଣନା ମିଳିଲା । ସେ କେନ୍ଦ୍ର ଓ ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାରେ ବ୍ୟାପକ ସର୍ବେକ୍ଷଣ 
କରି ପ୍ରତ୍ନତନ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ ଓ ନୃତଜ୍ସ୍‌ ବିତ୍‌ମାନଙ୍କ ଗବେଷଣାପାଇଁ ନୂତନ କ୍ଷେତ୍ର ସୃଷ୍ଠି କରିପାରିଥୁଲେ । 
କେ. ସି. ତ୍ରିପାଠୀ ବଲାଙ୍ଗୀର ଢିଲା ଓ ଏସ୍‌. ସି. ନନ୍ଦ କଳାହାଣି ଏବଂ କୋରାପୁଟ ଜିଲାର ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗୀୟ 
ସଭ୍ୟତାକୁ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଣିବାଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ନୂତନ ଉପାଦାନ 
ମିଳିପାରିଲା । ପରେ ପରେ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, କେଉଁଝର ଓ ଫ୍ରୁଲବାଣୀ ଜିଲାମାନଙ୍କରେ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରସ୍ତର 
ଯୁଗର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରମାନ ଆବିଷ୍କୃତ ହେଲା । ମୟୂରଭଞ୍ଜର ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗୀୟ ସଭ୍ୟତା ଉପରେ 
ଆଲୋକପାତ କଲେ ଭାରତୀୟ ପ୍ରତ୍ନତକ୍ସ୍‌ ବିଭାଗର ଖ୍ୟାତିସମ୍ପନ୍ନ ଗବେଷକ ବି. କେ. ଥପର | 
ରବିନାରାୟଣ ଦାସ ମଧ୍ଯ ସେ ଦିଗରେ ବହୁ ନୂତନ ତଥ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରି ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର 
ଉପଲବ୍ଧିର ମହତ୍ସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ । 

ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ତାମ୍ରଯୁଗ ସଭ୍ୟତା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା । ହରପ୍ପା ଓ 
ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ସଭ୍ଯୟତାକୁ ତାମ୍ରଯୁଗୀୟ ଉପଲବ୍ଧି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଅନୁଗୁଳର ସାନକେରଜାଙ୍ଗ ଏବଂ ଖୋର୍ଦାଁ ଜିଲାର ଗୋଲବାଇ ନାମକ ଦୁଇ ସ୍ଥାନରେ ନିକଟରେ 
ହୋଇଥୁବା ଭୂଖନନରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ତଥ୍ୟମାନ ଅତି ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ତ । 


ଶ୍‌ 


୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗ 

ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରଥମାର୍ଦ୍ଧରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଷ୍ଟେଟ ଓ କଲିକତା ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରତ୍ନତତ୍ସ୍ଵ ବିତ୍‌ମାନେ 
କୁଳିଅଣା ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଆବିଷ୍କାର କରି ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଚହଳ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଥୁ ଲେ । କୁଳିଅଣାର ଅନତିଦୂରରେ ବୁଢ଼ାବଳଙ୍ଗ ନଦୀ ପ୍ରବାହିତ । ମିଳିଥୁବା 
ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ଵ ଭିତରେ ଚପାର ଏବଂ ଫ୍ଲେକ ମୁଖ୍ୟ । ଏଗୁଡ଼ିକ ନଦୀଗଭ୍ଭରୁ ମିଳୁଥୁବା ବାଲିଗରଡ଼ା 
ପଥରରେ ନିମିତ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ତରୀୟ ସ୍ଥିତି ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ବାଲିଗରଡ଼ା ପଥରର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ 
ଥୁବାରୁ କୁଳିଅଣାରେ ପ୍ରସ୍ତର ନିମିତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତର ଏକ କାରଖାନା ଥୁବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । କୁରାଢ଼ି 


ଓ ଚମଡ଼ା ଛାଲିବାପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତ୍ର ବା ମୁନିଆ କ୍ି୍‌ଭର ବହୁଳ ପରିମାଣରେ ମିଳି ଅଛି । 


ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗୀୟ ସଭ୍ୟତାକୁ ତିନିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । ପୁରାତନ, ମଧ୍ଯ ଓ ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର 
ଯୁଗ । ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ବାଲିଗରଡ଼ା ପଥର ମାନଙ୍କରୁ ଯେଉଁ ବଡ଼ଖଣ୍ଡମାନ ଛଲକାରୂପେ 
ବାହାରୁଥୁଲା ତାହା ଫ୍ଲେକ ବା କୁରାଢ଼ି ଜାତୀୟ ବୋଲି ନାମିତ ହେଉଥୁଲା । ଏହି କୁରାଢ଼ିମାନଙ୍କୁ ହାତରେ 
ଧରି କାଟିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁବାରୁ ତାହା ହାତ କୁରାଢ଼ି ବୋଲି ପରିଚିତ ହେଉଥୁଲା । 
ପଶୁ ଶିକାରପାଇଁ ଏତାଦୃଶ କୁରାଢ଼ି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ଥୁଲା । ନିହତ ପଶୁର ଚମକୁ ଛାଲିବାପାଇଁ 
କ୍ଷୁଦ୍ର ମୁନାକୃତି ଧାରୁଆ ଅସ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲା ମଧ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗରେ । ଏପରି ଅସ୍ତ ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ଥୁଲା 
ଏବଂ ଆଦିମାନବର ବାସସ୍ଥଳୀ ନିକଟରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଥଲା । କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ଅସ୍ତ୍ରରେ ଚମଡ଼ା ଉତାରିବା 
ପାଇଁ ବିଶେଷ ବଳ ଓ କୌଶଳର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁବାରୁ ମୁନିଆ ଅସ୍ତ୍ରକୁ କେବଳ ଶକ୍ତ ପଥରରେ ତିଆରି 
କରାଯାଇପାରୁଥିଲା । ଶକ୍ତ ପଥର ବିନା କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ମୁନିଆ ଅସ୍ତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉ ନ ଥୁଲା । ତେଣୁ 
ସେଥୁପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତିର ପଥର କେବଳ ନଦୀ ଗଭ୍ଭରେ ମିଳୁଥୁଲା ଏବଂ ଆଦିମାନବ 
ପାଇଁ ତାହା ସହଜଲଭ୍ୟ ଥୁଲା । ତେଣୁ ପୁରାତନ ଓ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗରେ ବ୍ୟବହୃତ ଅସ୍ତ୍ରମାନ ଭିନ୍ନ 
ଧରଣର ଥୁଲା ଏବଂ ମଣିଷ ନିଜ ବୁଦ୍ଧି ବଳରେ ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଯାୟୀ ଅସ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତି କରୁଥୁବାରୁ କ୍ରମେ 
ତା'ର ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନରେ ଉନାତି ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥୁଲା | ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲାର ବଣାଇମଣ୍ଡଳରେ 
ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥୁବା ଇବ୍‌ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀ ଅବବାହିକାରେ ଅନେକ ଗୁମ୍ଫା ମିଳିଅଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଆଦିମାନବର ବାସସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା ଏବଂ ଗୁମ୍ଫା ଭିତରୁ ଓ ସନ୍ନିକଟରୁ କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ରମାନ 
ବହୁ ପରିମାଣରେ ମିଳିଅଛି । ପଶୁ ଶିକାର ପରେ ଚମଡ଼ା ଉତାରିବା ଓ ନଦୀଜଳରୁ ମାଛ ଧରିବାପାଇଁ 
ଏତାଦୃଶ ଅସ୍ତ୍ରମାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ଥୁଲା । କାରଣ ସେତେବେଳେ ଜୀବିକାର୍ଜନର ମୁଖ୍ୟ ଉପାୟ 
ଥୁଲା ଶିକାର କରିବା ଓ ମାଛ ଧରିବା । ଆଦିମାନବ ଯାଯାବର ଶ୍ରେଣୀର ଥୁଲା । ସେ ଗ୍ବହନିମ୍ାଣ ପ୍ରଣାଳୀ, 
ଅଗ୍ନିର ବ୍ୟବହାର ଆଦି ଜାଣି ନ ଥୁଲା । ପ୍ରକୃତି କୋଳରେ, ମୁକ୍ତ ଆକାଶତଳେ, ନିର୍ମଳ ପବନ ଓ ଢଳ 
ବ୍ୟବହାର କରି ସେ କାଳାତିପାତ କରୁଥଲା । ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତିକୂଳ ହେଲେ ସେ ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କରେ ଆଶ୍ରୟ 
ନେଉଥୁଲା । ଅନେକ ଆବିଷ୍କ୍ଵତ ଗୁମ୍ଫାରେ ସେ ଖାଇଥୁବା ପଶୁର ହାଡ଼ ଓ ଅବସର ବିନୋଦନପାଇଁ ଆକିଥୁବା 
ଶୈଳଚିତ୍ରମାନ ମିଳିଅଛି । ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ପରି ଶୈଳଚିତ୍ର ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗୀୟ ଆଦିମାନବର ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା 
ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ସହିତ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ବିକୀଶ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରେ । 


ନୂତନ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ଫଳରେ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗୀୟ ସଭ୍ୟତା ଅଗ୍ରଗତି କରିପାରିଲା । ଯେତେବେଳେ 
କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ଆଦିମାନବ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କଲା ସେତେବେଳେ ଏକ ନୂଆ ଧରଣର ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ସେ ବ୍ୟବହାର କରିଥୁଲା । ଏହି ଅସ୍ତ୍ରମାନ ମାଟି ଖୋଳିବାରେ ଓ ମାଟିକୁ ହାଲୁକା କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହେଲା । କୁରାଢ଼ି ଓ ଖଣ୍ଡା ଆଦି ଅସ୍ତ୍ର ସେ ତିଆରି କଲା । ଅସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ମସ୍ଣ ଓ ଗୋଜିଆ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୭ 


ତା' ସହିତ ତାମଧାତୁର ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ଯ ସେ କରିପାରିଲା । ତାମ୍ରଧାତୁରେ କୁଠାର, ଛୁରି ଆଦି ତିଆରି 
ହୋଇ ଜୀବନଧାରାକୁ ଅଧ୍ଵକ ସରଳ ଓ ସହଜ କରିଥୁଲା । ମୟୂରଭଞ୍ଜର ବହଳଦା, ଖୂଚିଂ, ବଇଦିପୁର 
ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀ ଓ ତେଲ ନଦୀ ଅବବାହିକାରୁ ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବହୁ ପରିମାଣରେ 
ଆବିଷ୍ଟକ୍ଵତ ହୋଇ ଅଛି । ସେଥୁ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ଅସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରହାଳୟମାନଙ୍କରେ ବାରିପଦା, ସମ୍ବଲପୁର, 
ଖ୍ଚିଂ ଓ ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଛି । ଏହି ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗୀୟ ସଭ୍ୟତାର ନି ଦର୍ଶନ 
ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ ସ୍ଥାନରୁ ମିଳିଥୁବାରୁ ସଭ୍ୟତାର ବ୍ୟାପକତା ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଅନୁଗୁଳ, 
ଖୋର୍ଦା, କଟକ, ଗଞ୍ଜାମ ଆଦି ଜିଲାରେ ନୁତନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗର ସନ୍ଧାନ ମିଳିଅଛି । 


ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗର ବିଶେଷତ୍ଵ ଥୁଲା କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ, ଗୃହ ନିର୍ମାଣ ଓ ପଶୁପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦିମାନବର 
ପାରଦର୍ଶିତା । ସେ ଆମ୍ଭ ଯାଯାବର ନ ହୋଇ ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ହେଲା । ନିଜ ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ 
ଖାଦ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ଖାଦ୍ୟ କିପରି ସଂଗ୍ରହ କରି ରଖାଯାଇପାରିବ ତାହା ମଧ୍ଯ ଅଭ୍ୟାସ 
କଲା । ସେଥୁପାଇଁ ବାସଗ୍ହ ଓ ମାଟିପାତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା ସେ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥୁଲା । ଅଗ୍ନିର ବ୍ୟବହାର 
ଜାଣିଥୁବାରୁ ରନ୍ଧନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ସେ ପାରଙ୍ଗମ ହେଲା । ଶୀତରତୁରେ ନିଜ ଶରୀରକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ 
କରିବାପାଇଁ ବସ୍ତ୍ର ବୁଣିବା ଶିଝ୍‌ଲା । କ୍ରମେ ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ହେବାରୁ ନିଜର ସ୍ଥାବର ଅସ୍ଥାବର ସମ୍ପର୍ତିର 
ସେ ମାଲିକ ହେଲା ।| ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ହେବାରୁ ଗ୍ରାମମାନ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଗ୍ରାମରେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦଳ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ବସବାସ କରିବା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ସମଗୋତ୍ରୀୟ 
ଅଥବା ସମଜୀବିକା ଅନୁସ୍ତ କରିବାରୁ ସମାଜ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଏହା ଥୁଲା ସଭ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରଥମ 
ପଦକ୍ଷେପ । ପ୍ରସ୍ତର ଓ ଧାତୁ ଉଭୟରେ ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଏ ଯୁଗର ବିଶେଷତ୍ସ ଥୁଲା । 


ନିକଟ ଅତୀତରେ ଭାରତୀୟ ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ସ୍ଵିକ ସର୍ବେକ୍ଷଣ ବିଭାଗ ତରଫରୁ ଖୋର୍ଦ୍ଧା ଜିଲ୍ଲାର ମଲାଗୁଣୀ 
ନଦୀ ତଟରେ ଗୋଲବାଇ ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଭୂଖନନ ହୋଇଥୁଲା । ସେଠାରେ ପ୍ରାଚୀନ ଜନବସତିର 
ତିନୋଟି ସ୍ତର ଆବିଷ୍ଟଠ୍ତ ହୋଇ ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗ, ତାମ୍ର ଯୁଗ ଓ ଲୌହ ଯୁଗର ଧାରାବାହିକ ସଭ୍ୟତାର 
ଅବଶେଷ ମିଳିଅଛି । ଭୂଖନନଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ତଥ୍ୟମାନ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଅଛି ସେଥୁରୁ ଆଦିମାନବର 
ତତ୍କାଳୀନ ବାସଗ୍ହ ନିର୍ମାଣ ପ୍ରଣାଳୀ, କେତେକ ତାମ୍ରଧାତୁରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଳଂକାର, କୁରାଢ଼ି, ବାରିସି ଓ 
ନିହାଣ ସହିତ କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ର ମିଳିଥୁ ବାରୁ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦିଗ ଉପରେ 
ଆଲୋକପାତ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଅଛି । ଗୋଲବାଇର ଅଧ୍ବାସୀ ପୋଡ଼ାମାଟି ପାତ୍ର ବ୍ୟବହାର 
ଜାଣିଥୁଲା । ସେ ପାତ୍ରଗୁଡ଼ିକ କୁମ୍ଭାର ଚକଦ୍ଵାରା ତିଆରି କରାଯାଇଥୁଲା । ଉତ୍ପାଦିତ ବଳକା ଖାଦ୍ୟଶସ୍ୟ 
ସାଇତି ରଖୁବାପାଇଁ ସେ ବୃହଦାକାର ପାତ୍ରମାନ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲା । କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗ ସଭ୍ୟତା 
କିପରି ଧାତୁ ଯୁଗକୁ ପ୍ରବେଶ କଲା ତା'ର ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌୍ମାନେ ସଂଗ୍ରହ କରିଛନ୍ତି । 

ଗୋଲବାଇ ଭୂଖନନରୁ ପୋଡ଼ା ଚାଉଳ ଓ କୋଳଥ ମିଳିଥୁବାରୁ ଲୋକମାନଙ୍କପାଇଁ ତାହା ଖାଦ୍ୟ 
ଥୁଲା ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତ୍ଵବିତ୍ଵମାନେ ଏହି ସଭ୍ୟତାର ସମୟ ଖ୍ରୀ.ପୂ, ୧୬୦୦ରୁ ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୮୦୦ 
ବୋଲି ନିରୂପଣ କରି ଅଛନ୍ତି । 

ସମକାଳୀନ ସଭ୍ୟତାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେଲା ଅନୁଗୁଳ ଜିଲାର ସାନକେରଜାଙ୍ଗ । ଏଠାରେ 
ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତ୍ଵ ବିଭାଗ ତରଫରୁ ଭଉୂଖୋଦନ ହୋଇଥୁଲା । ସେଠାରେ କେତେକ ମଣି ଷ- କଙ୍କାଳ 
ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇ କାର୍ବନ- ୧୪ ପରୀକ୍ଷାଦ୍ଵାରା ସମୟ ନିରୂପଣରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଓ ତାମ୍ର ଧାତୁରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଳଂକାର ମଧ୍ଯ ସେଠାରୁ ମିଳିଅଛି । ରେଡ଼ିଓ କାର୍ବନ ପରୀକ୍ଷାଦ୍ଵାରା 
ଏହି ସଭ୍ୟତାକୁ ଖ୍ରୀ.ପୂ ୮୦୦ ପାଖାପାଖ୍‌ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । 


୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


କେଉଁଝର ଜିଲାର କୁଅଁର ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ଯ ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗର ପ୍ରତ୍ନତାଗ୍ସ୍ଵିକ ଅବଶେଷ ମିଳିଅଛି । 
ଏଠାରୁ ବହୁପରିମାଣରେ ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର, ମୃଣ୍ମୟପାତ୍ର, ମୁଦ୍ରିକା ପଥର, ମାଳପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ଘୁଟିକା ଆଦି ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଅଛି । ତଳ୍କାଳୀନ ଜନଜୀବନର ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ପଦାର୍ଥମାନ ସେଥୁରୁ କଳନା 
କରାଯାଇପାରେ । ବ୍ରୋଞ୍ଜ ଧାତୁ ନିମିତ ବଳା ଓ ମୁଦି ମଧ୍ଯ ମିଳିଅଛି । ବଳାଗୁଡ଼ିକରେ ନାନା କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଥିବାର ଦେଖାଯାଏ । ସେଥୁରୁ କାରିଗରର କଳାକୁଶଳତାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗରେ 
ଆଦିମାନବର ବୈଷୟିକ କୌଶଳ କିପରି ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲା ତା'ର ଉଦାହରଣ ସାନକେରଳଜାଙ୍ଗୁ ଓ 
କୁଅଁର ଭୂଖୋଦନରୁ ମିଳିଥୁବା ଉପକରଣ ଓ ଅଳଙ୍କାରରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 


ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କୃତି ଥୁଲା ଶୈଳଚିତ୍ର । ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶ ଓ ଛତିଶଗଡ଼ 
ପରି ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲା, ସମ୍ବଲପୁର, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଓ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲାମାନଙ୍କରେ ଅନେକ 
ଗୁମ୍ଫା ମିଳିଅଛି । ସେଥୁରେ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗର ମାନବ ସମୟ ସମୟରେ ବସବାସ କରୁଥୁବାର 
ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ଅବସର ସମୟରେ ସେ ଗୁମ୍ଫାର ପ୍ରସ୍ତର ଚଟାଣ ଓ କାନଳ୍ଧ୍ରମାନଙ୍କରେ ଖୋଦନ ପ୍ରଣାଳୀ 
ଦ୍ବାରା ଅଥବା ରଙ୍ଗିନ ଚିତ୍ରମାନ ଆଙ୍କୁଥୁଲା । କେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ରଙ୍ଗ ତ କେତେବେଳେ ଏକାଧ୍ଵକ 
ରଙ୍ଗରେ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ଚିତ୍ରରେ ପଶୁ ଓ ମଣିଷ ଏବଂ ଜ୍ୟାମିତିକ ଆକୃତିମାନ 
ଅକିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଶିକାରୀ ମଣିଷ ସହିତ ତା' ଜୀବନର କେତେକ ରହସ୍ୟମୟ ପ୍ରତିଫଳନ ପରିଦୃଷ୍ଟ 
ହୁଏ । ଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଅତି ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଉପରେ ଅକିତ । ଅକିତ ଚିତ୍ର ଓ ଖୋଦିତ ଚିତ୍ରମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା 
୫୭୭୫ ଏବଂ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ ୫୫ଟି ଗୁମ୍ଫା ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଅଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ଘନ ଅରଣ୍ୟ ଭିତରେ 
ସ୍ଥାନିତ । ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଜ୍ୟାମିତିକ ଆକୃତି ଯୋନି, ମହୁଫେଣା, ଜାଲ, କରତ, ଛୁରି, ମାଛଧରା କଣ୍ଡା 
ଆଦି ମୁଖ୍ୟ । ତ୍ରିଭୁଜ, ଚତୁଭ୍ଭୁଜ, ସମକୋଣୀ ଚତୁଭୁଜ, ଅଣ୍ଡାକୃତି, ଗୋଲାକୃତି, ବଗ ଥଣ୍ଟ ଆକାର 
ବିଶିଷ୍ଠ ଚିତ୍ର ମଧ୍ୟ ଅକିତ ଓ ଖୋଦିତ ଅବସ୍ଥାରେ ମିଳିଅଛି । ବ୍ୟବହୃତ ରଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଗେରୁ ରଙ୍ଗର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ବିଶେଷ ପ୍ରିୟ ଥୁଲା ସମାନ୍ତରାଳ ରେଖା, କ୍ରିସକ୍ରସ ବା ଛକି ଓ ତରଙ୍ଗ 
ସଦୃଶ ରେଖା ଅଙ୍କନ । ଚିତ୍ର ଚିତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ସମ୍ପର୍କ ନ ଥୁବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅଧକ ମିଳେ । ପଶୁଚିତ୍ର ଅଙ୍କନରେ 
କୌଣସି ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ଶିଳ୍ପୀ ଅନୁସରଣ କରି ନ ଥୁବା ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ମନଇଚ୍ଛା ସେ ଗୁମ୍ଫା କାନ୍ଧ୍ରକୁ 
କ୍ୟାନଭାସ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରିଅଛି । ଯେଉଁସବୁ ପଶୁଚିତ୍ର ଅକିତ ହୋଇଛି ସେଥୁରେ ହରିଣ, 
ସମ୍ବର, ବରାହ, ଠେକୁଆ, ଗଣ୍ଡା, ବାଘ, ସାପ, ଝିଙ୍କପକ୍ଷୀ, ଝିଟିପିଟି, ବେଙ୍କ, ମାଛ ଓ କଳୁପ ଆଦି 
ପ୍ରଧାନ । ସେମାନଙ୍କୁ ଠିଆ, ବସିବା, ଦଉଡ଼ିବା, ପଛକୁ ଦେଝ୍‌ବା, ତଳକୁ ଦେଖ୍୍‌ବା ଆଦି ବହୁ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ଚିତ୍ର କରାଯାଇଛି । ଏସବୁ ଜୀବଜନ୍ତୁ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧ୍କାଂଶ ତା'ର ଖାଦ୍ୟ ଭାବରେ 
ସୁପରିଚିତ ଥୁଲା । ଖୋଦିତ ଚିତ୍ରରେ ମଣିଷର ଚିହ୍ନବର୍ଣ୍ଣ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ରଙ୍ଗିନ ଚିତ୍ରରେ କାଁ ଭାଁ ମଣିଷର 
ଚିତ୍ର ମିଳେ । ସେଗୁଡ଼ିକ ଜୀବନ୍ତ ନ ହୋଇ କେବଳ କେତେକ ସିଧାସଳଖ ରେଖାର ସମାହାର ମାତ୍ର । 
ତେଣୁ ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନରେ ଚିତ୍ରକାର ନିଜ ଛବିକୁ କାହିଁକି ଆଙ୍କି ନ ପାରିଛି ତାହାର ଉତ୍ତର ମିଳିବା 
ସହଜଚ୍ଚ ନୁହେଁ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଓଡ଼ିଶାରେ ମିଳୁଥୁବା ଶୈଳଚିତ୍ର ରେ କୌଣସି ଉପାଖ୍ୟାନ ବା ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଅନୁସୃତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାର ଶୈଳଚିତ୍ର ଉପରେ କୌଣସି ଆଲୋଚନା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଶୈଳଚିତ୍ର ଅଙ୍କନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ମନୋରଞ୍ଜନ ଓ ଅବସରବି ନୋଦନ । ତ୍ରିଭୁଜ, 
ମହୁଫେଣା ଡିଜାଇନ, ପକ୍ଷୀ ବେକ ଓ ଥଣ୍ଟ ଚିତ୍ର ଓ ଛୋଟ କପ୍‌ ଆକୃତିର ଚିତ୍ର ହୁଏତ କିଛି ଧାମିକ 
ଭାବନା ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଥାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ସେ ଦିଗରେ ଠିକ୍‌ କାରଣ ନିଣ୍ଠୟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ଅଥବା 
ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିକୁ ରୂପଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ମାନବ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ କରୁଥୁଲା । 
ଯା'ହେଉ, ସେଥୁରୁ ତା' ମନର ସୌନ୍ଦଯ୍ୟ ପ୍ରେମ ଓ ରଙ୍ଗ ବ୍ୟବହାରର ନିପୁଣତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ | 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୯ 


ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିବା କେତୋଟି ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ ବିଷୟ 


ଏତିହାସିକ ଭୂଗୋଳ 

ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶା ତିନୋଟି ପ୍ରାଚୀନ ଆଞ୍ଚଳିକ ରାଜ୍ୟର ସମ୍ମିଳିତ ରୂପ । ସମୁଦ୍ର ଉପକୃଳରେ 
ଉତ୍କଳ, ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣର କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟର ଏତିହାସିକ ବିବତ୍ତନରେ 
ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ଗଠିତ । ତେଣୁ ଏକାଧୂକ ଅଞ୍ଚଳର ଅଧୁବାସୀଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଶାର 
ସଂସ୍କୃତି ପଟିପୁଷ୍ଟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମହାଭାରତ ବଣ୍ଠନାନୁସାରେ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ଉତ୍ଥ୍‌ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗ 
ନାମକ ଦୁଇ ରାଜ୍ୟର ଅବସ୍ଥିତି ସ୍ଵୀକୃତ । ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗ ଓ ଉତ୍କଳ ବିଷୟକ ବଣ୍ଟନା 
ମିଳେ । ଜୈନ ସାହିତ୍ୟରେ କେବଳ କଳିଙ୍ଗର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରୁ ମିଳୁଥୁବା ତଥ୍ୟ 
ଅନୁସାରେ ଆଧୁନିକ କଟକ, ପୁରୀ ଓ ଗଞ୍ଜାମକୁ କଳିଙ୍ଗ ନାମରେ, ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାକୁ ଭକଳୁଳ ଓ ଉଡ୍ର 
ନାମରେ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଉଥୁଲା । ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଚୀନ ପରିବ୍ରାଜକ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଏହି କ୍ରମରେ ତାଙ୍କର ଭ୍ରମଣ ବୂଭ୍ତାନ୍ତ ଲି ପିବଦ୍ଧ କରିଅଛନ୍ତି । ଉତ୍ଥ୍‌ ଓ 
କଳିଙ୍ଗ ମଧ୍ଯବତ୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳ କଙ୍ଗୋଦ ନାମରେ ପରିଚିତ ଥୁଲା । ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଉତ୍କଳ ରାଜ୍ୟକୁ 
ଭୌମକର ରାଜାମାନେ ତୋଷଳୀ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିଥୁଲେ । ଏହା ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଥୁଲା; 
ଯଥା - ଉଭର ତୋଷଳୀ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣ ତୋଷଳୀ | ମହାନଦୀ ଦୁଇ ରାଜ୍ୟର ବିଭାଜକ ରେଖା ଥୁଲା | 
ଦଶମ ଓ ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହାନଦୀର ଘନ ଅରଣ୍ୟାବୂତ କେନ୍ଦ୍ର ଅବବାହିକା ଓଡ୍ର ନାମରେ 
ଖ୍ୟାତ ଥୁଲା । ଭଞ୍ଜରାଜାମାନେ ଓଡ୍ର ରାଜ୍ୟର ଅଧୂପତି ଥୁଲେ । 


ଉପରୋକ୍ତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର ରାଜନୀତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଥୁଲା । ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶ ଳରୁ ଆସି ଉତ୍କଳ ଜୟ କଲା ପରେ ପଶ୍ଚିମ ଓ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ସାମୟିକ 
ସଂଯୋଗ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କ ପରେ କଳିଙ୍ଗର ଗଙ୍ଗ ନୃପତି ଅନନ୍ତବମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ 
ଉତ୍କଳ ଜୟ କରି କଳିଙ୍ଗ ଓ ଉତ୍କଳକୁ ଗୋଟିଏ ରାଜ୍ୟ ଭାବରେ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ 
ଅଧୀନରେ ରଖ୍‌ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଦୁଇ ରାଜ୍ୟର ସାଂସ୍କତିକ ସମନ୍ଵୟ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁ ଲା । ଗଙ୍ଗସମ୍ରାଟ୍‌ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ( ତୃତୀୟ) ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଧର୍ମ ଭାବରେ ସୁପ୍ରତିଶ୍ଚିତ କରିଥୁଲେ । ସେ ମଧ୍ଯ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାକୁ ନିଜ କରୁତ୍ଵାଧୀନରେ ରଖ୍‌ ଶାସନ 
କରିଥୁଲେ | 


ଏକ ଶାସନାଧୀନ ହେବା ଫଳରେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶାର ଜନ୍ମ ହେଲା । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶା ଗଠନ 
ଦିଗରେ ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ଅବଦାନ ରହିଛି । ପ୍ରଥମରେ ସେମାନେ ରାଜନୀତିକ ଓଡ଼ିଶାକୁ ସ୍ଥାପନ 
କଲା ପରେ ପ୍ରଥମେ ତାହୀ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ' ରୂପେ ନାମିତ ହୋଇଥିଲେହେଁ କ୍ରମେ କ୍ରମେ 
' ଉଡ଼ିଶା' ଓ “ଓଡ଼ିଶା, ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ହୋଇଥୁଲା | ମୁସଲମାନ ଓ ବିଦେଶୀ ଏତିହାସିକମାନେ ଯାଜନଗର 
ଓ ଯାଜନଗର- ଉଡ଼ିଶା ନାମରେ ଗଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଥୁଲେ । ସେ ଯାହାହେଉନା କାହିଁକି ଓଡ଼ିଶାର 
ସ୍ଥିତି ଓ ସଂହତି କୁ ସୁଦୂଢ଼ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗଙ୍ଗମାନେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରି 
ସାମନ୍ତ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନାପାଇଁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଇବା ଓ ବେଦଜ୍ଞ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କପାଇଁ 
ଅଗ୍ରହାର ସ୍ଥାପନ କରିବା କାର୍ଯ୍ୟମାନ କରି ଥୁଲେ । ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର 
ଉଦ୍ଭବ ତଥା ପ୍ରଚଳନ ହୋଇଥୁଲା । ସାରା ଓଡ଼ିଶାକୁ ଏକ ଜାତୀୟ ଭାବନାରେ ବାନ୍ଧିରଖ୍‌ବାପାଇଁ ଭାଷା, 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ଲିପି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥୁଲା । 


୧୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଗଜପତି ରାଜତ୍ସ ଗଙ୍ଗ ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସରକାରୀ ସ୍ତରରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ 
କରିବା ଫଳରେ ଏକ ଦୃଢ଼ ଜାତୀୟତା ପ୍ରୀତିର ଉନ୍ମେଷ ହୋଇପାରି ଥୁଲା । ସମ୍ରାଟ୍‌ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ 
ରାଜକୀୟ ଇସ୍ତାହାରମାନ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଘୋଷିତ ହୋଇଥୁଲା । ତାଙ୍କ ଅମଳରେ ସାରଳା ଦାସ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ମହାଭାରତ ରଚନା କରି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଥମ ଅଘ୍ୟ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ପ୍ରତି ସମର୍ପଣ 
କରିଥୁଲେ । ସାହିତ୍ୟରେ ସେ ଯେଉଁ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କଲେ ତାହା ପରବଭ୍ରୀ ସମୟରେ ପଞ୍ଚସଖା 
ସାହିତ୍ୟଦ୍ବାରା ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଥୁଲା । ଓଡ଼ି ଆ ସଂସ୍କୃତିର ପରିପୁଷ୍ଠତାପାଇଁ ଏସବୁ ଘଟଣାବଳୀ ଓ ପରିବେଶ 
ଦାୟୀ ଥୁଲା । 


ଇତିହାସର ପ୍ରଭାବ 

ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସର କେତୋଟି ବିଶେଷତ୍ସ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା । ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ 
ସମୟରୁ ଗଜପତି ରାଜତ୍ସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ଏକ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଧାରା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 
ନନ୍ଦ, ମୌର୍ଯ୍ୟ, ଚେଦୀ, କୁଶାଣ, ଗୁପ୍ର, ଭୌମକର, ପ୍ରାଚ୍ୟ ଗଙ୍ଗ ଓ ସୋମନଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଏହି 
ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଧାରାର ଶ୍ଙ୍ଖଳିତ ଆଚରଣପାଇଁ ଦାୟୀ । ସେମାନେ ବିଦେଶାଗତ ହୋଇଥ ଲେହେଁ 
ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସକୁ ରଦିମନ୍ତ କରିବା ଦିଗରେ ନାନା ପଦକ୍ଷେପ ନେବା ଆନନ୍ଦର କାରଣ ଥୁଲା । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧମ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଏବଂ ଜୈନ ଧର୍ମକୁ ସେମାନେ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିବା ସହିତ ଧାମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ 
ସ୍ଥାପନ କରି ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ପୁଷ୍କଳ କରିଥୁଲେ । ଧମ୍ମାନୁ ଚିନ୍ତା ଓ କମ୍ମକୁ ଜାତୀୟତା ମନୋଭାବ 
ସହିତ ସଂଯୋଗ କରିବାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ଯଥେଷ୍ଟ ଥୁଲା । 


ଧର୍ମ ପରମ୍ପରା 


ଭାରତର ସବୁ ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମମତ, ଯଥା - ହିନ୍ଦୁ, ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଭିନ୍ା ଭିନ୍ନ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ଦ୍ଵେଷଭାବ ନ ଥୁଲା । 
ରାଜାମାନେ ସବୁ ଧମକୁ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିଲେ ଓ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରୁଥୁଲେ । ସମାଜରେ ସବୁ 
ଧମର ସମନ୍ସୟ ଥୁବାରୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ସୁସ୍ଥ ଓ ଶାନ୍ତ ଥୂଲା । ସାମାଜିକ ଉଦ୍‌ବେଳନର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନ 
ଥିଲା । ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରେ କୌଣସି ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ଦଙ୍ଗା ଅଥବା ଅସହିଷ୍ଣୁତାର ଉଦାହରଣ ଲିପିବଦ୍ଧ 
ହୋଇ ନ ଥୁବା ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବିଶେଷତ୍ସ। ଏହା ଥୁଲା ଓଡ଼ିଶାର ପରମ୍ପରା । ରାଜାମାନେ 
କିପରି ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମକୁ ସମଥନ କରୁଥୁଲେ ତାହା ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ତଦନୁସାରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ସବୁଧର୍ମର ପୂଜକ ଥୁଲେ ଏବଂ ସବୁ ଧମା ନୁଷ୍ଠାନ 
ସଂସ୍କାର ଦିଗରେ ବ୍ରତୀ ଥୁଲେ । ଓଡ୍ର ରାଜା ରଣଭଞ୍ଜ ସ୍ଵୟଂ ନିଜକୁ ପରମମାହେଶ୍ଵର, ପରମବୈଷ୍ଣବ 
ଓ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ପାଦଭକ୍ତ ବୋଲି ନିଜ ତାମ୍ର ଅନୁଶାସନରେ ବଣ୍ଠତନା କରିଅଛନ୍ତି । ଗଙ୍ଗସମ୍ରାଟ୍‌ ତୃତୀୟ 
ଅନଙ୍ଗଦେବ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁତ୍ର, ଶିବପୁତ୍ର ଓ ଦୁର୍ଗାପୁତ୍ର ବୋଲି ପରିଚୟ ଦେଇଅଛନ୍ତି । କୋଣାର୍କ 
ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଏକଦା ସମ୍ରାଟ୍‌ ନରସିଂହଦେବ ଏକାଧାରରେ ଜଗନ୍ନାଥ, ଶିବଲିଙ୍ଗ ଓ ମହିଷମଦ୍ଦିନୀ 
ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସକଳ ଧମ୍ମମତ ପ୍ରତି 
ଉଦାର ନୀତି ପୋଷଣ କରି ରାଜାମାନେ ଗନ୍ଧରାଡ଼ିର ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିର, ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରେ ଶୈବ ଓ 
ବୈଷ୍ଣବ ଉପାସନାର ସମନ୍ଦୟ, ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାରେ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ବିମଳାଙ୍କୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୂଜା 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଥୁବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମିଳେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ପୂଜିତ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଉମାମାହେଶ୍ଵର, 
ହରପାବତୀ, ଅର୍ଵନାରୀଶ୍ଵର, ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ, ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ, ହରିହର, ଲୋକେଶ୍ଵର ପ୍ରଭୂତି ଜନପ୍ରିୟ 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୧୧ 


ଥୂଲେ | ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଅନୁପ୍ରବେଶ ପରେ ଜନଜାତି ଅଧୁଷିତ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗ୍ରାମଦେବତୀଙ୍କୁ ସସମ୍ମାନେ 
ହିନ୍ଦୁ ଧମରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ଏବଂ ସାମାଜିକ ଚଳଣିରେ ଆଦିମ ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଶବର ସଂସ୍କୃତି 
କିପରି ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ସଂସ୍କୃତି ବିଧ୍‌ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ସମନ୍ବିତ ହୋଇ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ୟ 
ପ୍ରତିପାଦିତ କରୁଅଛି ତାହାର ସର୍ବୋକ୍ସ୍ଟଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ପୁରୀର ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ତହିଁର କେନ୍ଦ୍ର ଜଗନ୍ନାଥ, 
ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରା ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଲୋକସଂସ୍କତି ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇଅଛି । ପଶ୍ଚିତମାନଙ୍କ ମତରେ ଜଗନ୍ନାଥ ତ୍ରି ମୂର୍ିଙ୍କୁ ଜୈନ ଧମ୍ମ, ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ, ବ୍ରାଳୁଣ୍ଯ ଧର୍ମର 
ଶୈବ, ବୈପ୍ତଦ ଓ ଶାକ୍ତ ସମ୍ପ୍ବଦାୟର ପ୍ରତୀକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ଯଥାର୍ଥ ତା ରହିଛି । ଏପରି 
ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଇତିହ।ସର ବିଭିନ୍ନ ବିବତ୍ତନଦ୍ବାର। ଅଧକ ରଦଵିମନ୍ତ ହେ।ଇ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କ ତିର 
ବିଶେଷତ୍ଵରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି । ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମରେ ସବୁ ଧର୍ମମତର ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତିଫଳିତ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଶଙ୍କର ଓ ରାମାନୁଜଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ଗୁରୁ ନାନକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଧର୍ମଗୁରୁ ପୁରୀରେ 
ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ସହନଶୀଳ 
ଗୁଣରେ ଅନୁ ପ୍ରାଣିତ କରିଛି ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ମହାନ୍‌ ଆଦର୍ଶ । ସେଠାରେ ଜାତିବଣ୍ଣ ଭେଦଭାବ ନାହିଁ । 
ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ନାହିଁ । ଉଚ୍ଚନୀଚ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ପ୍ରତି ବର୍ଷ ରଥଯାତ୍ରା କାଳରେ ତିନିଠାକୁର ପତିତପାବନ 
ମୂର୍ରି ଭାବରେ ଜଗତର ସକଳଜନଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାରି ବାପାଇଁ ପ୍ରକାଶ୍ୟ ଓ ଉନ୍ଲ୍‌ କ୍ତ ଭାବରେ ଭକ୍ତର ନିକଟତର 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏହା ଏକ ଅନନ୍ୟ ସାଧାରଣ ପରମ୍ପରା, ଯାହାକି ଅନ୍ୟତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । 
ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍ଵୟ ଚେତନାର ବଳିଷ୍ଠ ପରି ପ୍ରକାଶ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିହୁଏ ଏବଂ ତାହାହିଁ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ପ୍ରକୃତ ପରି ଚୟ ରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତ । 


ମନ୍ଦିର ଓ କଳାସ୍ଥାପତ୍ୟ 


ଓଡ଼ିଶା ଏକ ମନ୍ଦିର ପରିପୂର୍ଣ ରାଜ୍ୟ । ଆବହମାନ କାଳରୁ ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ୍ଦିର ଓ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ 
ନିର୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶା ସହ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ରାଜ୍ୟ ସମକକ୍ଷ ନୁହେଁ । ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଜନଜୀବନକୁ 
ଅତି ମାତ୍ରାରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିବା ଦିଗରେ ଧର୍ମର ସର୍ବାଧୂକ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ସ୍ଵୀ କାର୍ଯ୍ୟ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀରେ ତା'ର ନାମ କଳିଙ୍ଗ ଥୁଲା ଏବଂ ହୀନଯାନ ବୌଦ୍ଧଧ ମମ 
ଜନାଦୂତ ହୋଇଥୁବା କଥା ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲେଖରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ଏତିହାସିକମାନେ କହନ୍ତି ଅଶୋକଙ୍କ 
ସମୟରେ ଧଉଳିର ଶିଳାଲେଖ ଓ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ହସ୍ତୀର ପ୍ରତିମୂରି ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା । ନିକଟବର୍ତୀ 
ସ୍ଥାନରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ତୂପ ମଧ୍ଯ ଥୁଲା - କିନ୍ତୁ ଆଜି ତାହା ନାହିଁ । ସ୍ତୁପର କେତେକ ଭଗ୍ନାଂଶ ଇତସ୍ତତଃ 
ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଥୁବା କଥା ଡକୂର କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ କହନ୍ତି । ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ଅବସ୍ଥିତ ଭାସ୍କରେଶ୍ଵର 
ମନ୍ଦିରର ଶିବଲିଙ୍ଗ, ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟ ପ୍ରବେଶ ପଥରେ ଥୁବା ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭର କିୟଦଂଶ ତାହାର 
ପ୍ରମାଣ । ଖାରବେଳଙ୍କ କାଳରେ ଜୈନଧର୍ମ କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧର୍ମ ହୋଇଥୁଲା । ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କ ଭିତରୁ 
ମହାବୀର କଳିଙ୍ଗ ଆସିଥୁବା ବିଷୟ ଜୈନ ସାହିତ୍ୟରୁ ଜଣାପଡ଼େ । କଳିଙ୍ଗନଗରୀ ଓ ପିଥୁଣ୍ଡ ଜୈନମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ତୀର୍ଥସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ସେଠାରେ କଳିଙ୍ଗ ଜୀନ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେ । ଖାରବେଳଙ୍କ ରାଜତ୍ସରେ ଶତାଧ୍କ 
ଗୁମ୍ଫା ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରି ପାହାଡ଼ରେ ଜୈନ ସାଧୁମାନଙ୍କ ଆଶ୍ରୟପାଇଁ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା । 
ସେଠାରେ ଏକ ଅଶ୍ଵଖୁରାକୃତି ମନ୍ଦିରର ନିମ୍ନ ଭାଗ ଏବେ ମଧ୍ଯ ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 

ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ମାଠର, ନଳ ଓ ଗଙ୍ଗମାନେ ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କତି ପ୍ରଭାବରେ ବୈଷ୍ବ ଓ ଶୈବଧର୍ମର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରି ଥୁଲେ । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ଅନୁପ୍ରବେଶ ହୋଇଥୁଲା । ମନୁଙ୍କ ସାମାଜିକ 
ଶ୍ରେଣୀବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥୁଲା । ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜର ଜାତି ଓ ବଣ୍ଠ ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳନ ଫଳରେ ଏକ 


୧୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ନୂତନ ସମାଜର ଉଦ୍‌ଭବ ହୋଇଥୁଲା । ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ରାଜକୀୟ 
ସମର୍ଥନ ଲାଭ କଲା । 


ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଓଡ଼ିଶା ( ଓଡ୍ର, କଙ୍ଗୋଦ, କଳିଙ୍ଗ ଓ କୋଶଳ) ଗସ୍ତରେ ଆସି 
ତତ୍କାଳୀନ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଯେଉଁ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଅଛନ୍ତି ସେଥୁରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ 
ଓ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସମର୍ଥକ ଓଡ଼ିଶାରେ ଭରପୂର ଥୁଲେ । ଶୈଳୋଭବ ରାଜବଂଶର ଧର୍ମକୀର୍ରିମାନ ବୈଷ୍ଣବ 
ଏବଂ ଶୈବମାନଙ୍କ ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲା । ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭୌମକରମାନେ ପ୍ରଥମେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ରାଜଧାନୀ ବିରଜାରେ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ସୁପ୍ରତିଶ୍ଠିତ 
ଥୁଲେହେଁ ସନ୍ନିକଟବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ରତ୍ନଗିରି, ଲଳିତଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରି ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଏକାଧୂକ 
ମହାଯାନ ସ୍ତୂପ ଓ ବିହାରମାନ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ଭୌମମାନେ ଭୁବନେଶ୍ଵରର ବିଖ୍ୟାତ ବୈତାଳ 
ଦେଉଳ, ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ଓ ମୋହିନୀ ମନ୍ଦିର ଆଦି ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁଲେ । ଭୁବନେଶ୍ଵର ଶୈବ ଉପାସନାର 
ମୁଖ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର ଥିବାରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଶିବମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ କରାଇଥୁଲା । ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯଭାରତ ଓ ଛତିଶଗଡ଼ରୁ ଉତ୍କଳ ଆସିଥୁଲେ। ତେଣୁ ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳର ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
ପରମ୍ପରା ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଉତ୍କଳକୁ ଆସିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ଏହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରାଜାରାଣୀ ମନ୍ଦିରରେ 
ଦେଖାଯାଏ । ଲିଙ୍ଗରାଜ୍ଚ ଓ ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରମାନ ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନଙ୍କ କୀରି । ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନକୌଶଳ ସେମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ 
ସେ ଦିଗରେ ଅନେକ ଶିନଜ୍ରଶାସ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ରଚିତ ହୋଇଥୁଲା । ଯାଜପୁର, ଭୁବନେଶ୍ବର, ଝୂଚିଂ ଆଦି 
ସ୍ଥାନରେ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ମନ୍ଦିର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧମଦର୍ଶନ ଓ ଉପାସନା ପଦ୍ଧତିକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା 
ଏବଂ ତଦ୍ଦ୍ରାରା ଜନଜୀବନର ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପରିଚାଳିତ ହେଲା । 


ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵରେ ବିଶ୍ଵପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୁରୀର ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ନିମ୍ମିତ 
ହୋଇଥୁଲା । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଓ କଳାପ୍ରେମୀମାନଙ୍କ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ଦେବାରେ କୋଣାର୍କ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିରର ଅତୁଳନୀୟ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଯେଉଁ ଅଗଣିତ ଭକ୍ତ ପୁରୀ ଓ କୋଣାର୍କକୁ ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ ଆସୁଥୁଲେ 
ସେମାନଙ୍କ ପାର୍ଥିବ ଜୀବନର ପ୍ରତିଫଳନ ମନ୍ଦିର କଳାକୃତିରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । ତତ୍କାଳୀନ 
ସମାଜର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ରପଟ ଭାବରେ ମନ୍ଦିର ଭାସ୍କ୍‌ ଯ୍ଯ୍ରେ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ବେଶଭୂଷା, ପରି ଛ୍ଛଦ 
ଓ ପ୍ରସାଧନ, ନୁତ୍ଯ ଓ ଛନ୍ଦର ଏକ ସୁନ୍ଦର ବଣ୍ତନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମନେହୁଏ ସତେଯେପରି 
ଜୀବନର ଲାଳିତ୍ୟ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ କଳା ମାଧ୍ଯମରେ ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେଉଅଛି । ଉଚ୍ଚ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ 
ହିନ୍ଦୁ ଧମ ଦର୍ଶନ ଭକ୍ତ ମନକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରୁଥୁଲା । ଅବସର ବିନୋଦନ ସହିତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଜଗତର ପବିତ୍ର ବାତାବରଣରେ ଭକ୍ତ ମନ ବିମୁଗ୍ଧ ହେଉଥୁଲା। ନିଜ ଜାତିର କୀଭିରାଜି ତା' 
ମନରେ ସ୍ବାଭିମାନ ଏବଂ ଆତ୍ମସନ୍ତୋଷ ଭରିଦେଉଥୁଲା । ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ଗଭୀରତା ତଥା 
ବ୍ୟାପକତା ଉପଲବ୍ଧି କରି ବାପାଇଁ କଳାଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ପଟଚିତ୍ର ଓ ବସ୍ତବୟନରେ ଅପୂର୍ବ କୁଶଳତା 
ଯଥେଷ୍ଟ ଉପାଦାନ ଯୋଗାଇଥାଏ । ପୁରୀ ନିକଟସ୍ଥ ରଘୁରାଜପୁର ଏବଂ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ବଲପୁର, 
ବରଗଡ଼ ଓ ସୋନପୁର ଆଦି ସ୍ଥାନର ଶିଳ୍ପୀ ଓ କାରିଗରମାନେ ଆଜି ସାରା ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ 
ପରିଚିତ । ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ସେମାନେ କେବଳ ସ୍ରଷ୍ଟା ନୁହନ୍ତି ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ ବଂଶଧରଙ୍କ ପାଇଁ ଅପୂର୍ବ 
ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ମଧ୍ଯ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୧୩ 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ 


ଭାଷା, ବିଶେଷତଃ ମାତୃଭାଷା ମାନବ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅମୂଲ୍ୟ ସମ୍ପଦ । ଭାଷାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା 
ଉପରେ ଜାତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ନିଭିର କରେ । ଭାଷା ଓ ଜାତିର ସମ୍ପର୍କ ଅତି ନିବିଡ଼ ଓ ଆନ୍ତରିକ । ମନର 
ପରିକଛିତ ଭାବନାକୁ ରୂପ ଦିଏ ଭାଷା । ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ସୃଜନଶୀଳତାକୁ ସାକାର କରେ ଭାଷା । ଭାଷା 
ଜାତିର ପ୍ରାଣସ୍ପନ୍ଦନ । ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ନିରୂପଣ କରିବା ଦିଗରେ ଭାଷା ସାହାଯ୍ୟ କରେ । 
ଭାଷା ଉନ୍ନତ ହେଲେ ସାହିତ୍ୟ ଉନ୍ନତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଉନ୍ନତ ସାହିତ୍ୟ ବିକଶିତ ପ୍ରତିଭାର ମୂଲ୍ୟାୟନରେ 
ସହାୟକ ହୁଏ । ଅଳ କଥାରେ କହିଲେ ଭାଷାହିଁ ସଭ୍ୟତାର ପରିମାପକ । 


ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜତ୍ସ୍‌ କାଳରେ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆବିଭାଁବ ହୋଇଥୁବା 
ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ଅଭିମତ । ତା' ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଚଳିତ କଥୁତଭାଷା ପ୍ରାକୃତ ନାମରେ ଅଭିହିତ ଥୁଲା । ଅପଭ୍ରଂଶ 
ଥୁଲା ପ୍ରାକୃତର ଏକ ବିକଶିତ ରୂପ । ଓଡ଼ିଶାରେ ମିଳୁଥୁବା ଶିଳାଲେଖ, ଅଭିଲେଖ ଓ ତାମ୍ରଲେଖମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରାକୃତ ଓ ଅପତ୍ରଂଶର ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଯାଏ । ପାଲୀ ଓ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଏବଂ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଚଳନ 
ମଧ୍ଯ ଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଦର୍ଶନପାଇଁ ପାଲୀ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲା । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ମୂଳଭାଷା 
ସଂସ୍କୃତ ଏବଂ ତହିଁରୁ ପ୍ରାକୃତର ଉତ୍ପରି । ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷାର ଆଦର ଥୁଲା । ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ଗୁରୁକୁଳମାନଙ୍କରେ 
ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନ ବ୍ୟତୀତ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଉଥୁଲା । ବିଦେଶରୁ 
ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତୁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନେ ବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷାପାଇଁ ଭାରତ ଆସୁଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ପୁଷ୍ପ ଗିରି ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଖ୍ୟାତ କେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାର ପଣ୍ଡିତମାନେ ଚୀନ ଓ ନେପାଳ ଆଦି ଦେଶ 
ସହିତ ବୌଦ୍ଧିକ ସମ୍ପର୍କ ରଖୂଥୁଲେ । ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍ତ୍ରର ଆଦର ଥିଲା । ସିଂହଳ, ଜାଭା, ସୁମାତ୍ରା, ବାଲି 
ଆଦି ଦରିଆପାରି ଦେଶବାସୀଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ଥୁଲା । ବିଦ୍ୟାଚର୍ଚ୍ଚା କୌଣସି 
ଜାତି ବା ବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ଥ୍ବଲା । 


ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ଶୃଦ୍ରମୁନି ସାରଳାଦାସଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ “ମହାଭାରତ' ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆ ଦିପର୍ବ 
ଥୁଲା । ସେ ଶୂଦ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣୀବ୍ୟକ୍ତି ଓ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ କବି ଥୁଲେ । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ସେ 
ଥୁଲେ କଣ୍ଣ୍ରଧାର । ତାଙ୍କ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ “ପଞ୍ଚସଖା' ରଚନାବଳୀ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ ଓ 
ଦର୍ଶନକୁ ଆଶାତୀତ ଭାବରେ ସମୃଦ୍ଧ କରିଥୁଲା । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଥୁଲା ଏକ ନବଜନ୍ମିତ ଜାତିର 
ଭାବ ପ୍ରକାଶନର ମାଧ୍ଯମ । ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ମୂଳ ସ୍ରୋତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କବି ଓ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ତାକୁ ବଳିଷ୍ଠ କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । ଭାଗବତ, ପୁରାଣ, ମହାକାବ୍ୟମାନ 
ତାଳପତ୍ର ପୋଥୁ ଆକାରରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରତି ଗ୍ହରେ ପଠିତ ହେଉଥୁଲା ଓ ଆଦରଣୀୟ ଥୁଲା । 


ପଞ୍ଚସଖା ପରବର୍ତୀ ଯୁଗରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଅଧକ ଆଳଂକାରିକ ଓ ପଦ୍ୟମୟ ହୋଇଥୁଲା । 
ଏହା ରୀତି ଯୁଗ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । ଭକ୍ତି ଗୀତର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତସିଂହାର, 
କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ବଳଦେବ ରଥ, ଭକ୍ତଚରଣ ଓ ଦୀନକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ଉପେନ୍ଦ୍ରଭଞ୍ଜ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ ତାହା ବେଶ୍‌ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟପୂଣ୍ଠ ଥୁଲା ଏବଂ ସେଥୁରୁ ତଜ୍କାଳୀନ ଶିକ୍ଷିତ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜର ରୁଚି 
ଓ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ସମାଜର ପ୍ରତିଚ୍ଛବି ସେଥୁରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ଏବଂ 
ଛନ୍ଦୋମୟ ସଙ୍ଗୀତର ଆଦର ମଧ୍ୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରର ଅଲୌକିକ ଭାସ୍କ୍ଯ୍ୟପରି 
ରୀତିଯୁଗର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରତିବେଶୀ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଅତି ଉନ୍ନତ ଏବଂ ବଣ୍ଠ୍ରାଢ଼୍ୟ ଥୁଲା । 
ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଫଳରେ କବି ଓ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ 
ସାହିତ୍ୟର ଅଶେଷ ଉନ୍ନତି ସାଧନ କରିପାରିଥୁଲେ । 


୧୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସାମରିକ ପରମ୍ପରା 

ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ବୀରତ୍ଵ ଗାଥା ସାହିତ୍ୟ ଓ ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ବଣ୍ଠିତ ଅଛି । 
ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଓଡ୍ରୁମାନେ ପାଣ୍ଡବ ପକ୍ଷରେ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗସେନା କୌରବମା ନଙ୍କ ପକ୍ଷ ନେଇ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିଥୁଲେ | କଳିଙ୍ଗରାଜା ଶ୍ମୃତାୟୁ ଓ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ବୀର ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । 
ମଗଧ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅଶୋକଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସମଗ୍ର କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଓ ତାଙ୍କ ସେନାବାହିନୀ କିପରି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ରକ୍ଷାପାଇଁ ଆପ୍ରାଣ ଉଦ୍ୟମ କରିଥୁଲେ ତାହା ଭାରତ ଇତିହାସରେ ଏକ ଅସାଧାରଣ ଘଟଣା ହିସାବରେ 
ଶିଳାଲେଖରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ ତ୍ରୟୋଦଶ 
ବର୍ଷର ଶାସନ କାଳ ଭିତରେ ତାଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଦୁର୍ଜୟ କଳିଙ୍ଗ ସେନା ଉତ୍ତର, ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
ଭାରତରେ ଯେଉଁ ସାମରିକ ସଫଳତା ହାସଲ କରିଥିଲେ, ଇତିହାସରେ ତା'ର ପଟାଚ୍ତର ନାହିଁ | 
ମଗଧରାଜ ବୃହସ୍ପତି ମିତ୍ରଙ୍କୁ ଜୟକରି ଖାରବେଳ କଳିଙ୍ଗର ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ଜୀନଙ୍କୁ ପାଟଳି ପୁତ୍ର ରୁ କଳିଙ୍ଗ 
ରାଜଧାନୀ କଳିଙ୍ଗନଗର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ଅତୁଳନୀୟ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଆଣି ଅଧ୍‌ଷ୍ଠିତ କରାଇଥୁବାର 
ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ସମୁଦ୍ର ଗୁପ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଅନେକ ଜନଜାତି ମୁଖ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁବା ବଣ୍ଠନା 
ଆଲାହାବାଦ ସ୍ତମ୍ଭ ପ୍ରଶସ୍ତିରୁ ଜଣାଯାଏ । ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ଦିଗ୍‌ବିଜୟ ପରେ ଉକ୍ତ ଜନଜାତି ଅଧ୍ୟୁଷିତ 
ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟ ଓ ସ୍ଥାନରେ 
ଯୁଦ୍ଧର ଘନଘଟା ଲାଗିଥୁବାର ଯେଉଁ ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଛି ସେଥୁରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ବୀରତ୍ସଵର ଅମରଗାଥା ଲିପିବଦ୍ଧ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ, ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ 
ରାଜା ତିବରଦେବ ଫାସିକ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାସ୍ତ ହୋଇ ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ଫେରିଯାଇଥୁଲେ । ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜା ଜନମେଜୟ ଉତ୍କଳ ଜୟ ଅଭିଯାନ କାଳରେ ପ୍ରଥମେ ଓଡ୍ରୁଶାସକ ରଣଭଞ୍ଜଙ୍କ ସହିତ ଭୟାବହ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥୁ ଲେ | ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ରଣଭଞ୍ଜ ନିହତ ହେବା ଦ୍ଵାରୀ। ଉତ୍କଳର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ବିପନ୍ନ ହୋଇଥୁଲା । ସୋମବଂଶର ଶେଷ ରା ଜା କଣ୍ଠଦେବ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗରାଜ 
ଅନନ୍ତବମଣ ଚୋଳଗଙ୍ଗଙ୍କୁ ପ୍ରଥମ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାସ୍ତ କରିଥୁଲେ | 


କଳିଙ୍ଗର ସାମରିକ ବୀରତ୍ଵ ଗଙ୍ଗ ଓ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଗୌର ବର ଶୀ ର୍ଷ ତମ ସ୍ଥାନରେ 
ପହଞ୍ଚୁ ପାରିଥୁଲା । ଗଙ୍ଗଶାସିତ କଳିଙ୍ଗ ଓ ଉତ୍କଳର ସୀମା ଉଭ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗା ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୋଦାବରୀ 
ନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଥୁଲା । ସମ୍ରାଟ୍‌ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ଓ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ 
ସମୟରେ ବଙ୍ଗଳାର ମୁସଲମାନ ନବାବମାନେ ଓଡ଼ିଶା ଉପରେ ବାରମ୍ବାର ଆକ୍ରମଣ କରି ମଧ୍ଯ ସଫଳ 
ହୋଇ ନ ଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା ବାହିନୀର ନେତୃତ୍ଵ ବହନ କରିଥୁଲେ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବଙ୍କ ଜାମାତା 
ପରମାଦ୍ରୀ ଦେବ । ସେ କଳଚୁରୀ ବଂଶର ରାଜକୁମାର ଥୁଲେ | ମୁସଲମାନ ବାହିନୀ ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରି 
ସେ ବୀର ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁ ଲେ । ତାଙ୍କ ସ୍ମ, ତି ରକ୍ଷ।ପାଇଁ ପତ୍ନୀ ଚନ୍ଦ୍ରିକା ଦେବୀ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ 
ଅନନ୍ତବାସୁଦେବ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରାଇଥୁଲେ । ସେଠାରେ ଥୁବା ଅଭିଲେଖରେ ବଣ୍ଠିତ ଅଛି ଯେ, 
ବଙ୍ଗ ନବାବଙ୍କ ସହ ଯୁଦ୍ଧ ଏତେ ଭୟାବହ ଓ ନିଷ୍କରୁଣ ଥୁଲା ଯେ ଯବନୀମା ନଙ୍କ ଅଶ୍ଧୁ ଧୌତ କହ୍ସଳ 
ଗଙ୍ଗା ନଦୀର ଶ୍ଵେତ ଜଳକୁ କୃଷ୍ଣବଣ୍ଢ ରେ ପରିଣତ କରିଥୁଲା । ସେତେ ବେଳେ ଗଙ୍ଗ ସେନାବାହିନୀର 
ବୀରତ୍ସ ସାରା ଭାରତରେ ସୁବିଦିତ ଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ନିର୍ମିତ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିରମାନ ଧ୍ଵଂସ କବଳରୁ ରକ୍ଷ। 
ପାଇପାରି ଥିଲା | 

ସାମରିକ ଗୌରବ ଓ ବିଜୟର ପରମ୍ପରା ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ମଧ୍ଯ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ 
ରହିଥୁଲା । ' ଗଜପତି' ପଦବୀଦ୍ଵାରା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ ହସ୍ତୀ ସେନାର ବିଶାଳତା ଓ ସମର କୁଶଳତା 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୧୫ 


ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଶତ୍ରୁପକ୍ଷ ଜୟ କରିପାରୁ ନ ଥୁଲେ । କଳିଙ୍ଗ ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର ହାତୀପାଇଁ ଗୁପ୍ତଯୁଗରୁ 
ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁବା ବିଷୟ କାଳିଦାସଙ୍କ କାବ୍ୟରଚନା ଓ ବିଦେଶୀ ପର୍ଯ୍ୟଟକମାନଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ 
ଜଣାଯାଏ । କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ପାଦଭାଗରେ ଯେଉଁ ବେଦି ରହିଛି ତାହା ଶତସହସ୍ର ହାତୀର 
ଚିତ୍ରଦ୍ଵାରା ବିମଣ୍ଡତ । ହାତୀକୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ଓ ପରିବହନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟବହାର କରି ଗଙ୍ଗ ଓ ଗଜପତି 
ରାଜାମାନେ ନିଜକୁ ଅଜେୟ ଓ ଅପରାଜିତ କରିପାରିଥୁଲେ । ଗଜପତି କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ପୁରୁଷୋଇମଦେବଙ୍କ ସାମରିକ ପାରଦ ୍ଶିତା ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ଆତଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା । ରାଜ୍ୟ ଜୟ 
ଦ୍ଵାରା ବିପୁଳ ପରିମାଣର ସମ୍ପଦ ଓ ଅର୍ଥ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ରାଟ୍‌ମାନେ ଆଣିପାରୁଥୁଲେ । ଦେଶ ସମୃଦ୍ଧ 
ହୋଇପାରିଥୁଲା । ବିଶାଳ ମନ୍ଦିର ନିମାଣରେ ଉକ୍ତ ଅର୍ଥରାଶି ବ୍ୟୟିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ମନ୍ଦିରମାନ 
ନିର୍ମାଣ କରିବାଦ୍ବାରା ଓଡ଼ିଶାର ଖ୍ୟାତି ସାରା ଭାରତରେ ବ୍ୟାପିପାରିଥୁଲା । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଗୌରବ ଓ 
ସ୍ବାଭିମାନର ପ୍ରତୀକ ଥୁଲା ସାମରିକ ବିଜୟ । ସାରା ଉତ୍ତଭାରତରେ ମୁସଲମାନ ଶାସକମାନେ 
ଧ୍ବଂସଲୀଳା ଓ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶା ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ରଖ୍‌ପାରିଥୁଲା । ହିନ୍ଦୁ 
କୀର୍ଭିମାନ ସୁରକ୍ଷିତ ଥୁଲା । କଟକରେ ନିର୍ମିତ ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗ ଅତୁଳନୀୟ ଶକ୍ତି ଓ ପରାକ୍ରମର ପ୍ରତୀକ 
ଥୁଲା । ଦୁର୍ଵର୍ଷ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଶୌ ଯ୍ଯ୍ୟ ଓ ବୀ ର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ତ୍ବ କରୁଥୁଲା । ସେହି ପରମ୍ପରାରେ ପାଇକମାନେ 
ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଇଂରେ ଜମାନେ ଓଡ଼ିଶା ଅଧ୍କାର କଲା ସମୟରେ ଓ ପରେ ପରେ ସଂଗ୍ରାମୀ 
ଓଡ଼ିଆ ପାଇକମାନଙ୍କ ପ୍ରତିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥୁଲେ । ପ୍ରାୟ ଏକଶ ତବର୍ଷ ଏହି ସଂଗ୍ରାମ ଚାଲିଥୁଲା 
ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ହେତୁ ଇଂରେଜମାନେ ପରିଶେଷରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଅଧୀନସ୍ଥ କରିପାରିଲେ । 
ଓଡ଼ିଶାର ବଳିଷ୍ଠ ସାମରିକ ପରମ୍ପରା ଜନଜୀବନକୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରୁଥୁଲା ଦୀର୍ଘଦିନ ଧରି । 


ସାମରିକ ସଫଳତାପାଇଁ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଖୋରଧାର ବକ୍ଷି ଜଗବନ୍ଧୁ 
ବିଦ୍ୟାଧରଙ୍କ ପରି ବୀରପୁରୁ ଷଙ୍କ ନେତୃତ୍ବ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାର ଅଭାବରେ ଓଡ଼ିଆଜାତି ପରାଜୟର 
ଗ୍ଲାନି ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ପୀଡ଼ିତ ହୋଇଥୁବା ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ରାଜତନ୍ତ୍ରର 
ମହତ୍ସ୍ଵ ସଦା ସ୍ଵୀକୃତ । ଏହି ରାଜତନ୍ତ୍ର ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସହବନ୍ଧନ ଏବଂ ତା'ସହ ଜାତୀୟତା 
ମନୋଭାବ ବହୁ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ କରିପାରିଥୁଲା । ଉପଯୁକ୍ତ ନେତୃତ୍ବର ଅଭାବ 
ଫଳରେ ଏହି ଗରିମାମୟ ଅତୀତର ଅବସାନ ହେଲା ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ । 


ଦରିଆପାରି ନୌବାଣିଜ୍ୟ 

ସମୁଦ୍ର ଉପକୃଳବର୍ତୀ ରାଜ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ତରଙ୍ଗାୟିତ ନୀଳ ସମୁଦ୍ରର ଅତଳ 
ଜଳରାଶିଦ୍ଵାରା ସଦା ପ୍ରଲୁବ୍ଧ ହେଉଥୁବା କଥା କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକାଧୂକ 
ନୌଚାଳନସାପେକ୍ଷ ନଦୀ ଥୁବାରୁ ସମୁଦ୍ର ଓ ଅନ୍ତଃପ୍ରଦେଶର ନିବିଡ଼ ସମ୍ପକ ଥୁଲା । ଉପକୂଳରେ ଅନେକ 
ବନ୍ଦର ଓ ପୋତାଶ୍ରୟ ଥୁଲା । ତାମ୍ରଲିପ୍ର, ଚେଲିତାଲୋ, ପାଲୁର ଆ ଦି ବନ୍ଦରରୁ ଯାତ୍ରୀମାନେ ବିଦେଶକୁ 
ଯାଉଥୁଲେ ଓ ବିଦେଶୀ ପରିବ୍ରାଜକମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସୁଥୁଲେ । ବୌଦ୍ଧ ଜାତକମାନଙ୍କରେ ଓ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ 
ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତରେ ଓଡ଼ିଶାର ନୌଯାତ୍ରା ଓ ନୌବାଣିଜ୍ୟ ବିଷୟକ ବିବରଣୀମାନ ରହିଛି । ସୁଦୂର 
ପୂର୍ବଭାରତୀୟ ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜ, ଯଥା - ଜାଭା, ବୋର୍ଣିଓ, ସୁମାତ୍ରା, ବାଲି, ସିଂହଳ ଆଦି ଦେଶ ସହିତ ପ୍ରାଚୀନ 
ଓଡ଼ିଶାର ଆର୍ଥନୀତିକ ଏବଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପର୍କ ଥୁଲା । ବାଣିଜ୍ୟରେ ସାଧବମାନେ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଥୁଲେ । 
ସେମାନେ ଦୁଃସାହସୀ ଓ ସଫଳ ଉଦ୍ୟୋଗୀ ଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ବନଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ, ରତ୍ନପଥର, ବସ୍ତ୍ରାଦି 
ପଦାର୍ଥ ଦରିଆପାରି ଦେଶମାନଙ୍କରେ ଆଦୃତ ହେଉଥୁଲା । ସାଧବ ମାନେ ଧନାଢ଼୍ୟ ଥୁଲେ। ଓଡ଼ିଶାର 
ସମୃଦ୍ଧ ଅର୍ଥନୀତିପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଯଥେଷ୍ଟ ଅବଦାନ ଥୁଲା । ଆଜି ଏହି ନୌବାଣିଜ୍ୟ ପରମ୍ପରା ଏକ 


୧୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଜାତୀୟ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଭାବରେ ବୋଇତ ବନ୍ଦାଣ ଉତ୍ସବ ରୂପ ନେଇ ପ୍ରତିବର୍ଷ କାର୍ରିକ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ଉପକୃଳ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ମହା ସମାରୋହରେ ପାଳିତ ହେଉଅଛି । ଏହା ବାଲିଯାତ୍ରା ଉତ୍ସବ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । ଏକଦା 
ବର୍ଷାରତୁ ପରେ ସାଧବମାନେ ଜଳଯାତ୍ରା ମାଧ୍ଯମରେ ସୁଦୂର ପୂର୍ବଭାରତୀୟ ଦ୍ଵୀପପ୍ସଞ୍ଜ ସହିତ ଯେଉଁ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ ଆଜି ମଧ୍ଯ ତା'ର ସତ୍ତା ସେ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ - 
ସାହିତ୍ୟରେ, ଚଳଣିରେ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ । ଚେଲିତାଲୌ ବନ୍ଦରରେ ଠିଆ ହୋଇ ଦକ୍ଷିଣ 
ଦିଗ୍‌ବଳୟରେ ଉଜ୍ସଜଳ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗର ଆଭା ଅବଲୋକନ କରିବାର ଅପୂର୍ବ ଦୃଶ୍ୟ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଅତି 
ଭାବବିହ୍ଵଳ ହୋଇ ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୁମାର ବିଜୟବାହୁ ସିଂହଳରେ ରାଜତ୍ଵ କରିଥୁଲେ ଓ 
ଏକାଧ୍ଵକ ପରିବାର ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗରୁ ଯାଇ ସେଠାରେ ବସବାସ କରିଥୁବା କଥା ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରୁ 
ଜଣାପଡ଼େ । “ସାମନ୍ତ ପାସାଦିକା'ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଅଶୋକ ଯେତେବେଳେ ବୁଵଙ୍କ ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ ଦେଇ 
କନ୍ୟା ସଂଘମିତ୍ରାଙ୍କୁ ସିଂହଳ ପଠାଇଥୁଲେ ସେତେବେଳେ ଆଠଟି ବୌଦ୍ଧ ପରିବାର କଳିଙ୍ଗରୁ ମନୋନୀତ 
ହୋଇ ରାଜକୁମାରୀଙ୍କ ଗହଣରେ ଯାତ୍ରା କରିଥୁଲେ । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ରାଜା ଦ୍ଵିତୀୟ ଗଜବାହୁ, ପିତା 
ବିଜ୍ରମବାହୁ ଓ ମାତା ସୁନ୍ଦର ମହାଦେବୀଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ରାଜବଂଶ ସହ ଥୁବା ସମ୍ପର୍କ ମହାବଂଶରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । କଳିଙ୍ଗ ଓ ସିଂହଳର ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଏତିହାସିକମାନେ ସଂଗ୍ରହ କରିଛନ୍ତି । ସେଥୁରୁ 
ମନେହୁଏ ଯେ ଓଡ଼ିଶା ଅର୍ଥନୀତିରେ ସମୁଦ୍ର ଯାତ୍ରାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଭୂମିକା ଥୁଲା ଏବଂ ସମ୍ବଦ୍ଧ ନୌବାଣିଜ୍ୟ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ସାଧବମାନଙ୍କ ବ୍ୟବସାୟ ଥୁଲ।। ନିକଟ ଅତୀତରେ ରାଧାନଗର, ଗୋଲବାଇ ଏବଂ 
ମାଣିକପାଟଣା ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଭୂଖୋଦ ନଦ୍ଵାରା ବହୁ ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ତ୍ରିକ ତଥ୍ୟ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ଅଛି । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା 
ଭୂମଧ୍ଯସାଗର ଅଞ୍ଚଳ ଓ ସୁଦୂର ଚୀନ ଏବଂ କୋରିଆ ସହିତ ଥୁବା ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ପର୍କ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ 
ହୋଇଛି । ଆରବ ବ୍ୟବସାୟୀମାନଙ୍କ ଆଗମନ ଫଳରେ ଏହି ନୌବାଣିଜ୍ୟରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଭୂମିକା ଲୁପ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ତା'ପରେ ପରେ ଇଉରୋପୀୟମାନେ ସମୁଦ୍ର ଉପରେ ସେମାନଙ୍କ ଅଧୁକାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ନୌବାଣିଜ୍ୟଭିରିକ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ବେପାର ବଣିଜ ସବୁଦିନପାଇଁ ଲୋଘ ପାଇଗଲା । 


ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକ ବିଶେଷତ୍ଵ 

ଓଡ଼ିଶା ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ହିନ୍ଦୁ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ପ୍ରଦେଶ । ଏଠାକାର ମୁସଲମାନ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଜନସଂଖ୍ୟା 
ଅତି ନଗଣ୍ୟ । ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକତୃତୀୟାଂଶ ଆଦିମ ଜନଜାତି ଅଥବା ଆଦିବାସୀ ଶ୍ରେଣୀର । 
ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ବୁଝନ୍ତି ଓ କହିପାରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ବିଶେଷ 
ଅନୁରାଗ ଦେଖାଯାଏ । ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ମୁଖ୍ୟ ମନୋରଞ୍ଜନ । ସହର ନିକଟବର୍ତୀ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଥୁବା ଜନଜାତି ଉପରେ ସିନେମା ଓ ଦୂରଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ କିଛି କମ ନୁହେଁ । ସାମାଜିକ ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ସବରେ ସେ ମାନେ ଆୟ୍ଯ୍ୟ ହିନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଦଶହରା, ରଥଯାତ୍ରା, ମକର 
ସଂକ୍ରାନ୍ତିକୁ ସେମାନେ ନିଜର ପରି ମାନନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜାତିଭେଦ ନାହିଁ ଓ ପାରିବାରିକ 
ବନ୍ଧନ କଠିନ ନୁହେଁ । ବିବାହ ସେମାନଙ୍କୁ ସାରା ଜୀବନ ବାନ୍ଧି ରଖ୍‌ପାରେନା । ଆଦିବାସୀ ରମଣୀ 
ଇଚ୍ଛା କଲେ ବିବାହ ବନ୍ଧନ ପରିହାର କରି ନୂତନ ସ୍ଵାମୀ ସହ ରହିବାରେ ଆପରଭି ନ ଥାଏ । ନୂଆଖାଇ, 
ଦୀପାବଳୀ ଓ ମାଗିଶିର ମାସର ଗୁରୁବାର ପୂଜା, ବନ୍ଦାଣ, ପିତୃଶ୍ରାଵ୍ଧରରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଜକୁ 
ସମ୍ପୃକ୍ତ କରି ରଖନ୍ତି । କୃଷିଭିଭିକ ଅର୍ଥନୀତି ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ପରିଚାଳିତ କରୁଥୁବାରୁ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଉଭୟେ ପରସ୍ପରର ନିକଟତର ହୋଇ ଚଳିଥାନ୍ତି । ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୁରୋହିତ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଏବଂ ଦେହୁରୀ ବା ବିଞ୍ାଲ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଧମୋପାସନାର ପୁରୋଧା ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 
ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କରେ ଗୁରୁଦିବସ, ଗଣପତି ଓ ସରସ୍ବତୀ ପୂଜା ଉଭୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମାନ ଉତ୍ସାହରେ 


ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ୧୭ 


ପାଳନ କରନ୍ତି । ସାର୍ବଜନୀନ ଉତ୍ସବରେ କୌଣସି ଭେଦଭାବ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ଏକ ମନ ଓ 
ଏକ ପ୍ରାଣରେ ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମଜୀୀବନକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ଅତି ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସାମାଜିକ ସଂହତିର 
ଦ୍ୟୋତକ ବୋଲି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାର ମକର ପର୍ବ, ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା, 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ନୂଆଖାଇ ଏବଂ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ରଜପର୍ବ ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ନେଇ ସୁସ୍ଥ ପରମ୍ପରାର 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଛି । ସେହିପରି ପୁରୀର ଜଗନ୍ନାଥ, ଭୁବନେଶ୍ବରର ଲିଙ୍ଗରାଜ, ଯାଜପୁରର 
ବିରଜା, ମୟୂରଭଞ୍ଜର କୀଚକେଶ୍ଵରୀ, ବାଲେଶ୍ବରର କ୍ଷୀରଚୋରା ଗୋପୀନାଥ, କଟକର ଚଣ୍ଡୀ, 
ସମ୍ବଲପୁରର ସମଲେଇ, କଳାହାଣ୍ଡିର ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ଓ କେନ୍ଦୁଝରର ତାରିଣୀ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ଦେବଦେବୀ ଭାବରେ ସକଳ ଓଡ଼ିଶାର ପୂଜ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ ଏକତା 
ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଞ୍ଚଳରେ ଗ୍ରାମଦେବତୀ ଓ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସମ୍ମାନ ଓ ଆଦରର 
କେନ୍ଦ୍ର ହେବା ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ପରମ୍ପରା । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ମାନସିକ 
ଉଦ୍‌ବେଳନ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ । ବିବାହ, ବ୍ରତ, ନାମକରଣ, ଅନ୍ନପ୍ରାଶନ, ଶୁଦିକ୍ରିୟା ଓ ବାରବ୍ରତକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବାପାଇଁ ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ମୁକ୍ତି ମଣ୍ଡପ ପଣ୍ଡିତ ସଭାର ପଞ୍ଜକା ସଭିଏଁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ଆଚାର, ବିଚାର ଓ ବ୍ୟବହାରରେ ସମାନ ନୀତି ଓ ଅନୁଶାସନ ଓଡ଼ିଆମାନେ ନିଃସଂକୋଚରେ ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତି । କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିରୋଧଭାବ ନ ଥିବାରୁ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ସଂହତିର ଭିଭି ପ୍ରସ୍ତର ଅତୀବ 
ଦୂଢ଼। ସୁସ୍ଥ ମନୋଭାବ ନେଇ ସହନଶୀଳ ସୈୌହାବ୍ଦ୍ୟ ପ୍ରଜଟ କରିବା ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକ 
ବିଶେଷତ୍ଵ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋ ଳିକ ଅବସ୍ଥିତି 

ଭାରତ ମାନଚିତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଅତି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ସଭ୍ୟତାର ଆବହମାନ କାଳରୁ 
ଉତ୍ତର ଓ ପୂର୍ବଭାରତ ସହିତ ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ସଂଯୋଜକ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅବସ୍ଥିତି ଏକ ସ୍ଥଳ 
ସେତୁ ସଦୃଶ । ଜନମାନବର ଗମନାଗମନରେ, ସ୍ଥାନ ପରିବର୍ରଛନରେ, ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନରେ, 
ଧର୍ମମତର ପରି ପ୍ରଚାରରେ ଓଡ଼ିଶା ଏକ ମହତ୍ତ୍ବପୂଣ୍ତ ସହାୟକ ଦେଶର ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରି ଅଛି । 
ଯେକୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରା ଗତିଶୀଳ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ତାହା ପ୍ରବାହିତ ହେବା 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଏହାଫଳରେ ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇପାରିଛି | ଭାଷା, ଜାତି, 
ଧର୍ମ, କଳାସ୍ାପତ୍ୟ, ସାହିତ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନ ଆଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଓ ଭିନ୍ନତା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ତାହା 
କେବଳ ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତିପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଗୁପ୍ତ ଯୁଗରେ ଉତ୍ତରଭାରତ, ଭୌମକର 
ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ରାଢ଼, ବରେନ୍ଦ୍ର ( ଆଧୁନିକ ବଙ୍ଗଦେଶ ) ସୋମବଂଶୀ ସମୟରେ ମଧ୍ଯଭାରତ, ଗଙ୍ଗ 
ଯୁଗରେ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର ସାଂସ୍କତିକ ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଶାକୁ ସମ୍ଦ୍ଧ କରିପାରିଥୁଲା । ବିଭିନ୍ନ ସୂତ୍ରରୁ ଆସିଥୁବା 
ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଲାଭବାନ୍‌ ହୋଇଛି । 

ଉପରୋକ୍ତ କେତୋଟି ମୌଳିକ ବିଷୟ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଓଡ଼ିଶାର ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ କିପରି 
ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ଦେଇଛି ତାହା ଅନୁଧ୍ଯାନର ବିଷୟ । 


ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରାଚୀନତା ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ଯୋଡ଼ିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । କାରଣ 
ଜାତି ଓ ଭାଷା ସମୟାନୁସାରେ ରୂପ ପରିବତ୍ତନ କରିଥାନ୍ତି । କୌଣସି ଜାତି ଯେପରି ଅନ୍ୟ ଜାତି ସହ 
ମିଶ୍ରିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ, ଭାଷା ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଭାବରେ ନୂତନ ଶବ୍ଦ ଆହରଣ କରି ନିଜକୁ ସମୃଦ୍ଧ ଓ 
ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଥାଏ । ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭରୁ ଜାତି ଓ ଭାଷା ନୂତନ ପରିଚୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 
ଭାରତ ଇତିହାସରେ ଆଯ୍ୟମାନେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଆବିଭୂତ ହେବା ପଣ୍ଡି ତମାନଙ୍କର 
ଅଭିମତ । ସେମାନଙ୍କ ଆଗମନ ଫଳରେ ସିନ୍ଧୂନଦୀ ଉପତ୍ୟକା ଓ ଗାଙ୍ଗେୟ ଉପତ୍ୟକାରେ ଯେଉଁ 
ଆଦିମ ଜନଜାତିମାନେ ବସବାସ କରୁଥୁଲେ ସେମାନେ ବିତାଡ଼ିତ ବା ସ୍ଥାନଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ଦକ୍ଷିଣଭାରତ 
ଅଭିମୁଖେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥଲେ । ଯେଉଁମାନେ ଯାଇ ନ ପାରି ରହିଗଲେ ସେମାନେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜରେ 
କାଳକ୍ରମେ ମିଶିଗଲେ । ଦୁଇଜାତିର ମିଶ୍ରଣ ଫଳରେ ଏକ ମିଶ୍ରିତ ଜାତିର ଉଦ୍‌ଭବ ହେଲା । ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ବସବାସ କରୁଥୁବା ଅଣଆ ୍ୟମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତି ର ବାହକମାନେ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ନାମରେ ପରିଚିତ । ତେବେ କେହି ନିଜକୁ ବିଶୁଦ୍ଧ ଓ ଅବିମିଶ୍ରିତ କହିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିରେ ମିଶ୍ର ସତ୍ତା ରହିଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କୌଣସି କଥୁତଭାଷା ବିଶୁଦ୍ଧ 
ନୁହେଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଷାରେ ନିତ୍ୟନୂୃ ତନ ଶବ୍ଦ ମିଶିବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ । ଏହା ଭାଷାକୁ ସମ୍ଦ୍ଧ 


୬୩ ୬ 


କରେ ଓ ନୂତନ ପରିସ୍ଥିତି ସହ ତାଳମେଳ ରଖ୍‌ ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ । 


ତେବେ ଭାଷା ଜାତିର ଏକ ସାଂସ୍କତିକ ଉପଲବ୍ଧି । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶରେ ଭାଷାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହୁଏ । 
ଯେଉଁ ଜାତି ସୁସଭ୍ୟ, ତା'ର ଭାଷା ସେହିପରି ମାଜିତ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ । ଭାଷା ବିନା ଜାତିର ସ୍ଥିତି ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ ଏବଂ ଭାଷା ବିନା ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଗୁଣାତ୍ମକ ମାନ ନିଣ୍ଟତୟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । 

ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ମତରେ ଦ୍ରାବିଡ଼ମାନେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତ ଅଭିମ୍ବଖେ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହେବା 
କାଳରେ କିଛି ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିମ ଓଡ୍ରୁମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିଯାଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଭାଷାର 
କେତେକ ଶବ୍ଦ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । କୁଇ ଓ କନ୍ଧ ଜନଜାତିଙ୍କ ଭାଷା ଦ୍ରାବିଡ଼ ଭାଷା ପ୍ରଭାବିତ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ସେ ଅନେକ ଉଦାହରଣମାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ କହନ୍ତି - ''ପୂର୍ବଘାଟ 
ପର୍ବତମାଳାର ଅଧୁକାଂଶ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉଡ୍ର ଜାତି ବାସ କରୁଥୁଲେ । 
ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଏକଆଡ଼େ ଆର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟଆଡ଼େ ଆଦିମ ଅଧ୍ଵବାସୀ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ୀୟ ଜାତିମାନେ ଏକତ୍ର 
ବସବାସ କରୁଥୁଲେ । ଭାରତରେ ସେହି ତିନିଟି ଜାତିର ଭାଷା ପ୍ରଭାବ ଯେ ଉତ୍ଘମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ପଡ଼ିଥୁଲା, କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ବରଂ ଭାରତୀୟ ଭାଷା ଓ ସଂହତିର ଯୋଗସୁତ୍ ସେହି ଭଡୁମାନେହିଁ 
ସୁରକ୍ଷିତ କରିପାରିଥିଲେ |”? " 


୬ ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ - ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଉପଭାଷା ୨୦୦୪ : ପୃ. ୪ | 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ଯ ୧୯ 


ଭରତଙ୍କ “ ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ୍ରଂରେ “ଉଡ୍ଥଜା' ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦେଶଭାଷା ରୂପେ ବଣ୍ଟରିତ । ମଗଧରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ସହିତ ଏହାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁଲା, କାରଣ ଉଭୟ ମ ଗଧ ଓ କଳିଙ୍ଗ ପଡ଼ୋଶୀ ରାଜ୍ୟ ଥୁଲେ । 
ମଗଧର ରାଜନୀତିକ ପ୍ରଭାବ ବିମ୍ବିସାରଙ୍କ ସମୟରୁ ବୃଦ୍ଧି ପାଇ ସାରା ପୂର୍ବଭାରତ ଓ ମଧ୍ଯ ଦେଶର କିୟଦଂଶ 
ଉପରେ ଅପ୍ରତିହତ ହୋଇଥୁବାରୁ ମାଗଧୀ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ମଗଧ ଶାସିତ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ମହାପଦ୍ମନନ୍ଦଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ ପରେ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ପ୍ରଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବେ । 
ନନ୍ଦ ରାଜତ୍ସ ପରେ ମାଗଧୀର କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟରେ ବ୍ୟବହାର ଉତ୍ଥ-ମାଗଧୀକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥୁଲା । ତେଣୁ 
ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖରେ ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଅଛି, ତାହା ତତ଼ାଳୀନ 
ଉତ୍ତର-ମାଗଧୀର ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ । ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ୍ରରେ ସାତଟି ଦେଶଭାଷାର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଯଥା - ମାଗଧୀ, 
ପ୍ରାଚ୍ୟା, ଶୌରସେନୀ, ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ଯା, ବାହିକା ଓ ଅର୍ଵ (ଉଡ) ମାଗଧୀ | ଅର୍ଦମାଗଧୀ ପ୍ରକୃତରେ 
'ଉଡ୍ରମାଗଧୀ” ରୂପେ ପଠିତ ହେବା ଉଚିତ | ଭ୍ରମପୂଣ୍ତ ପାଠୋଦ୍ଧାରପାଇଁ ଉତ୍ରମାଗଧୀକୁ ଅର୍ଦଧମାଗଧୀ 
କୁହାଯାଇଛି । ଉତ୍ଥମାଗଧୀ କେବଳ ଓଡ୍ର ବା କଳିଙ୍ଗରେ ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାକୁ ସୂଚିତ କରେ । ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ୍ରର 
ଭୂମିକାରେ ମନମୋହନ ଘୋଷ ଲେଖୁଛନ୍ତି - '“]( 15 811)06{ ୦୦୮୮&1୩ [14£ [© 08୮1€ '(00୮8” \#/ 5 
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ବେଣୀମାଧବ ପାଢ଼ୀ ତେଣ୍ଡୁ ଅଶୋକଙ୍କ ଧଉଳି ଓ ଜଉଗଡ଼ ଶିଳାଲିପି ଭ।ଷାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଉତ୍ସର-ମାଗଧୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଗୋଚରାର୍ଥେ ଲିଖୁତ ରାଜାଦେଶ ଓ ସରକାରୀ 
ଇସ୍ତାହାର ଦେଶୀୟ ଭାଷାରେ ହିଁ ଲେଖା ହେବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ । ନଚେତ୍‌ ଅନୁଶାସନର ଅର୍ଥ ବୁଝି ରାଜାଦେଶ 
ପାଳନ କରିବାରେ ସେମାନେ ସମର୍ଥ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତେ । ଅଶୋକଙ୍କ ଏକାଧୁକ ଶିଳାଲିପି ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକର ଭାଷାରେ ବିଭିନ୍ନତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 
ଆଞ୍ଚଳିକ ବୈଷମ୍ୟ ନେଇ ଧଉଳି ଓ ଜଉଗଡ଼ର ଶିଳାଲିପି ଅଶୋକଙ୍କ କାଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବା 
ଉତଡ୍ଥଘମାଗଧୀର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଉତ୍ତର -ମାଗଧୀ କଥ୍ତଭାଷା ହୋଇଥୁବାରୁ ଏରରାଜ ଖାରବେଳଙ୍କ 
ରାଜତ୍ସଵର କୀର୍ଭିମାନ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମାନସୋଲ୍ଲାସ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହି ଭାଷାରେ ହିଁ ଲେଖାଯାଇଥୁଲା । 


ହୁଏନ୍‌ସାଂ ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶା ଭ୍ରମଣରେ ଆସି ସ୍ଵକୀୟ ବିବରଣୀରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି - “7୮ 
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ଏହାକୁ ଭାଷାବିତ୍ ଓଲଡେନବର୍ଗ ଏବଂ ମ୍ୟାକ୍ସମ୍ୟୁଲାର ପାଲୀଭାଷା ବୋଲି କହନ୍ତି । ଏତିହାସିକ 
ନବୀନକୁମାର ସାହୁ ଏହି ମତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି । ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଥୁବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପିରେ ଲିଖୁତ 
ଉଡ୍ଥର-ମାଗଧୀକୁ 'ଓଡୁୀ' କୁହାଯାଇପାରେ । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଏହା ଥୁଲା ପ୍ରାଚୀନ ରୂପରେଖ | 
ପ୍ରାଚୀନ ଉତ୍ର ଦେଶୀୟ ଭାଷା ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ଉତଡ୍ଥଜା, ଉତ୍ତରୀ ଆଦି ନାମରେ ଅଭିହିତ 
କରାଯାଇପାରେ । 


ଦକ୍ଷିଣଭାରତ ଓ ସିଂହଳରୁ ପ୍ରାପ୍ତ କେତେକ ମଧ୍ଯ ଯୁଗୀୟ ଅଭିଲେଖରେ ଉଡ୍ଘ-ପ୍ରାକୃତ ଶବ୍ଦମାନ 
ଦେଖାଯାଏ । ରାମେଶ୍ବରରୁ ସିଂହଳ ରାଜା ନିଶଂକମଲ୍ଲଙ୍କ ଗୋଟିଏ ଅଭିଲେଖ ମିଳିଅଛି । ତହିଁରେ 


୬ ବେଣୀମାଧବ ପାଢ଼ୀ, ଓଡ଼ିଶାର ସାହିତ୍ଯ,ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମଧାରା ୧୯୯୫ ; ପୃ. ୬। 
୧୭ ତତ୍ତୈବ, ପଟ. ୯ । 


୨୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଉତ୍ର-ପ୍ରାକୃତ ଶଦ୍ଦ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଓଲଡେନବର୍ଗଙ୍କ ମତରେ ସିଂହଳରେ ପ୍ରଚାରିତ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପାଲୀଭାଷା 
ସହିତ କଳିଙ୍ଗ ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କ ଭାଷାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । ମାଠର ବଂଶର ରାଜତ୍ଵ ସମୟରେ ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ଉତ୍ର-ପ୍ରାକୃତ ଉପରେ ପଡ଼ିଥୁଲା । ଏହାର ପ୍ରମାଣ ମାଠରମାନଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ତାମ୍ରଶାସନ 
ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଜଣାପଡ଼େ । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଗଙ୍ଗ, ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗ ଓ ଚୋଳମାନେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତୀୟ 
ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନୁକୃଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁବାରୁ ଦକ୍ଷିଣଭାରତୀୟ ଦ୍ରାବିଡ଼ୀୟ 
ଶବ୍ଦ ଉତ୍ର-ପ୍ରାକୃତରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହାକୁ ଅଧକ ସୁଗମ କରି ଥୁଲା ଶଙ୍କର ଓ 
ରାମାନୁଜ ଆଦି ଧର୍ମପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ ଓ ପ୍ରଚାର କାଯ୍ୟକ୍ରମ । ସେମାନଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଓ 
ଅନୁଚରମାନେ ଓଡ଼ିଶାରେ ମଠମାନ ସ୍ଥାପନ କରି ଓ ରାଜା ମହାରାଜାଙ୍କ ଦୀକ୍ଷାଗୁରୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭକରି 
ଓଡ଼ିଶାର କଥୁତ ଭାଷାକୁ ଦ୍ରାବିଡ଼ୀୟ ଭାଷାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଥୁଲେ । ଗଙ୍ଗ ଓ ଗଜପତି ରାଜତ୍ସ 
କାଳରେ ତେଲୁଗୁ ଓ ତାମିଲ ଭାଷା ଥାଇ ଅନେକ ଦାନପତ୍ର ଓ ଅନୁଶାସନ ପ୍ରଦନ୍ତ ହୋଇଥୁ ବାର 
ଦେଖାଯାଏ । ସେ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜ୍ୟସୀମା ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗା ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୋଦାବରୀ ଓ 
କୃଷ୍ଣାନଦୀକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଥୁଲା । ସେଥୁପାଇଁ ଅନେକ ଓଡ଼ିଆ ଶିଳାଲେଖ ସୀମାଚଳମ, ଶ୍ରୀକୃର୍ମମ ଏବଂ 
ମୁଖଲିଙ୍ଗମ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ମିଳିଅଛି । ଅନେକ ଓଡ଼ିଆ ରାଜକମ ଚାରୀ ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ପ୍ରାଶାସନିକ 
ଦାୟିତ୍ଵରେ ଥୁଲେ । ତେଣୁ ଭାଷାର ଆଦାନପ୍ରଦାନ ଅତି ସହଜ ଥୁଲା । ଏହି ପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାଭଣ୍ଡାର ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇ ପରିଶେଷରେ ଗଜ ପତି କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ସମୟରେ ସାରଳା ଦାସକୃତ 
ଓଡ଼ିଆ ମହାଭାରତରେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆଭାଷାରୂପେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲା । 


ଭଡ୍ର-ପ୍ରାକୃତ' ଦେଶୀୟ ଭାଷାରୂପେ ସର୍ବଜନାଦୂତ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ସଂସ୍କତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର 
ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରି ନ ଥୁଲା । ଧମ ଉପାସନା ଓ ରାଜକାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର 
ବହୁଳ ପ୍ରଚଳନ ଫଳରେ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ ସଂସ୍କତ ଶବ୍ଦର ଅନୁପ୍ରବେଶ ଓ ବ୍ୟବହାର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଥୁଲା । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଅତି ଉନ୍ନତ ଓ ସମ୍ଦ୍ଧ ଭାଷା ଥୁଲା । ତେଣୁ ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ ଉନ୍ନତ ପ୍ରାକୃତ 
ଭାଷାକୁ ସହାୟକ ହେଲା ଭଳି ଉପାଦାନ ଯଥେଷ୍ଟ ଥୁଲା ସଂସ୍କତରେ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରସାର ହେତୁ ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାର ସାବଜନୀନ ପ୍ରୟୋଗ ସହଜ ହୋଇଥୁଲା । ଏ ଦିଗରେ ଗୁପ୍ତରାଜାମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ତ ଅବଦାନ ଥୁଲା । ରାଜଦରବାରରେ ସଂସ୍କତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ବିଶେଷ ଆଦର ଥୁଲା | 
ଗୁପ୍ତଯୁଗଠାରୁ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟର ସମ୍ମ୍ସାରଣ ଓ ବିକାଶ ଏପରି ଅସାଧାରଣ ଥୁଲା ଯେ ଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର 
ଖୋଲିବାକୁ ହେଲେ ସଂସ୍କୃତଜ୍ଞ ହେବା ଜରୁରୀ ଥୁଲା । ହିନ୍ଦୁ ଧମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଥମାନ ସଂସ୍କତ 
ଭାଷାରେ ରଚିତ ହୋଇଥିବାରୁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନେ ପ୍ରଥମେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ପ୍ରବୀଣତା ହାସଲ କରିବାକୁ 
ବାଧ୍ଯ ହେଉଥୁଲେ । ଏପରି ସମୟ ଆସିଲା ଯେତେ ବେଳେ ସଂସ୍କୃତ ହେଲା ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜର ଭାଷା ଓ 
ପ୍ରାକୃତ ହେଲା ଇତର ଶ୍ରେଣୀ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଭାଷା । କେବଳ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ ଆରମ୍ଭ 
ସହିତ ଓଡ଼ିଆଭାଷାକୁ ରାଜକୀୟ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିଲା ଏବଂ ରାଜାଦେଶ ତଥା ଦାନପତ୍ରମାନ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ 
ଲିଖୂତ ହେଲା । 


ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଉତ୍କର୍ଷ ସାଧନପାଇଁ 
କବି ଓ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଦାୟୀ । ଇଂରେଜମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଅଧ୍କାର କଲା ପରେ ଇଂରାଜୀ ସରକାରୀ 
ଭାଷାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କରିଥୁଲା । ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ବିତୀୟାର୍ଵରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ନୂତନ ରୂପ 
ଦେଖାଗଲା । ସେଥୁପାଇଁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଦାୟୀ । ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ରଚନା ଓ ରାଧାନାଥ 
ରାୟଙ୍କ ସାହିତ୍ୟିକ କୃତିରେ ଏହି ପାର୍ଥ କ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ୨୧ 


ଓଡ଼ିଆର ଭପଭାଷା 

ଜଜ ଗ୍ରିୟରସନ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଦଶକରେ ଇଂରେଜଚ୍ଚ ଶାସିତ ଭାରତର ଏକ ଭାଷାତାର୍ସିକ 
ସର୍ବେକ୍ଷଣ କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳର ସେ ଯେଉଁ ମାନଚିତ୍ର କରିଥୁଲେ ତାହାର ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ଓଡ଼ିଆ ମିଶ୍ରିତ ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷା କହୁଥୁବାର ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ବହୁ ଉପାଦେୟ ତଥ୍ୟ 
ସମ୍ବଳିତ '[.118415611° 5୮୪୨ ୦୮ 10018` ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ | ଦକ୍ଷିଣବାଲେଶ୍ଵବର, କଟକ, ପୁରୀ, 
ଉତ୍ତରଗଞ୍ଜୀମ, କେନ୍ଦ୍ର ଓଡ଼ିଶାକୁ ସେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ବୋଲି ନିରୂପଣ କରିଥୁଲେ । ଉତ୍ତର, 
ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଯଥାକ୍ରମେ ପ୍ରତିବେଶୀ ବଙ୍ଗଳା, ହିନ୍ଦୀ ଓ ତେଲୁଗୁ ଭାଷା 
କିପରି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ତାହା ସେ ବିବରଣୀରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁଲେ । ବତ୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ସେ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ନାହିଁ । ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ପରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର 
ପ୍ରସାର ଉପରେ ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ମଧ୍ଯ ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରତିବେଶୀ ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହିଅଛି । ଏହା ସମୟ ସମୟରେ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଆଲୋଡ଼ନର କାରଣ ହୋଇଥୁ ଲେହେଁ 
ସମସ୍ୟାର କୌଣସି ଆଶୁ ପ୍ରତିକାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉ ନାହିଁ । 


ପ୍ରଥମେ ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାର ମୟୂରଭଞ୍ଜ କଥା ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ । ଏହା ଏକ ଆଦିବାସୀବହୁଳ ଜିଲା 
ଏବଂ ମୁଣ୍ଡା, କୋହ, ସାନ୍ତାଳମାନଙ୍କ ସହିତ କୁମୀ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ମହାନ୍ତମାନେ ମଧ୍ଯ ରହିଛନ୍ତି । କେନ୍ଦୁଝର 
ଜିଲାରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ପରିସ୍ଥିତି । ସେଠାରେ ଆଦିବାସୀ ସମ୍ପ୍ରଦାୟରେ ଭୂୟାଁ, କନ୍ଧ ଓ ଶବର ଅଧକ | 
କୁର୍ମୀଭାଷୀ ମହାନ୍ତମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । କୁମ୍ମୀ ବା କୁର୍ମାଳୀ ଭାଷାରେ ପଣ୍ଢି ମବଙ୍ଗଳା ଅଞ୍ଚଳର 
କଥୁତ ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଗ୍ରିୟରସନଙ୍କ ଏହି ଅଭିମତକୁ ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ କହନ୍ତି ଯେ କୁର୍ମାଳୀ ଓଡ୍ର ପରିବାରର ଏକ ଉପଭାଷା । ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଓ ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
ଖଡ଼ିଆ ସହିତ ଭୂମିଜମାନେ ଓ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଶବରମାନେ ପ୍ରଥମେ ବିନ୍ଧ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସ କରୁଥୁଲେ । 
ପରେ ସ୍ଥାନାନ୍ତର ପ୍ରବାହରେ ସାମିଲ ହୋଇ ସେମାନେ ଦକ୍ଷିଣବିହାର, ଉରାର ଓ ପଶ୍ଚିମ ଏବଂ 
ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାରେ ବସବାସ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ଗ୍ରିୟରସନ ସେମାନଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଅଛନ୍ତି । ଜୁଆଙ୍ଗମାନେ ଆଉ ଏକ ଜନଜାତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ କେନ୍ଦୁଝର ଓ ପାଲଲହଡ଼ା ଆଦି ସ୍.ନରେ 
ଦେଖାଯାଏ । ଏମାନଙ୍କର ଶବରମାନଙ୍କ ସହ ଭାଷା ଓ ଚଳଣିରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । ଯେଉଁ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ମୁଣ୍ଡାରୀ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମଯାଜକ ବା ପୂଜକ, ଦେହୁରୀ ଅବା 
ଦାସିରି ନାମରେ ଅଭିହିତ । ଓଡ଼ିଆଭାଷାର ଅନେକ ଶବ୍ଦ ସେମାନେ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପରେ 
କହିଲେ, ପ୍ରାକ୍ତନ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ବାସ କରୁଥୁବା ଗଣ୍ଡ, କୋହ, ସାନ୍ତାଳ, ହୋ, କୁରୁମି, 
ଜୁଆଙ୍ଗ, ଶବର, ଖଡ଼ିଆ ପ୍ରଭୁତି ଜନଜାତି ବହୁ ଆଦିମ କାଳରୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଉଡ୍ୁ- ପ୍ରାକୃତରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଭାଷା ଗ୍ହୀତ ହୋଇଯାଇଛି । 

ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶା ଏକଦା ଇତିହାସରେ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ଥୁଲା । ଚୌହାନମାନଙ୍କ ଶାସନ 
କାଳରେ “ସମ୍ବଲପୁର'ର ପ୍ରଚଳନ ଅଧୂ୍କ ହୋଇଥଲା | ତ୍ରୟୋଦଶ ଓ ଚତୁ ହ୍ଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପାଖରୁ 
ଚୌହାନମାନେ ବଲାଙ୍ଗୀର, ସମ୍ବଲପୁର ଆ ଦି ରାଜ୍ୟରେ ଶାସନ କରୁଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶ 
ଓ ଛତିଶଗଡ଼ ସହିତ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ବ୍ୟବସାୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥୁଲା । ଇଂରେଜମାନଙ୍କ 
ଆଗମନ ପୂର୍ବରୁ ନାଗପୁର ମରହଟ୍ଟାମାନେ ସମ୍ବଲପୁର ଶାସନ କରୁଥୂଲେ । ତଦନୁସାରେ ଇଂରେଜ 
ଅମଳରେ ୧୯୦୫ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା ନାଗପୁର ସହିତ ରହି ଶାସିତ ହେଉଥୁଲା । ଆଦିବାସୀ 
ସମ୍ପ୍ଦାୟ ଭିତରେ ଗଣ୍ଡ, ବିଞ୍ଞାାଲ, କିସାନ, କନ୍ଞଆ ଆଦି ବହୁସଂଖ୍ଯାରେ ପଶ୍ଚମଓଡ଼ିଶାର ଅଧ୍ବାସୀ 


୨୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ନାଗପୁର ସହିତ ପ୍ରାଶାସନିକ ସମ୍ପର୍କ ଦୀର୍ଘକାଳ ଚାଲିଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ 
ହିନ୍ଦୀ ଓ ସ୍ଥାନୀୟ କିସାନ ତଥା ଜନଜାତିର ଭାଷା ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଜଟିଳ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଦେଖାଯାଏ । 
ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଓ ଝାରସୁଗୁଡ଼ା ଏବଂ ବରଗଡ଼ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଅନେକ କୁଲତା ଚାଷୀ ଓ ଭୁଲିୟା ତନ୍ତୁବାୟ 
ପରିବାର ବାସ କରନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରଚଳିତ ଲରିଆ ଭାଷା ଅତି ବ୍ୟାପକ । ଲରିଆଭାଷୀମାନେ 
ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । 


ଇତିହାସର ଉତ୍ଜାନ ପତନ ଭିତରେ ପଶ୍ଚି ମ ଓଡ଼ିଶା `କେତେବେଳେ ତ୍ରିକଳିଙ୍ଗ>, କେତେବେଳେ 
ମହାକୋଶଳ ବା ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ବା କେତେବେଳେ ସମ୍ବଲପୁର ନାମରେ ପରିଚିତ ହୋଇ ସରଭପୁରୀୟ, 
ପାଣ୍ଡୁବଂଶୀ, ସୋମବଂଶୀ, କାଳାଚୁରୀ ବା ହୈହୟ, ଚୌହାନ ଏବଂ ଭୋନସଲା ଆଦି ନାନା ଶକ୍ଚି ଅଧୀନରେ 
ରହି ଶାସିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଯେଉଁ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷା ଉଭବ ହୋଇ ଆଜି ସମ୍ବଲପୁରୀ ବା କୋଶଳୀ ଭାଷା 
ନାମରେ ନିଜର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ । ତାହାର ରାଜନୀତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯାହା ହେଉନା 
କାହିଁକି, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଉପଭାଷାରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିବା ଜାତି ପାଇଁ ମଙ୍ଗଳକାରକ ହେବ । ସମ୍ବଲପୁରୀ 
ଭାଷାର ବିଶେଷ ତ୍ସ ଅଛି । କିନ୍ତୁ ତାହା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପରିପୂରକ । ଗଙ୍ଗ ଓ ଗଜପତି ଶାସନ ସମୟରୁ 
ଚୌହାନମାନଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ ଘନିଷ୍ଠ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥୁଲା, ତାହା ଇଂରେଜ ଶାସନ 
କାଳରେ ଦୂଢ଼ୀଭୃତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟକୁ ବରପାଲୀର ସ୍ଵଭାବକବି 
ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେରଙ୍କ ଅତୁଳନୀୟ ଅବଦାନ ସଦା ସ୍ଵୀକୃତ । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସମ୍ବଲପୁରର 
ନେତୃତ୍ସ ସେହିପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହଜ୍ଵ ପୂଣ୍ଠ । ମଧ୍ଯ ଭାରତ ଓ ପୁରୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ସହ ସଂଯୋଜ କସ୍ଥଳୀ ଭାବରେ 
ସମ୍ବଲପୁରର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଓ ମହାନଦୀ ମାଧ୍ଯମରେ ପୂର୍ବୋପକୃଳ ସହିତ କେନ୍ଦ୍ରଭାରତର ଆର୍ଥନୀତିକ 
ଯୋଗାଯୋଗ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାକୁ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ଅ ବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିପାରିଛି । ସମ୍ବଲପୁରୀ 
ଭାଷାକୁ ମୌଳିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ପରିପ୍ରକାଶ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ଆପଣାର 
କରିନେଲେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଅଧୁକ ସମୃଦ୍ଧ ହେବ ଏବଂ ଭେଦଭାବର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମାନସିକତା ଦୂରୀଭୂତ 
ହୋଇପାରିବ । 


ସୋନପୁର ବା ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର ଏକଦା ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାପାଇଁ ପ୍ରାଶାସନିକ କେନ୍ଦ୍ର 
ଥୁଲା । ଗଙ୍ଗମାନେ ସେଠାରେ ଜଣେ ଗଭଣ୍ତରଙ୍କୁ ଅବସ୍ଥାପିତ କରିଥୁଲେ । ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତିପାଇଁ 
ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶିବ ମନ୍ଦିରମାନ ମହାନଦୀ କୂଳରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା । 
ପୁରୀ ଅଞ୍ଚଳର ଅନେକ ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଚୌହାନ ଶାସିତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ବ୍ରହ୍ମୋଭର ସମ୍ପରି ଲାଭ 
କରି ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ହୋଇଥିଲେ । ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର କୁମୁଟୀ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ବ୍ୟବସାୟୀମାନେ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର 
ଅର୍ଥନୀତିକୁ ବହୁ ଭାବରେ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିଥାନ୍ତି । ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଚୌହାନମାନଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ କିଛିକାଳ 
ତେଲୁଗୁ ଚୋଡ଼ମାନେ କେନ୍ଦ୍ର ମହାନଦୀ ଅବବାହିକାକୁ ଅଧ୍କାର କରି ରାଜତ୍ସ କରିଥୁବାରୁ କେତେକ 
ତେଲୁଗୁ ଶବ୍ଦ ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷା ସହିତ ଉପରୋକ୍ତ ଏକାଧ୍‌କ ସ୍ଥାନରେ ଭାଷାର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଦେଖାଯାଏ । 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବିଭିନ୍ନ ଆଞ୍ଚଳିକ ରୂପ ତା'ର ନିଜସ୍ଵ ସମ୍ପଦ । ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷା ନେଇ ସେ 
ଯେପରି ନିଜକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଛି ତାହା ପ୍ରଶଂସନୀୟ । 

ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶା କଥା ବିଚାର କରାଯାଉ । ଏକଦା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଦାବିରେ ଅବିଭକ୍ତ 
ଗଞ୍ଜାମ ଓ କୋରାପୁଟ ବାସୀ ନେତୃତ୍ସ୍‌ ବହନ କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କତି ତେଲୁଗୁ ପ୍ରଭାବରେ 
ବିପନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଆମାନେ ଦୀର୍ଘ ପଚାଶବର୍ଷ ଓଡ଼ିଶା ଡିଭିଜନ ସହିତ ମିଶିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଗଣଆନ୍ଦୋଳନ କରିଥିଲେ । ଗଞ୍ଜାମର କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ବଳଦେବ ରଥ ଓ ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ୨୩ 


ଅମୃତଧାରା ଭାବରେ ଖ୍ୟାତ । ଉଭୟ ଜିଲାରେ ତେଲୁଗୁଭାଷୀ ଲୋକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଜନସଂଖ୍ୟାର ଆଧୁକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏବଂ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବହୁବର୍ଷ ଧରି ଶାସିତ ହୋଇଥବାରୁ 
ଉପାନ୍ତ ଜିଲା ଦ୍ଵୟରେ ତେଲୁ ଗୁ ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ତଥାପି/ କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଆ ଓ ତେଲୁଗୁ ଭାଷା 
ପରସ୍ପରର ଆଦାନପ୍ରଦାନଦ୍ଵାରା ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ । ଏଠାକାର ଆଦିବାସୀମାନେ 
' ପରଜା' ନାମରେ ପରିଚିତ | ସେମାନେ ଯେଉଁ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରନି ତାହା ଉତ୍ପ ଭାଷାର ଏକ 
ଆଞ୍ଚଳିକ ପରି ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର । ପରଜା ଓ କନ୍ଧ ଭାଷାରେ ଏକାପ୍ରକାର ଶବ୍ଦ ଅନେକ ରହିଛି । ପାଣ ଓ 
ରେଲି ନାମକ ଦୁଇଟି ହରିଜନ ଶ୍ରେଣୀର ଦଳିତ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ମିସନାରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାର 
ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ବଲପୁରୀ 
ଶବ୍ଦ ଅନେକ ଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଉତ୍ତ୍‌-ପ୍ରାକୃତର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ 
ଭାବରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରୁଛନ୍ତି । ମିଶ୍ରିତ ଭାଷାର କୌଣସି ମାନସିକ ଅସୁବିଧା ସେମାନେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପାଣ ଓ ରେଲିମାନେ ଜନଜାତି ଶବର ମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଳିମିଶି ରହି ଓଡ଼ିଆ 
ଉପଭାଷାର ଉପାଦେୟତା ଉପଭୋଗ କରୁ ଅଛନ୍ତି । 


ଭାଷାର ବିକାଶ, ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରଭାବ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅଧ୍ଧୁଷିତ ଜନଜାତିମାନଙ୍କ ଯୋଗଦୀନ 
କଥା ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଇପାରେ । ଜନଜାତିମାନେ ଆଦିମବାସୀ ଭାବରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଆଗମନ 
ପୂର୍ବରୁ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ବସବାସ କରୁଥୁଲେ । ଭାଷା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଷ୍ଟିିକ, ମୁଣ୍ଡା ବା କୋହ୍‌ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । ଜନପ୍ରବାହର ଧାରା ନିଣ୍ଵୟ କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ । କାରଣ ଏତେ ବଡ଼ 
ବିଶ୍ଵରେ କେଉଁ ସମୟରେ କେଉଁ ଜାତି ଦେଶାନ୍ତର ଗମନ କରିଥୁଲେ ଅଥବା ବାସସ୍ଥାନ ପରିବର୍ଭନ 
କରିଥୁଲେ ତାହା ନିଣ୍ଵୟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । ଏହି ଜନପ୍ରବାହ ଭାରତଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ ଓ 
ଅଷ୍ଟ୍ରେଲିଆ ଭୂଭାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଥୁଲା । ଯେତେ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ସେତେ ଭାଷା । ଏକଦା ପ୍ରାଚୀନ 
ଯୁଗରେ ଭାରତ, ବ୍ରହ୍ମଦେଶ ( ମିଆନ୍‌ମାର୍‌ ) ଓ ମାଲୟେସିଆ ଭପକୁଳରେ ମୁଣ୍ଡା ଜାତିର ଲୋକ ବାସ 
କରୁଥୁଲେ । ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଅଧୁବାସୀଙ୍କ ମନରେ ଏକ ଧାରଣା ରହିଛି ଯେ ସେମାନେ ବିଦେଶାଗତ 
କ୍ଲିଙ୍ଗ୍‌ ଜାତିର ବଂଶ ଧର । କ୍ଲିଙ୍ଗୁକୁ କଳିଙ୍ଗ ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ କରାଯାଏ । ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ଆଦିମ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲା ଅନୁରୂପ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର 
ମାଲୟ, ମିଆନୂମାର୍‌ ଓ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆରେ ମିଳିଥାଏ । 

ମୁଣ୍ଡା ଜାତୀୟ ଅଧ୍ଵବାସୀ ଭିତରେ ଭୂୟାଁ, ଭୂମିଳ, ଶବର, ବୀରହର, ଖଡ଼ିଆ, ଜୁଆଙ୍ଗ, ଗଦବା 
ଓ ପରଜା ପ୍ରଭୂତି ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । ଭାଷାତତ୍ତ୍ଵବିତ୍ବମା ନେ କହନ୍ତି ଯେ ସଂସ୍କୃତ, ପ୍ରାକୃତ ଓ ଅପଭ୍ରଂଶ ଆଦିରେ 
ଆଦିବାସୀ ଭାଷାର ବହୁ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । ସଂସ୍କୃତ ପଣ୍ଡିତ ଭରତ “ ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ୍ର' ରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ 
ଭାଷାକୁ ' ବିଭାଷା' ବୋଲି ଉଲ୍େଖ କରିଅଛନ୍ତି । ଆଳଂକାରିକ ମାକଣ୍ଡେୟ ' ପ୍ରାକୃତ ସବ୍ବସ୍ଵ' ଗ୍ରନ୍ଥରେ 
ଓଡ୍ରୀକୁ ଅପଭ୍ରଂଶ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସହିତ ଓତ୍ରୀ ଏବଂ ସୌର ସେନୀର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଫଳରେ 
ଯେଉଁ ଶଙ୍କର ଭାଷାର ଉତ୍ପଭି ହେଲା ତାହା ସାବର ଓଡତ୍ସୀ ନାମରେ ପରିଚିତ ହୋଇଥିବା କଥା କହିଛନ୍ତି । 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାକୁ “ କଳିଙ୍ଗଂ ନାମକରଣରେ ଆଦିବାସୀ ଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । କୁଇ ଭାଷାରେ “ଙ୍ଗ 'ର 
ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଯାଏ । ଧାନକୁ “କୁଇଙ୍ଗଂ ଏବଂ ଗାଭଗୋରୁଙ୍କୁ 'କୁଡ଼ିଙ୍ଗଂ କୁହାଯାଏ । କେତେକ 
ପଣ୍ଡିତ କହନ୍ତି ଯେ (ଙ୍ଗଂ ବହୁବଚନ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ । “କୁଇ 'ବା କୁଲି ଜାତିର ଲୋକସମୂହପାଇଁ 
କଳିଙ୍ଗ ବା କୁଲିଙ୍ଗ ଶବ୍ଦର ସୃଷ୍ଟି । ଅଷ୍ଟ୍ରିକ ଭାଷା କହୁଥୁବା ଆଦିବାସୀମାନେ ଗଣନାପାଇଁ “କୋଡ଼ି” ଶବ୍ଦର 
ବହୁଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାନ୍ତି । ଅଷ୍ଟ୍ିିକମାନଙ୍କର ଗଣନାର ଶେଷ ଅଙ୍କ ହେଲା କୋଡ଼ିଏ । ମଣିଷର ହସ୍ତ ଓ 
ପଦର ସବୁତକ ଆଙ୍ଗୁ'ଳି କୋଡ଼ିଏ । ସାନ୍ତାଳମାନେ “ପଣ” ଶବ୍ଦକୁ ଚାରି ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । 


୨୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


କୋଡ଼ି, ଗଣ୍ଡା ଓ ପଣ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଗାଣିତିକ ଶବ୍ଦ । ସେହିପରି ଓଡ଼ିଆ “ମାଣ' ଶବ୍ଦର ଉପରି ମଧ୍ୟ 
ଅଷ୍ଟ୍ରିକ ଭାଷାରୁ । ମିସନାରୀମାନେ କୁଇ ଓ ସାନ୍ତାଳୀ ଶବ୍ଦକୋଷ ପ୍ରଣୟନ କରି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସହିତ 
ଆଦିବାସୀ ଭାଷାର ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରି ଅଛନ୍ତି ।” 


ସଂସ୍କତ ଓ ଓଡ଼ିଅ। 

ଉରରଭ।ରତରେ ସଂସ୍କ ତଭ।ଷାର ପ୍ରସାର ସହିତ ଆଯ୍ଯ୍ୟସଂସ୍କ୍‌ ତିର ସମ୍ପ୍ବସାରଣ ଜଡ଼ିତ । 
ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କତି ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ଓ ରୀତି ନୀତି ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ । ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ କେବଳ ବେଦକୁ 
ବୁଝାଏ ନାହିଁ । ବେଦ ପରବର୍ଭୀ ଉପନିଷଦ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଆରଣ୍ୟକ, ଧର୍ମ ସୂତ୍ର, ମହାକାବ୍ୟ ଓ ପୁରାଣ 
ଆଦିକୁ ମଧ୍ଯ ସୂଚିତ କରେ । ଏସବୁର ମୂଳଭାଷା ସଂସ୍କୃତ ଏବଂ ତାହାର ସାହିତ୍ୟିକ ମୂଲ୍ୟ ଅବଧାରଣ 
କରିବାପାଇଁ ବିଶେଷ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ ଜ୍ଞାନ ଆବଶ୍ୟକ । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ପାରଦଶିତା ନ ଥୁଲେ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ସାହିତ୍ୟିକ କୃତିର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । ସଂସ୍କୃତ ଅଧ୍ଯୟନ ଓ ତହିଁରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ 
ଲାଭ କରିବା ସୁଯୋଗ କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପାଉଥୁଲେ । କାରଣ ଲେଖାର ପ୍ରଚଳନ ନ ଥୁବାରୁ 
ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ ସଂସ୍କତ ଶାସ୍ତ୍ରମାନ ମୌଖ୍‌କ ରୀତିରେ ସଂକଳିତ ହୋଇ ଥୁଲା । ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସ୍ମରଣ ଶକ୍ତି 
ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଉଚ୍ଚାରଣ ଉପରେ ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଉଥୁଲେ । ସମାଜର ଧମକାଯ୍ୟ ଓ ଯାଗଯଜ୍ଞ ଆଦି 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରାହିଁ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁଲା । 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ବୈଦିକ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିପ୍ଳବ ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ତାହାର ନେ ତୃତ୍ଵ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ବହନ କରି ଥିଲେ । ଆର୍ଯ୍ୟଧମ୍ମ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ମୂଳ ପଦ୍ଧତି ଥୁଲା - ଯାଗ, 
ଯଜ୍ଞ, ପଶୁବଳି ଓ ତତ୍ସମ୍ପର୍କୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଏହା କ୍ରମଶଃ ଅସହ୍ୟ ହେବାରୁ ଧର୍ମଜଗତରେ ଅଭିନବ 
ପଦ୍ଧତିର ଉଦ୍ଭବ ହେଲା ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧମ ରୂପରେ । ଉଭୟ ଧମର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଥୁଲେ କ୍ଷତ୍ରିୟ । 
ସଂସ୍କତ ଭାଷାର ବୋଧଗମ୍ୟତା ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ପାଖରେ ନ ଥୁବାରୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧମପ୍ରଚାରକମାନେ 
ସାଧାରଣ କଥୁତଭାଷା ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାକୃତଭାଷାକୁ ପ୍ରଚାରର ମାଧ୍ଯମରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଜୀବହିଂସା 
ଓ ପଶୁବଳି ବିରୋଧରେ ସେମାନେ ଯେଉଁ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କଲେ ତାହା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଥୁଲା - ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହେଁ । ତୀର୍ଥଙ୍କର ପାଶ୍ଵ ନାଥ ଏବଂ ମହାବୀର କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରିବାରରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସେହିପରି ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଅଶୋକ । ଏ ମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ବିରୋଧୀ 
ପ୍ରଚାରର ସଫଳତା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରାକୃତଭାଷାକୁ ଧର୍ମନୀତି ପ୍ରଚାରପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଥୁଲା । ତ୍ରିପିଟକର ଭାଷା ପାଲୀ ସବବୋଧଗମ୍ୟ ଭାଷା ଥୁଲ। । ଅଶୋକଙ୍କ ଧମନୀତି ଓ ମାନବିକ 
ଆଦଶ ଲୋକପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାରେ ହିଁ ଶିଳାଲିପି ଭାବରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ସର୍ବତ୍ର ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା । 
ଏହି ନ୍ୟାୟରେ କଳିଙ୍ଗରେ ଧଉଳି ଏବଂ ଜଉଗଡ଼ଠାରେ ଖୋଦିତ ଅଶୋକଙ୍କ ଅନୁଶାସନ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ 
ଶୁଣାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ପ୍ରାକୃତଭାଷାରେ ହିଁ ରଚିତ ହୋଇଥୁଲା । ଯଦି ତାହା କଥୁତଭାଷା। ନ ଥୁଲା, 
ତେବେ ସ୍ଥାନୀୟ କଥୁତ ଭାଷା ସହ ଶିଳାଲିପିର ଭାଷାର ଯଥେଷ୍ଟ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ ଥୁବ, ଏହ। 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ଶିଳାଲି ପି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଲେଖାଯାଇଥୁଲା । ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟବହୃତ ଭାଷାହିଁ ଶିଳାଲିପିର ଭାଷା । ଏହି ପାଲୀ ଭାଷା ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାଠାରୁ ସାମାନ୍ୟ 
ଭିନ୍ନ । ତାହା ତତ୍କାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର କଥୁତ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତ । 





2 ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ “ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତି” ୨୦୦୪ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ଯ ୨୫ 


ଅଶୋକ ଏବଂ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ ତକ୍କାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ଦୁଇଟି ଭାଷା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବ - ତାଂ” 
ହେଲା ସଂସ୍କତ ଓ ପ୍ରାକୃତ । କଥୁତ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ ସମୟକ୍ରମେ ବହୁ ଅଷ୍ଟ୍ରିକ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଶବ୍ଦ ମିଶିଥୁବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଦ୍ରାବିଡ଼ ଭାଷାରେ ଯେପରି ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦର ଅନୁପ୍ରବେଶ ଆମେ ଦେଖୁ, ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରାକୃତ 
ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅନେକ ସଂସ୍କତ ଶବ୍ଦ ମିଶିବାରେ ବାଧା ନ ଥୁଲା । ଭାଷାବିତ୍‌ମାନେ କହନ୍ତି 
ସଂସ୍କୃତର ଶୁଦ୍ଧତାପାଇଁ ପାଣିନି ଓ ଯାସ୍କ୍‌ ଆଦି ବ୍ୟାକରଣ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଣୟନ କରିଥୁଲେ । ଭାଷାର ଶୁଦ୍ଧତା 
ରକ୍ଷା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଦାୟିତ୍ସ ଥୁଲା । ପାଣିନିଙ୍କ ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରି ପାତଞ୍ଜଳି ମଧ୍ଯ ଶବ୍ଦଞ୍ଞାନ ଓ ଭାଷାରେ 
ଅନୁଶାସନ ପ୍ରଚଳନ କଲେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ସଂସ୍କୃତ କେବଳ ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ଏକଚାଟିଆ ଅଧ୍ଵକାର ହୋଇ 
ରହିଲା । ଜନସାଧାରଣ ତାହା ବ୍ୟବହାର କରିବା କଠିନ ହେଲା । ତେଣୁ ପରିଣାମରେ ସଂସ୍କତ ଦେବଭାଷା 
ହୋଇ ଲୋକଭାଷାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇଗଲା । ତଥାପି ଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମର ମାଧ୍ଯମ ଭାବରେ ସଂସ୍କୃତ ଏକମାତ୍ର 
ସର୍ବଭାରତୀୟ ଭାଷା ରୂପେ ଭାରତର ସଂହତି ରକ୍ଷା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଲା । ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ଜ୍ୟୋତିଷ, 
ଆୟୁବିଜ୍ଞାନ ଆଦି କେବଳ ଜ୍ଞାନୀଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଲା । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଇତରଜନଙ୍କ 
ପ୍ରବେଶ ନିଷିଦ୍ଧ ହେଲା । ଲୋକଭାଷା ଭାବରେ ଉତ୍ର- ପ୍ରାକୃତ ଜନସାଧାରଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହୋଇ ପ୍ରସାର 
ଲାଭ କରିଥୁଲା । ସଂସ୍କତଭାଷାରେ ବୈଦିକ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ପାଲୀ- ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧମର 
ଗ୍ରନ୍ଥମାନ ରଚିତ ହେଲା । 


ପ୍ରଫେସର ପ୍ରବୋଧଚନ୍ଦ୍ର ବାଗଚୀଙ୍କ ମତରେ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖର ଭାଷା ଶୁଦ୍ଧ 
ପାଲୀଭାଷା ( ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠଶତାଦ୍ଦୀ) ର ପରବର୍ତୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ବିବର୍ଭିତ ରୂପ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗରେ ତାହା 
ଥୁଲା ଲୋକପ୍ରଚଳିତ କଥୁତଭାଷା । ଅଶୋକଙ୍କ ବ୍ୟବହୃତ ପାଲୀ ଓ ହାତୀଗୁମ୍ଫାର ପାଲୀ ଭାଷାରେ ଥୁବା 
ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୁଇତିନିଶହ ବର୍ଷର ବ୍ୟବଧାନ ହେତୁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଥୁଲା । ଦୁଇ ଶିଳାଲିପିର 
ଭାଷାରେ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରତିବେଶୀ ରାଜ୍ୟ ମଗଧ, ବଙ୍ଗ, 
ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ଓ ଦକ୍ଷିଣର ବେଙ୍ଗି ଆଦି ରାଜ୍ୟର ଭାଷାଦ୍ଵାରା ଉତ୍ର-ପ୍ରାକୃତ ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ଭାଷା ଏକ ନିତ୍ୟ ପରିବତ୍ତନଶୀଳ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନର ଭାବ ପ୍ରକାଶପାଇଁ ମାଧ୍ଯମ । ତେଣୁ ସାଂସ୍କତିକ 
ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଚାହିଁ ଭାଷା ନିଜକୁ ସଜାଡ଼େ ଓ ଉପଯୋଗୀ କରେ। 
ଭାଷାବିତ୍ମାନେ କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାଚୀନ ଭାଷାକୁ ଉତ୍ର-ମାଗଧୀ ଅଥବା ପୂର୍ବ-ମାଗଧୀ ନାମରେ ଅଭିହିତ 
କରିବାରେ ଯଥାର୍ଥତା ରହିଛି । ଏଥୁରୁ କାଳକ୍ରମେ ଉଭବ ହେଲା ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା, ଆସାମୀ ଏବଂ 
ମୈଥୁଳୀ । ମଗଧର ପ୍ରାଚୀନ ରାଜନୀତିକ ସ୍ଥିତି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାଷା ପ୍ରଥମେ ଉଡ୍ର- ମାଗଧୀ ବା ପୂର୍ବ- 
ମାଗଧୀ ନାମରେ ପରିଚିତ ହେବା ଅଧ୍ଵକ ସଙ୍ଗତ ଥୁଲା । ଉଡ୍ର- ରାଜ୍ୟରେ ଅନେକ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ଵ ରାଜ୍ୟ 
ଥିଲା । ଯଥା - କଳିଙ୍ଗ, ଉକ୍ରଳ, ତୋଷଳୀ, କଙ୍ଗୋଦ, ମହାକୋଶଳ ଇତ୍ୟାଦି | ସେମାନେ ଉତର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥିଲେ । ତେଣୁ ଭାଷାର ପରିଚୟ ପାଇଁ ' ଉତ୍ର' ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥୁଲା | ସେଥ୍ରୁ “ଓଡ଼ିଆ” 
ଶବ୍ଦର ଉଭବ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଘଟଣା । 


ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଆଳଙ୍କାରିକ କ ବିରାଜ ବିଶ୍ଵନାଥ ' ଚନ୍ଦ୍ରକଳା' 
ନାଟକରେ ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି ତାହା ଓଡ୍ର - ପ୍ରାକୃତର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । 
ହେମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 'ଶବ୍ଦାନୁଶାସନ' ଗ୍ରନ୍ଥରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସଂସ୍କତରୁ ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାର ଉପତ୍ପର୍ି । ସଂସ୍କୃତ 
ଭାଷାକୁ ମୌଳିକ ଭାଷାରୂପେ ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସେଥୁରୁ ' ପ୍ରାକୃତ” ଉପ୍ଭି ହେବା ସ୍ଵୀକାର କଲେ 
ମଧ୍ଯ ସମୟ ବିଶେଷରେ ଏକାଧ୍କ ଦେଶଜ ପଦ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ପ୍ରାକୃତ ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା କଥା 
ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଅନେକ ସମୟରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଅଳ୍ପଶିକ୍ଷିତ ବା ଅଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନେ ସଂସ୍କତ ଶବ୍ଦର ବିଶୁଦ୍ଧ 


୨୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ଥୁଲେ । ସେମାନେ ବିକୃତ କରି ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦମାନ ଉଚ୍ଚାରଣ କରୁଥୁଲେ 
ତାହା ଅପଭ୍ରଂଶ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଥୁଲା | ଯଥା - ମ୍ଗକୁ ମିରିଗ, ଗାଛିକୁ ଗଣି, ଗୋଷକୁ ଗୋଠ, 
ଗ୍ରାମକୁ ଗାଁ ଇତ୍ୟାଦି । ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଭାବରେ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବା ନିୟମ ଥୁଲା । ଏହି ନିୟମର 
ବ୍ୟାବହାରିକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଅପତ୍ରଂଶକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥୁଲା । 


ଗୁପ୍ତଯୁଗ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଦେଶୀୟ ରାଜାମାନେ ରାଜକାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ବ୍ୟବହାର 
କଡ଼ାକଡ଼ି ଭାବରେ ପାଳନ କରୁଥୁଲେ । ରାଜଦରବାରରେ ସେଥୁପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପଣ୍ଡିତ ଓ ଲିପିକାରମାନେ 
ରହୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ରାଜାଙ୍କ ଉଦାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ମିଳୁ ଥୁଲା । ସେମାନେ ରାଜପ୍ରଶସ୍ତ ରଚନା 
କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମୋଉର ବା ଦେବୋତ୍ତର ସମ୍ପରି ଦାନପତ୍ର ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରୁ ଥୁଲେ । 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କପାଇଁ ଦୀପଦାନ, ଗୋଦାନ, ଭୂଦାନୁ ଆଦି ସଂକଳ ସେମାନଙଙଙଦ୍ଵାରା 
ଲିପିବଦ୍ଧ ହେଉଥୁଲା । ସେଥୁପାଇଁ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ରାଜତ୍ସ କରିଥୁବା ନଳ, ସରଭପୁରୀୟ, 
ସୋମବଂଶୀ, ଶୈଳୋଭବ, ଭୌମକର, ଭଞ୍ଜ, ଗଙ୍ଗ, ଶୁଳ୍କୀ, ତୁଙ୍କ, ନନ୍ଦୋଭବ ଆଦି ରାଜବଂଶ 
ତରଫରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ତାମ୍ରଶାସନ ପ୍ରଣୀତ ହୋଇଥୁଲା । ଅନେକ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ରାଜାଦେଶ ଖୋଦିତ 
ହୋଇଥୁବାର ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ଏସବୁ ରାଜାଦେଶର ଭାଷା ଥୁଲା ସଂସ୍କତ । ଦୀର୍ଘ ଏକହଜାରବର୍ଷ 
ପଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ପରମ୍ପରା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଦାନପତ୍ର ତାମ୍ରଶାସନ ରୂପରେ ଆବିଷ୍ଟ୍ରତ 
ହୋଇଅଛି । ରାଜବଂଶାବଳୀର ଇତିହାସ, ଧମନୀତି ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ସମଂୀୟ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ 
ପାଇଁ ଉପରୋକ୍ତ ତାମ୍ରଲେଖମାନ ଏକାନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ଏବଂ ନିଭରଶୀଳ ଉପାଦାନରୂପେ ଗ୍ବହୀତ । 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଲିଖ୍‌ତ ତାମ୍ରପତ୍ରମାନ ଦାନପତ୍ର ଦଲିଲ ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥୁ ଲେ ମଧ୍ଯ 
ଲିପିକାରମାନେ ଅତି ଚମକ୍କାର ଆଳଂକାରିକ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ତଥାପି ସ୍ଥାନେ 
ସ୍ଥାନେ କଥୁତ ଲୋକଭାଷାର ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯଦେଶ ( କନୌଜ ), ରାଢ଼, ବରେନ୍ଦ୍ର ଓ ଶ୍ରାବସ୍ତୀ ଆଦି ଅଞ୍ଚଳରୁ 
ବହୁସଂଖ୍ୟକ ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ନିଷ୍କର ଭୂଦାନ ମାଧ୍ଯମରେ ଅଗ୍ରହାରରେ ସ୍ଥାପିତ କରିଥୁଲେ | ଏହି 
ସଂସ୍କୃତଞ୍ଚ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସଂସ୍କତରେ ପାରଦର୍ଶିତା ଲାଭ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକାଚାରପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ 
କଥୁତଭାଷାକୁ ଆଦର କରିଥିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସେମାନେ ଯେଉଁ ତାମ୍ରଲେଖମାନ ରଚନା କଲେ ସେଥୁରେ 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ସହିତ ସ୍ଥାନୀୟ କଥ୍ତଭାଷାର ଶବ୍ଦମାନ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା କିଛି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟ 
ନୁହେଁ । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାର ଅଭିଲେଖ ସାହିତ୍ୟ ତଳ୍କାଳୀନ ସଂସ୍କୃତର ବ୍ୟାବହାରିକ ରୂପ ଏବଂ 
ଉତ୍ର-ପ୍ରାକୃତର ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦ ସହ ମିଶି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ସମ୍ବଦ୍ଧ କରିପାରିଥ୍‌ଲ। । ପରିଶେଷରେ 
ଉପଭେକ୍ତ ଆଲୋଚଦାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନତମ ଶିଳାଲେଖ ଭାବରେ ଅଶୋକଙ୍କ 
ଧଉଳି ଏବଂ ଜଉଗଡ଼ର ଧମଲିପି ଖ୍ରୀ.ପୂ. ତୃତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଥମ ଅଭିଲେଖ ଥୁଲା 
ଯେଉଁଥୁରେ ତତ୍କାଳୀନ ଉତ୍ର- ପ୍ରାକୃତର ସ୍ବରୂପ ଅବଧାରଣ କରାଯାଇପାରେ । ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଶିଳାଲେଖକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଗୁପ୍ତୋଉର 
ଯୁଗରେ ଉତ୍ର-ପ୍ରାକୃତର ସ୍ଥାନ ଅଧ୍କାର କଲା ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା । ଗୁପ୍ତଯୁଗରେ ବ୍ରାନ୍ମଣଧମର ପୁନରୁଦ୍ଧାନ 
ସହିତ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାଷା ରୂପେ ଆଦୃତ ହେଲା । ରାଜା ଓ ଦରବାରର ପଣ୍ଡିତମାନେ 
ତାହା କରିବାରେ ସହାୟକ ହେଲେ । ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉତ୍ର- ପ୍ରାକୃତ ବଦଳରେ 
ସଂସ୍ଫୃତଭାଷା ରାଜଭାଷାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କରିଥଲା । ଶାସନକାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସାହିତ୍ୟିକ କୃତିରେ ମଧ୍ଯ 
ଉତ୍ର-ପ୍ରାକୃତ ବ୍ୟବହୃତ ହେଲା ନାହିଁ । ଯତ୍କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ପ୍ରାକୃତ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ହୋଇଥୁବା ଅଭିଲେଖ 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ୨୭ 


ସଂଖ୍ୟା ଅତି ନଗଣ୍ୟ । ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜା ବଜ୍ର ହସ୍ତଙ୍କ ରାଜତ୍ଵର ୩୯ ବର୍ଷରେ ( ଅର୍ଥାତ୍‌ 
୧୦୭୦ଖ୍ରୀ.) ମୁଖଲିଙ୍ଗମ ଶିବମନ୍ଦିରରେ ଆବିଷ୍କୃତ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳାଲେଖରେ ସଂସ୍କୃତ, ତେଲୁଗୁ ଓ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ସୂଚନା ମିଳେ । ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ଅଭିଲେଖରେ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦର ଆବିଭାବ ଅତି ମହତ୍ପପୂର୍ଣ୍ - 
କାରଣ ଦୀର୍ଘକାଳ ଗଙ୍ଗରାଜତ୍ଵ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଆଭାଷା ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଗଙ୍ଗରାଜତ୍ଵର 
ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ବିକଶିତ ରୂପ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଭାଷା କପିଳେନ୍ଦ୍ର 
ଦେବଙ୍କ ସାମସମୟିକ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ଭାଷା ପରି ଜଣାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗଙ୍ଗରାଜତ୍ଵର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାର ଆଦ୍ୟ ଏବଂ ଶେଷ ବେଳକୁ ପୂଣ୍ଠ ବିକଶିତ ରୂପ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ଭାଷାତତ୍ତ୍ଵବିତ୍ଵମାନେ ତିନୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭକ୍ତ କରିଅଛନ୍ତି । ଏହାର ଏତିହାସିକ 
ଯଥାର୍ଥତା ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ତଦନୁସାରେ 


୧. ଦ୍ବାଦଶରୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଭିତରେ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
୨. ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦୀରୁ ଖ୍ରୀ. ୧୮୫୦ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ, ଏବଂ 
୩. ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ (ଖୀ. ୧୮୫୦ ପରବରା କାଳ ) ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ | 


ଏହି ବିଭାଜନର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେଖା ଟିକିଏ ଏପଟ ସେପଟ ହୋଇପାରେ । ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟର 
ଓଡ଼ିଆଭାଷା ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ - ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ଦେଖାଯାଏ । 
ସେହିପରି ଅଭିଲେଖର ସଂଖ୍ୟା କୋଡ଼ିଏରୁ ଅଧକ । ସେଥୁଵ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଗୁକ୍ତ (୧) ଦଶମ ଏକାଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀର ଗଣ୍ଡିବେଢ଼ ଅଭିଲେଖ, ଉରଜାମ୍‌ ଅଭିଲେଖ (ଖରୀ. ୧୦୫୧), ଭୁବନେଶ୍ବରର ଦ୍ବିଭାଷୀ 
ଅଭିଲେଖ ( ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ) ଏବଂ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ଚତୁର୍ଥ ଓ ଏକତ୍ରିଂଶ ରାଜତ୍ଵ ବର୍ଷର ଅଭିଲେଖମାନ । 
ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଭକ୍ତିସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ରୀତିଯୁଗର 
କାବ୍ୟମାନ ଅନ୍ତଭ୍ଭୁକ୍ତ । ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ସାହିତ୍ୟ ଇଂରେଜ ଶାସନର ସାମସମୟିକ ବୋଲି ସେମାନେ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କରିଅଛନ୍ତି । ଭାଷାର ସ୍ଵରୂପ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ସାହିତ୍ୟର ରୂପରେଖ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ । କେବଳ 
ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ନୁହେଁ, ବିଷୟବସ୍ତୁ ନିର୍ବାଚନରେ ଓ ତା 'ର ସାହିତ୍ୟିକ ପ୍ରଯୋଜନାରେ ଯେଉଁ ପରିବରାନ 
ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ, ତା' ଉପରେ ନିଭର କରି ସମାଲୋଚକମାନେ ସାହିତ୍ୟର ଦିଗ ନିଣ୍ରୟ ଓ ସମୟ ନିରୂପଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ସାହିତ୍ୟର ଭାଷାଶୈଳୀ ସଦା ପରିବତ୍ତନଶୀଳ । ଏହା ନିଭର କରେ ସମାଇଚ୍ଚର ପ୍ରଗତି ଓ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଉପରେ । 
ଓଡ଼ିଆ ଲିପି 

ଭାରତର ଆଦ୍ୟ ଲିପି ଭାବରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ 
( ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂବ ତୃତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀ) ବ୍ର।ହ୍ମୀ ଲିପିର ବିଶେଷ ପ୍ରଚଳନ ଥବା କଥା ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଶିଳାଲିପିମାନଙ୍କରୁ ଜଣାଯାଏ । କେବଳ ଉତ୍ତ ରପଶ୍ଚି ମ ଭାର ତ ( ବର୍ତ ମାନ ପାକି ସ୍ଥାନ ) ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ବାଦ୍ଦେଇ ଅନ୍ୟସବୁ ଶିଳାଲିପି ଅଶୋକ ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିରେ ଲେଖାଇଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ତାଙ୍କର ଦୁଇଟି 
ଶିଳାଲେଖ ରହିଛି - ଗୋଟିଏ ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟସ୍ଥ ଧଉଳି ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଗଞ୍ଜାମ ଢିଲାର ଜଉଗଡ଼ | 
ଉଭୟ ସ୍ଥାନରେ ଦ୍ଵାଦଶ ଓ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅନୁଶାସନ ବଦଳରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଳିଙ୍ଗ ଅନୁଶାସନ ପ୍ରଥମ ଓ 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ଏହି ଶିଳାଲି ପିମାନ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଅକ୍ଷରରେ ଲେଖାଯାଇଛି । ଅଶୋକଙ୍କ 
ରାଜତ୍ଵର ତିନିଶତ ବର୍ଷ ପରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଶିଳାଲେଖ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିରେ 
ଖୋଦି ତ ହୋଇ ଅଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃ ତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା 
( କଳିଙ୍ଗ )ରେ ବ୍ର।ହ୍ଳୀଲିପିର ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା । ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପି ଲେଖ୍‌ବାପାଇଁ କେତୋଟି ସରଳରେଖା 


୨୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥିଲା । ଏହା ବର୍ଜମାନର ଲିପିଠାରୁ ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ଭିନ୍ନ । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ବତ୍ମୁଳାକାର । 
ରେଖାଯୁକ୍ତ ବ୍ର।ହ୍ମୀଲିପି ଏବଂ ବରର ଳାକାର ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ବ୍ୟାବହାରିକ ଇତିହାସ 
ଆଲୋଚନାସାପେକ୍ଷ । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ଗଙ୍ଗରାଜତ୍ଵର ଅବଦାନ । ଗଙ୍ଗମାନେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତର 
କଣ୍ଟକ ରାଜ୍ୟରୁ କଳିଙ୍ଗ ଆସିଥୁଲେ । ଦକ୍ଷି ଣଭାର ତୀୟ ଲି ପିମାନ ଵଗ୍ୁଳାକାର ହୋଇଥ ବାରୁ 
ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ଉଦ୍ଭବ ହେଲା ତାହା ବର୍ରୁଳାକାର ହେବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏଥୁରେ ଦକ୍ଷି ଣଭାରତୀୟ ପ୍ରଭାବ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସହିତ ଲିପିର କ୍ରମବିକାଶକୁ ସମ୍ପୃକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମେ ଭାଷା ଓ ପରବର୍ତୀ 
ସମୟରେ ଲିପିର ପ୍ରଚଳନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଧାରା । ଭାରତରେ ଆଜି ଯେତେ ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷା ଅଛି 
ପ୍ରତ୍ୟେକର ଲିପି ରହିଛି । ଏ ଲିପିମାନ ସବୁ ମୂଳ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପିରୁ ଉଦ୍‌ଭବ ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଲିପି ପ୍ରଥମ ଲିପି ଥୁଲା । ବ୍ରାହ୍ନୀ ଲିପି ବ୍ୟବହାର ମାଧ୍ଯମରେ କ୍ରମଶଃ ଅଧ୍ଵକ 
ସରଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲ। । ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟର ବ୍ରାହ୍ମୀଲିପିଠାରୁ ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟର 
ବ୍ରାହ୍ନୀଲିପି ଭିନ୍ନ ଥିଲା । ଲିପିକାରମାନେ ସମୟାନୁସାରେ ଲିଖନ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ସରଳ ଓ ସୁନ୍ଦର କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଲିପିର ଆକାର ପ୍ରକାରକୁ ପରିବଗନ କରୁଥୁଲେ । 

ଗୁପ୍ତ ଯୁଗରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ବଦଳରେ ଗୁପ୍ତ ଲିପି ପ୍ରଚଳିତ ହେଲ। । ମାଠରବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ 
ଏହି ଲିପିରେ ତାମ୍ରରପଟ୍ଟା ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ଅନୁରୂପ ଲିପି ବିଗ୍ରହ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର 
କରିଥ୍ଲେ। ଶୈଳୋଭବ ଏବଂ ଭୌମକର ରାଳଜତ୍ ସମୟରେ ଶତାଧୂକ ବାହୁଣ ପରିବାର 
ଉଭରଭାରତଚରୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥୁଲେ | ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବଣ୍ରନାନୁସାରେ କଙ୍ଗୋଦର ଅଧୁବାସୀମାନେ 
ଉତ୍ତରଭାରତୀୟ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ । ତେଣୁ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଓଡ଼ିଶାର ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ସହିତ 
ଉତ୍ତରଭାରତୀୟ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁବା ଅନୁମେୟ । ଭୌମରାଜାମାନେ ଆସାମ ଅଞ୍ଚଳରୁ 
ଆସିଥୁବା କେତେକ ଏତିହାସିକ କହଚ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ତାମ୍ରଲେଖରେ ବ୍ୟବହୃତ ଲିପି ସହିତ 
ପୂର୍ବଭାରତୀୟ ଲିପିର ସାଦୃଶ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । 
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ଓଡ଼ିଶାର ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ତାମ୍ରଲେଖ 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ୨୯ 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚ୍ୟ ଗଙ୍ଗବଂଶର ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତୀୟ ଚାଲୁକ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କ ଲିପିରେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତୀୟ ପ୍ରଭାବ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ନୂତନ ରାଜବଂଶର ଅନୁଶାସନ ଲିପିବଦ୍ଧ କଲା 
ସମୟରେ ଲିପିକାରମାନେ ସାମସମଯିକ ପ୍ରଭାବରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତି କରି ରଖ୍‌ବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନ ଥୁଲା । 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯଭାରତର ନିକଟବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ଯେଉଁ 
ଅକ୍ଷର ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ ତାହା 9୦× 1)୧&୯୯୯ ଅକ୍ଷର ନାମରେ ଖ୍ୟାତ | କାରଣ ଅକ୍ଷରର ଉପରିଭାଗ 
ଟିକିଏ ଚାରିକୋଣିଆ ଆକାରର । ଏହି ଲିପି ଗୁପ୍ତମାନଙ୍କ ସାମସମୟିକ ବାକାଟକ ରାଜାମାନଙ୍କ ଅଭିଲେଖରେ 
ଦେଖାଯାଇଥୁଲା । ଶରଭପୁରୀୟ, ପାଶୁବଂଶୀୟ ଓ ସୋମବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ 80#× 1୧&0ଓଓ ଲିପି 
ବ୍ୟବହାର କରିଥୁଲେ । ତାହାର ପ୍ରଭାବ କେତେକ ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ତାମ୍ରଶାସନରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରାଯାଏ । ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଭାରତରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଭିନ୍ନତା ନେଇ ଅତି କମ୍‌ରେ ସତର ପ୍ରକାର ଲିପିର ପ୍ରଚଳନ 
ଥୁବା ବିଷୟ “ସମବାୟ ସୂତ୍ର' ନାମକ ଜୈନଗ୍ରନ୍ଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଲିପିକାରମାନେ ନିଜର ଆଗ୍ରହ 
ଅନୁସାରେ ଯେ କୌଣସି ଲିପିଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ଆଶ୍ଚ ର୍ଯ୍ୟଜନକ ନ ଥୁଲା ।“ କେବଳ ଲିପିର ଆକାର 
ପ୍ରକାର ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, ଭାଷା ପରିବର୍ତନ ହେଲେ ପ୍ରାଦେଶିକ ପ୍ରଭାବ ଲିପି ଉପରେ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିଥାଏ । 
କଳିଙ୍ଗ ଓ ଓଡ୍ର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଅନୁକୃଳ ଥୁଲା ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳର ବିଶେଷତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ । 
ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ନାନାଦି ଜାତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯେପରି ନିଜ ନିଜର ଭାଷା ସହ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଅଧୁବାସୀ 
ହୋଇଥୁଲେ, ସେମାନଙ୍କ ଲିପି ଓ ଭାବଧାରା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲା । 
ପୂର୍ବଭାରତୀୟ ପ୍ରଭାବ ଅନୁସାରେ ଭୌମ, ଭଞ୍ଜ, ତୁଙ୍ଗ, ନନ୍ଦୋଭବ ଓ ଶୁଳ୍କୀ ଅନୁଶାସନର ଲିପି, 
ଗଙ୍ଗମାନେ ଦକ୍ଷିଣଭ)।ର ତୀୟ ଏବଂ ସୋମବଂଶୀମାନେ ଉତ୍ତରଭାରତୀୟ ଲିପିଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଥୁଲେ | " " 


ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ଅଧ୍ୟୟନ ଅନୁସାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ ବଣ୍ଠମାଳାର ଏ, କ, 
ଣ, ଗ, ଥ, ଧ, ମ, ଯ, ଳ, ଶ, ଷ ଏବଂ କ୍ଷ ଗଠିତ ହୋଇଥୁଲା | ତା'ପରେ ରୂପ ନେଲା ଆ, ଭ, ଏ, 
ଏ, ଓ, ଓ ଏବଂ ଠ | ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରର ପୁଚ ପରି ଚିହୁ, ଯଥା - ଝ, ଉ, ର, ଲ, ହ ଆଦି ଭୌମଯୁଗର 
ପ୍ରଚଳନ । ଭୌମଯୁଗର ଏହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବର୍ଧକ ଚିହ୍ନ ସୋମବଂଶୀମାନେ ଅନୁକରଣ କରିଥୁଲେ । କ୍ରମେ 
ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ବର୍ତମାନର ଆକାର ପ୍ରକାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ପୂଣ୍ଠାଙ୍ଗ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥୁଲା । ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତବଣ୍ଠିତ ଭାଷା ବିକଶ୍ରିତ ହେବା ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି 
ମଧ୍ଯ ପୂଣ୍ଠ ବିକଶିତ ହୋଇସାରିଥୁଲା । ରାଜଗୁରୁଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗଣ୍ଡିବେଢ଼ଠାରୁ ଆବିଷ୍ଟ୍୍‌ତ ଏକ ବୁଦ୍ଧ ପ୍ରତିମାରେ 
ଥୁବା କ୍ଷୁଦ୍ର ଓଡ଼ିଆ ପଦ୍ଯକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆଦ୍ୟାବସ୍ଥା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଏହାର ଲି ପିକୁ 
ରାଜଗୁରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ -ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ବୋଲି କହନ୍ତି | ସେଦିନୁ କ୍ରମେ ରାଜାନୁଶାସନରେ 
ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ହୋଇଥଲା । ସାମାଜ୍ୟବ।ଦୀ ଗଙ୍ଗସମାଟ୍‌ ବଜ୍ଜହସ୍ତ ଓ 
ଅନନ୍ତବମ୍ମନ୍‌ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କ ସମୟରେ କେତେକ ଲିପିକାର ଉତ୍ତରଭାରତୀୟ ଓ ଦକ୍ଷି ଣଭାରତୀୟ ଲିପିର 
ମିଶ୍ରିତ ବ୍ୟବହାର କରିଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ତାହା ସ୍ଵୀକୃତ ନ ହୋଇ ଉତ୍ତରଭାରତୀୟ ଲିପି 
ଅନୁରୂପ ଅକ୍ଷର ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା । ତହିଁରୁ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ। ବର୍ଣ୍ଣମାଳା ଉଦ୍‌ ଭବ ହୋଇଅଛି । ଓଡ଼ିଆ 
ଲିପିର ଆକୃତି ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀବେଳକୁ ଆଧୁନିକ ଅକ୍ଷର ପରି ହୋଇଥୁଲା । ତତ୍କାଳୀନ 
ତାମ୍ର ଶାସନ ଓ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଖୋଦିତ ଅଭିଲେଖମାନ ସଂସ୍କତଭାଷାରେ ରଚିତ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଆ 


୧ ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ, ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର କ୍ରମବିକାଶ, ୧୯୯୬, ପୃ. ୧୦-୧୧। 
୬୬ ରାଜଗୁରୁ, ପୂର୍ବବତ୍‌ ପ୍‌. ୧୨-୧୩। 


୩୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଲିପିରେ ଲିଖ୍‌ତ ତାକୁ ପ୍ରୋଟୋ ଓଡ଼ିଆ କ୍ୟାରେକୁର (୮୮୦୮୦-୦୮୮୨/୫ 01&୮8୦୮୦୮) କୁହାଯାଏ | ତେବେ 
ଓଡ଼ିଆ ବର୍ଣ୍ଣମାଳାର ସବୁ ଅକ୍ଷର ଏକସମୟରେ ଉଦ୍ବଭବ ନ ହୋଇ କାଳକ୍ରମେ ହୋଇଥିଲା । 

ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷର ବରଭୂଳାକାର ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା ତାଳପତ୍ରର ବ୍ୟବହାର । ଉପକୃଳବତ୍ତୀ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ତାଳପତ୍ର ସହଜରେ ମିଳୁଥିବାରୁ ଏବଂ ତାହା ସୁରକ୍ଷିତ ଓ ଦୀର୍ଘକାଳ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ମନ୍ଦିର 
ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଅଭିଲେଖାଗାରରେ ସାଇତି ରଖାଯାଉଥିଲା । ଲୁହା ଲେଖନୀମୁନରେ ତାଳପତ୍ର 
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ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍ଵର ଅକ୍ଷର 


୯୩ 





ଉପରେ ସିଧା ଅକ୍ଷର ବଦଳରେ ବରଗ୍ଦୁ ଳାକାର ଅକ୍ଷର ଲେଖୁବା ସହଚ୍ଚ ଥିଲା । ଗଙ୍ଗବଂଶର ଶେଷ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ( ଲିପିର ବ୍ୟାପକ ପ୍ରୟୋଗ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହାର 
ନିଦର୍ଶନସ୍ଵରୂପ ଗଙ୍ଗସମ୍ରାଟ୍‌ ଚତୁ ର୍ଥ ନର ସିଂହଦେବଙ୍କ ' କେନ୍ଦୁଳି' ଗ୍ରାମରେ ଆବିଷ୍କୃତ ତାମ୍ର ଶାସନ 
ଏବଂ ଶଙ୍କରାନନ୍ଦ ମଠର ତାମ୍ରଶାସନ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । ରାଜକାର୍ଯ୍ୟରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାର 
ବ୍ୟବହାରପାଇଁ ଗଙ୍ଗବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ ନେଇଥିବା ପଦକ୍ଷେପ ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ ଥୁଲା । ଏହା ଥୁଲା 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଉପଲବ୍ଧି । ଖ୍ରୀ, ୧୪୩୫ ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜ୍ଚପତି କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଉନ୍ନତିପାଇଁ ମହତ୍ସ୍‌ ପୂଣ୍ତ ପଦକ୍ଷେପ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । କେବଳ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ 
ମହାଭାରତ ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଅମୂଲ୍ୟ ସାହିତ୍ୟିକ କୃତି ନ ଥୁଲା । ଗଜପତିଙ୍କ ଏକାଧ୍କ ଶିଳାନୁଶାସନ 
ଓ ତାମ୍ରଶାସନ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲିଖୂତ ହୋଇଥିଲା । ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନାଟମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ପଥର 
ଉଭୟ ପାଶ୍ଵ ରେ କପିଳେନ୍ଦ୍ର, ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଓ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଦେବଙ୍କ ଦାନପତ୍ରମାନ ଶିଳାଲେଖ ଆକାରରେ 
ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଥୁବାରୁ ତହିଁରେ ବ୍ୟବହୃତ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିକୁ ପ୍ରତ -ଓଡ଼ିଆ-ଲିପି (0୮୦୮୦ 00)/4 $୦୯୮୮() 
ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । 

ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ବିକାଶ ହେଲା ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ । ତାଳପତ୍ର ଓ ଲୁହା ଲେଖନୀ 
ବଦଳରେ କାଗଜ ଓ ପରକଲମର ବ୍ୟବହାର ହେବାରୁ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରସାର ସହିତ ଲିପିକାର କାର୍ଯ୍ୟ କେବଳ 
ପଣ୍ଡିତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସୀମିତ ନ ରହି ସବୁ ଜାତି ଓ ଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ତହିଁରେ ନିଯୁକ୍ତ ହେଲେ । 
ନୂତନ ଲିଖନ ପ୍ରଣାଳୀ କିପରି ସହଜ ଓ ସରଳ ହେବ ସେ ଦିଗରେ ସରକାରୀ ତପୂରତା ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଲା । କାଗଜର ବ୍ୟବହାର ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରକୁ ସହଚ୍ଚରେ କିପରି ଲେଖ୍‌ହେବ ଏଥୁପାଇଁ 
ଉପାୟ ଚିନ୍ତା କରାଗଲା । ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ଓ ଅକ୍ଷର ଲେଖୁବା ପରି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରରେ 
କିପରି ଲେଖାଯାଇପାରିବ ସେ ଚେଷ୍ଟା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଫଳରେ “କରଣି ଅକ୍ଷର ' ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା । 
ପ୍ରଥମେ କଟକ ଓ ପୁରୀ ଜିଲାରେ ସରକାରୀ ଦପ୍ତରରେ ଏହା ପରୀକ୍ଷିତ ହେଲା । ଇଂରାଜୀ ଭାଷାର 
ଆଦର ବଢ଼ିବା ସହିତ ମିସନାରୀମାନଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ ଛାପାଖାନା ସ୍ଥାପିତ ହେଲା । ଓଡ଼ିଆଭାଷାରେ 
ଧର୍ମପ୍ରଚାର ପୁସ୍ତକ ମିସନାରୀମାନେ ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ଛାପି ବାଣ୍ଟିଥୂଲେ । ସେମାନେ ହିଁ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିକୁ 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ୩୧ 


ସରଳ କରି ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଚଳନ କଲେ । ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ବ୍ୟାକରଣ ମଧ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିଥୁଲେ | ଓଡ଼ିଆ ବଣ୍ଠମାଳାକୁ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ କରି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ସହିତ ପରିଚିତ କରାଇବାରେ 
ମିସନାରୀମାନଙ୍କ ଯୋଗଦାନ ଅତି ମହତ୍ସ୍ ପୂର୍ଣ ଥୁଲା । ତେଣୁ ବତ୍ତମାନ ପ୍ରଚଳିତ ଓଡ଼ିଆ ଲିପିର ପ୍ରବର୍ତକ 
ମିସନାରୀମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରଶଂସାହଁ । 


କରଣି ଅକ୍ଷରର ନମୁନା 
ପୂର୍ଣ୍ଚଂଦ୍ର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୋଷ ୩ୟ ଖଂଡର ପରିଶିଷ୍ଟରୁ ଗୃହୀତ 





ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏ ଦୁଇଟି ବିନା 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ଓଡ଼ିଆର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ତଥା ଜାତୀୟତାର 
ପ୍ରତୀକ । ତାକୁ ଭିରିକରି ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଆମାନେ ରାଜନୀତିକ ଏକତ୍ରୀକରଣ ଦାବି କରିଥୁଲେ । 
ଇଂରେଜ ଶାସନ ଅମଳରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କତିର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଏକ ଦୀର୍ଘ ଜନଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇ ପରିଶେଷରେ ଭାଷାଭିଭିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଦେଶ ଗଠନରେ ସଫଳତା ଲାଭ କରିଥୁଲା । ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା 
ପ୍ରଦେଶପାଇଁ ଯେଉଁ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଆନ୍ଦୋଳନ କଟକ, ସମ୍ବଲପୁର, ଗଞ୍ଜାମ ଆଦି ଜିଲାରେ ହେଲା ତା' 
ମୂଳରେ ଥୁଲା ଭାଷାର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଜାତୀୟ ପ୍ରେରଣା । ଇଂରେଜମାନେ ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ତା ଉପଲବ୍ଧି କରି 
ଖ୍ରୀ. ୧୯୩୬ରେ ଭାଷାଭିରିକ ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ଦାବିକୁ ଅନୁମୋଦନ କରିଥୁଲେ । ଭାଷା ବିନା ଜାତିର ସ୍ଥିତି 
ବିପନ୍ନ । ଆଜିର ସଚେତନ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ତା'ର ଭାଷାର ଗୌରବ ଓ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟପାଇଁ ସ୍ଵାଭିମାନୀ ନ ହେଲେ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ବିପନ୍ନ ହେବାର ଆ ଶଙ୍କା ରହିଛି । 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଆଦିପର୍ବ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପରି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଅୟମାରମ୍ଭ ବିଷୟରେ ଠିକ୍‌ କାଳ ନିରୂପଣ ସମ୍ଭବ ବୁହେ । 
ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ କ୍ରମାନ୍ୟରେ ବିକଶିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | ତେବେ ସମୟ ନିରୂପଣପାଇଁ କୌଣସି 


୩୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସୂତ୍ର ନାହିଁ । ବଙ୍ଗଳା, ଆସାମୀ, ମୈଥୁଳୀ, ମାଗଧୀ ଏବଂ ଓଡ଼ିଆର ମୂଳ ହିସାବରେ କେତେକ 
ପଶ୍ଚିତ ଚର୍ଯ୍ୟାଗୀତିକାଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏହାର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ସ୍ଥିର କରିବା ମଧ୍ଯ ଆୟାସକର । କୌଣସି 
ଚର୍ଯ୍ୟାଗୀତିକାର ପାଣ୍ଡୁଲିପି ଓଡ଼ିଶାରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମିଳି ନାହିଁ । ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତିସ୍ଥାନ ନେପାଳ ଓ ତିକ୍ତ । 
ଚର୍ଯ୍ୟାପଦର ଭାଷା ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥର ଭାଷା । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଧମଗ୍ରନ୍ଥ ଭାଷା ଯେପରି ସଂସ୍କୃତ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର 
ଯେପରି ପାଲୀ, ସେପରି ଚର୍ଯ୍ୟାପଦଗୁଡ଼ିକ ସହଜିୟା ସମ୍ପ୍ଦାୟର ଧମଗ୍ରନ୍ଥ । ସହଜିୟା ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଏକପ୍ରକାର 
ତାନ୍ତ୍ରିକ ସମ୍ପ୍ଦାୟ ଥିଲା । କେବଳ ସହଜିୟା ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଭକ୍ତମାନେ ଚର୍ଯ୍ୟାପଦ ପଢ଼ି, ଶୁଣି ଗାଇପାରୁଥୁଲେ | 
ତାନ୍ତ୍ରିକ ପୀଠ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ସୀମିତ ନ ଥୁଲା । ପୂର୍ବଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜ୍ୟରେ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ 
ଥୁବାରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜ୍ୟର ଭାଷା ସହଜିୟା ସାହିତ୍ୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଅଛି । ତେଣୁ ଏହି ମିଶ୍ରିତ ଭାଷା 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ରାଜ୍ୟର ହୋଇ ନ ପାରେ । 


ଓଡ଼ିଶା ଓ ବଙ୍ଗଦେଶରେ କଥୁତଭାଷାର ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଶା ଏକ କୃଷି ପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟ । 
ଏଠାରେ 'ଖନାବଚନ' ନାମକ କୃଷି ଓ ଜ୍ୟୋତିଷୀ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପଦ୍ୟ ମିଳିଅଛି । ଏଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦମାନ 
ବଙ୍ଗଳା ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଥମ ଆଭାସ କେବଳ 
ଲୋକଗୀତିରୁ ହିଁ ଅବଧାରଣ କରାଯାଇପାରେ । ଲୋକଗୀତରୁ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରାରମ୍ଭ । ତେଣୁ ସାରଳା ଦାସଙ୍କ 
' ମହାଭାରତ'କୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଆଦିପର୍ବ କହିଲେ ମଧ ଲୋକଗୀତ ଆକାରରେ ପ୍ରାକ୍ସାରଳା ସାହିତ୍ୟର 
ପ୍ରଚଳନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ସାରଳା ଦାସ ନିଜ ପ୍ରତିଭା ବଳରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର 
ଭିରିପ୍ରସ୍ତର ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ସେ ଯେଉଁ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରିଥିଲେ ତାହା ଝଙ୍କଡ଼ ଅଞ୍ଚଳର କଥୁତ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା । ତାଙ୍କ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ପ୍ରକୃତରେ ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭାଗବତ' ରଚନା କଲେ ତାହା ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲା । 


ସାରଳା ଦାସ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର କବି । ସେ ଗଜପତି କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ସାମସମୟିକ 
ଥୁଲେ । ସେ ଜଣେ ଶୂଦ୍ର ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅପୂବ ପ୍ରତିଭାର ଅଧ୍‌ କାରୀ ହୋଇଥିବାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମହାଭାରତ 
ରଚନା କରିଥୁଲେ । ଏହି 'ମହାଭାରତ' ସଂସ୍କୃତ ମହାକାବ୍ୟର ଅନୁବାଦ ନ ଥୁଲା । ମହାଭାରତର 
ଉପାଖ୍ୟାନ ବଣ୍ଠନା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସାମସମୟିକ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର ସେ 
ପ୍ରଦାନ କରିଅଛନ୍ତି । ମହାଭାରତର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ସେ ନିଜକୁ ଗଜ ପତି କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅଧୀନସ୍ଥ କମ୍ମଚାରୀ 
ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଅଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ କୃତିରେ ତତ୍କାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଧର୍ମଜୀବନ 
ସମ୍ପର୍କରେ ନାନା ତଥ୍ୟ ମିଳିଥାଏ । ସେ ଶିବ, କୃଷ୍ଣ, ଜଗନାଥ, ଶ୍ରୀରାମ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଗଣେଶ, ପାର୍ବତୀ, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ, ନୃସିଂହ, ମାଧବ, ଦୁର୍ଗା ଏବଂ ଅଗ୍ନି ଆଦି ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନିରାଧାର ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ଅଛନ୍ତି । 
ତେଣୁ ସେ କାହାର ଭକ୍ତ ଥୁଲେ କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ । ଆପାତତଃ ସେ ଶକ୍ତି ଉପାସକ ଥୁବାପରି 
ଜଣାପଡ଼େ । ତାଙ୍କ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଝଙ୍କଡ଼ର ଶାରଳା ଥୁବାକଥା ବହୁ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ବଣ୍ଠନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 
ଦେବୀ ଶାରଳାଙ୍କୁ ସେ ନାନାଭାବରେ ସମ୍ବୋଧନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ନିଜର ଭକ୍ତି ଅର୍ଘ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କପାଇଁ ଶାରଳା ଥୁଲେ କାମାକ୍ଷୀ, ପିଙ୍ଗଳା, ମହାମାୟା, ଯୋଗରୂପା, ମାତଙ୍ଗନୀ, ନାରାୟଣୀ, 
ହିଙ୍ଗୁଳା, କାତ୍ୟାୟନୀ, ଗାୟତ୍ରୀ, ମାହେଶ୍ଵରୀ, ଯୋଗେଶ୍ବରୀ, ଚଣ୍ଡୀ ଓ ଶାକାମରୀ ଇତ୍ୟାଦି | କବି 
ଭାବରେ ଦେବୀ କୃପାହିଁ ତାଙ୍କ ସଫଳତାର କାରଣ ବୋଲି ସାରଳା ଦାସ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ପାଇଁ ଶାରଳା ଥୁଲେ ସ୍ଵୟଂ ବାକ୍‌ଦେବୀ ଓ ସରସ୍ଵତୀ । ମହାକାବ୍ୟର ବହୁସ୍ଥାନରେ ଦେବୀ ଶାରଳାଙ୍କ 
ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ତୁତି ସେ ଗାନ କରି ଛନ୍ତି । ସେ ଜଣେ ତାନ୍ତ୍ରିକ ସିଦ୍ଧଯୋଗୀ ଥୁଲେ । କୋଣାକ ନିକଟରେ ତାଙ୍କର 
ଯୋଗସାଧନା କ୍ଷେତ୍ର ଥୁଲା । 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ୩୩ 


ସାରଳା ଦାସଙ୍କ “ମହାଭାରତ 'ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ତଢ଼ାଳୀନ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟରେ ବୌଦ୍ଧମ ଓ 
ଜୈନଧର୍ମ ସହିତ ଶକ୍ତି, ବିଷ୍ୁ, ଶିବ, ଗଣପତି ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍କର ଉପାସନା ପ୍ରଚଳିତ 
ଥୁଲା । ଏସବୁ ଧର୍ମମତର ସମନ୍ଵୟରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ଉଦଭବ ହୋଇଥଲା । ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ର 
ଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନାରେ ନିମଗ୍ନ ରହୁଥୁଲେ । କୃଷିଭିଭ୍ତିକ ସମାଜରେ 
ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଅତି ପ୍ରବଳ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଜନଜୀବନରେ ଅସହିଷ୍ଣୁତା ନ ଥୁଲା । ସାରଳା ଦାସ ଅତି ସରଳ 
ଭାଷାରେ ତାଙ୍କ ରଚନାବଳୀରେ ଜନମାନସର ଭାବନାକୁ ରୂପ ଦେଇପାରିଥୁଲେ । ତେଣୁ ତାଙ୍କ କୃତି ତଳ଼କାଳୀନ 
ସମାଜର ଏକ ନିଭ୍ଭରଶୀଳ ପ୍ରତିଚ୍ଛଦି ଭାବରେ ଗ୍ହୀତ ହୋଇଥାଏ । 


ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ପ୍ରକୃତ ନାମ ଥୁଲା ସିଦ୍ଧେଶ୍ଵର ପରିଡ଼ା, ଦେବୀ ଶାରଳାଙ୍କ କୃପାଲାଭ କରି ସେ 
'ମହାଭାରତ' ରଚନା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥୁବାବୁ କୃତଜ୍ଞତାର ନିଦର୍ଶନ ସ୍ବରୂପ ସାରଳା ଦାସ ନାମ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସେ ଯେପରି ଭାବରେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର କବିତ୍ଵ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଅଛନ୍ତି, ସେଥୁରୁ ମନେହୁଏ 
ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ବେଶ୍‌ ଉନ୍ନତ ଥୁଲା । ଭାବପ୍ରକାଶପାଇଁ ଶବ୍ଦ ଖୋଜିବାରେ ସେ ଅସୁବିଧା ଭୋଗ 
କରି ନ ଥୁବା ଜଣାପଡ଼େ । ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପରି ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇ ନ 
ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର କୌଣସି ଗୁରୁ ନ ଥ୍ବଲେ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ସେ କବି କାଳିଦାସଙ୍କ ପରି 
ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଥୁବା ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ରଚିତ ମହାଭାରତରେ ବହୁ ନୂତନ ଉପାଖ୍ୟାନ ସନ୍ନିବେଶିତ 
ହୋଇଅଛି । ଏହା ତାଙ୍କ ପ୍ରତିଭାର ସୃଜନୀଶକ୍ତିର ପରିପ୍ରକାଶ ବୋଲି କୁହାଯିବ । ସେ ଦରବାରୀ କବି 
ନ ଥୁଲେ । ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନଯାପନ କରି ସେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମିଳିମିଶି ଚଳିଥୁଲେ । ନିଜ ଗ୍ରାମରେ ରହି 
ସେ (ମହାଭାରତ, (ବିଲଙ୍କା ରାମାୟଣ' ଓ “ଚଣ୍ଡୀପୁର।ଣ' ନାମକ ତିନୋଟି ଅମୂଲ୍ୟ କୃତି ସମ୍ପଣ୍ର 
କରିଥୁଲେ । ସେ ନିଜକୁ ' ଶୂଦ୍ରମୁନି' ଆଖ୍ୟା ଦେଇଥୁଲେ | ସେ ଜଣେ ଶୂଦ୍ର ଥୁବାରୁ ' ଶୂଦ୍ରମୁନି' ଆଖ୍ୟାରେ 
ପରିଚିତ ହେବାର ଯଥାର୍ଥତା ଥାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ତା'ର ପ୍ରକୃତ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଆଉ କିଛି ଥୁବା ପରି ମନେହୁଏ । 
ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ, ରଚନା ଓ ଆଲୋଚନା କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥିବାର ଯେଉଁ ପରମ୍ପରା 
ଥୁଲା ଏହା ବିରୋଧରେ ସାରଳା ଦାସ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି ନିଜର ଜାତି ପରିଚୟ ଦେବାରେ 
ସଂକୋଚ ପ୍ରକାଶ କରି ନ ଥୁଲେ । ଜଣେ ଶୂଦ୍ର ଉଚ୍ଚ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିର ସମକକ୍ଷ ହୋଇପାରିବାର ସ୍ଵାଭିମାନୋଚ୍ତି 
ପଛରେ ତାଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟବାଦିତା, ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜ୍ଞାନର ପରିଚୟ ମିଳେ | ନାନା ଦିଗରୁ ସେ ପ୍ରଚଳିତ 
ପରମ୍ପରା ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦ ଜଣାଇଥୁଲେ । ପ୍ରଥମେ ସେ କୌଣସି ରାଜଦରବାରର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥୁଲେ । ସଂସ୍କୃତ ବଦଳରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଲୋକଭାଷାରେ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ । ଶୂଦ୍ରଜାତିର 
ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ଚର୍ଚ୍ଚା କରିଥୁଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ନ ହୋଇ ମହାକାବ୍ୟ ଓ ପୁରାଣ ରଚନା କରିଥୁଲେ । 
ତେଣୁ ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟିକ କୃତିକୁ ପରମ୍ପରା- ବିରୋଧୀ ପ୍ରତିବାଦ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ଓ ଜାତିଭେଦ ବିରୋଧରେ ସେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁଲେ । ପଞ୍ଚଦଶ- ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଭାରତର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ଉଦ୍‌ବେଳନ ପରିବର୍ତନର ପଥକୁ ସୁଗମ କରୁଥୁଲା, ସାରଳା ଦାସ 
ତା'ର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଥିଲେ | ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ କୋଣାର୍କ ଗଢ଼ିବାରେ ସେ ଭିଭିପ୍ରସ୍ତର ସ୍ଥାପନ କରି ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ନମସ୍ୟ ହୋଇଥିଲେ । ଶୁଦ୍ଧ ଓଡ଼ିଆରେ ବିରାଟ “ମହାଭାରତ ଗ୍ରକ୍ଥ ରଚନା ଭିତରେ ସଂସ୍କୃତ ଓ 
ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାକୁ ଅନ୍ତର୍ଲୀନ କରାଇ ସେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଅଭୂତପୂର୍ବ ରଚନାରେ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । 


ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟ 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ୟଭାଗରୁ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯଭାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟକୁ ରଵି ମନ୍ତ 
କଲେ ବଳରାମ ଦାସ, ଜଗନାଥ ଦାସ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଦାସ | 


୩୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଧିତୀୟ ଭାଗ 


ସେମାନେ କଟକ ଓ ପୁରୀ ଜିଲାର ଅଧ୍ଵବାସୀ ଥୁଲେ । ସେମାନେ ପୁରୀର ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଭକ୍ତ ଥୁଲେ ଓ 
ତାଙ୍କ ମହିମା ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ସାହିତ୍ୟିକ କୃତିମାନ ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟ 
ନାମରେ ଅଭିହିତ । ସେ ସାହିତ୍ୟ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଥୁବାରୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ର । 
ତେଣୁ ତାକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାହିତ୍ୟ ଆଖ୍ୟା ଦେବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ । 


ଆଲୋଚିତ ସମୟ ( ଖରୀ. ୧୪୫୦ରୁ ୧୫୫୦) ଧର୍ମ ବିପ୍ବର ଯୁଗ ଥିଲା | ବିଭିନ ଧର୍ମଧାରାର 
ପ୍ରବର୍ଭକ ଓ ପ୍ରଚାରକମାନେ ପୁରୀରେ ତାତ୍ସ୍ରିକ ଆଲୋଚନାପାଇଁ ସମବେତ ହେଉଥୁଲେ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ଚାରିଧାମ ଭିତରେ ପୁରୀ ସ୍ଥାନ ପାଇଥୁବାରୁ ବହୁ ସାଧୁସନ୍ଧ ଓ ଜ୍ଞାନୀସନ୍ଜନ ପୁରୀକୁ ଆସି ଧମ ଚର୍ଚ୍ଚା 
କରୁଥୁଲେ । ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନର ମୂଳତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଥିଲା । ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ପୁରୀରେ ନିଜ ନିଜର ମଠ ସ୍ଥାପନ କଲେ । ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପୁରାଣମାନ ଓଡ଼ିଆରେ 
ଅନୁବାଦ କରି ପଞ୍ଚସଖା ପୁରୀର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବାତାବରଣକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ । ଯେଉଁ 
ମହାକାବ୍ୟ ଓ ପୁରାଣମାନ ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆରେ ରଚନା କଲେ ସେଥୁରେ କେତେକ ମୌଳିକ ବିଶେଷତ୍ଵ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲା । ସରଳଭାଷା ଓ ମଧୁରଛନ୍ଦରେ ରଚିତ ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାର ଜନମତକୁ 
ଉଲ୍ଲସିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟକୁ ରଵିମନ୍ତ କରିଥୁଲା । ଉପନିଷଦର ଗଭୀର ଦାର୍ଶନିକ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ସେମାନେ ଅତି ସରଳ ବୋଧଗମ୍ୟ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶ କରି ଯେଉଁ ସାରସ୍ବତ କୃତିମାନ ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅଗଣିତ ନିରକ୍ଷର କୃଷକ ପରି ବାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । ସାହିତ୍ୟ 
କୌଣସି ଜାତି ବା ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଏକଚାଟିଆ ଅଧ୍ଲକାର ହୋଇ ନ ରହି ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ଚିତ୍ତବିନୋଦନପାଇଁ ରଚିତ ହେଲା । ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟର କଳେବର ବୃହତ୍‌ । ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ନଟି, 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ପାଞ୍ଚ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦଙ୍କ ନ,, ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସଙ୍କ ଦୁଇ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଦାସଙ୍କ ଗୋଟିଏ 
ଲେଖାଏ ମୂଳରଚନା ସହିତ ଅନେକ ମାଳିକା ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ରଚନା କରିଥୁଲେ । ବଳରାମ ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
କେତୋଟି ଗଦ୍ୟ ରଚନା ମଧ୍ଯ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିଅଛି । ଏସବୁ ରଚନାରେ ସେମାନେ ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା 
ଭଚ୍ିମାଗର ଗୂଢ଼ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵ ସାବଲୀଳ ଭାଷାରେ ଜନ ସାଧାରଣଙ୍କପାଇଁ ଲେଖୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । 
ସମାଜକୁ ସେମାନେ ନୂତନ ଢଙ୍ଗରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଝୂଲେ । ଦଳିତ ନୀଚ ଜାତିମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ 
ମଯ୍ୟାଦାକୁ ସେମାନେ ନୂତନ ମୂଲ୍ୟ ଦେଲେ । ସବୁ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସତ୍ତା ଥୁବାରୁ ଉଚ୍ଚନୀଚ 
ଭେଦଭାବରେ ସମାଜ ନିଜକୁ କଳୁଷିତ ନ କରୁ, ଏହା ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କର ବାଣୀ | ଜାତିଭେଦପୂର୍ଣ 
ସାମାଜିକ ଚଳଣି ଭିତରେ ସେମାନେ ଜାଣିଶୁଣି ନିଜକୁ ଶୂଦ୍ର ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥୁଲେ । ପ୍ରକୃତରେ 
ସେମାନେ ଶୂଦ୍ର ନ ଥୁଲେ । ସମାଜରେ ନିଜ କୃତକର୍ମ ଅନୁସାରେ ମଣିଷର ଜାତି ଓ ବଣ୍ଟ ନିରୂପିତ 
ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦଙ୍କ ମତ ଥୁଲା । ଏପରି ବୈପ୍ଳବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସାମାଜିକ 
ପରମ୍ପରା ଓ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଥୁବାରୁ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ପ୍ରତି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ତୀବ୍ର ସମାଲୋଚନା 
ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । 


ସେତେବେଳେ ସାରା ଭାରତରେ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୋଧୀ ସନ୍ଥ ସମ୍ପ୍ବଦାୟଙ୍କ ଆବିଭାବ ଫଳରେ 
ସମାଜରେ ଭୀଷଣ ଉଦ୍‌ ବେଳନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ବୈଷ୍ଣବ ସନ୍ଥ୍ରମାନେ ପୁରୀ ଆସି 
ସେମାନଙ୍କ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ । ତାମିଲନାଡ଼ୁର ଆଲୱରାର ବୈଷ୍ଣବ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ପୁରୀରେ ଭକ୍ତି ମାଗର 
ଉତ୍କଷ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥୁଲେ । ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମଲୀଳାକୁ ବିଷ୍ଣ୍ୁଭକ୍ତମାନେ ଅତି ଆଗ୍ରହର ସହ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁଲେ । ଏହି ପ୍ରେମମିଶା ଭକ୍ତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରଚାରକ ଥୁଲେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ । ସେ ମଧ୍ଯ ପୁରୀକୁ ନିଜର 
ବାସସ୍ଥାନ କରି ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଭାବକୁ ଜନାଦୃତ କରିଥୁଲେ । ସେ ଗଜପତି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ଲିପି ଓ ସାହିତ୍ୟ ୩୫ 


ଦେବଙ୍କ ସାମସମୟିକ ଥୁଲେ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ବିଶେଷ ପ୍ରସାର 
ଓଡ଼ିଶାରେ ହୋଇପାରିଥିଲା । ପଞ୍ଚସଖା ପ୍ରଚାରିତ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଓ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଚାରିତ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥୁଲା । ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଥୁଲେ ଶୂନ୍ୟବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରତୀକ । କିନ୍ତୁ ଗୌଡ଼ୀୟ 
ମତାନୁସାରେ ସେ ଥୁଲେ ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ । ଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ନରବ୍ର ହ୍ମ ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରୁଥୁଲେ । ଉଭୟ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ ଭିନ୍ନତା ଥୁଲା ଏବଂ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ତାହା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥୁଲା । ଶୂଦ୍ରଭାବ ବିନା ଭଗବଦ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ପଞ୍ଚସଖା 
ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ବାଣୀ ସରଳ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଆବୂରି ହୋଇ ଜନମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିପାରିଥୁଲା । ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବମାନେ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷାରେ ଭକ୍ତି ସଙ୍ଗୀତ ଗାନ କରୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କର 
ଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଥୁଲା । ସେମାନେ କୀଉ୍ଭନ ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ରଜବୋଲି ଗାନ କରୁଥିଲେ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ଗଜପତି 
ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ନିଜର ଦୀକ୍ଷାଗୁରୁ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜନୀତିକ ପତନ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଯାଇଥିବାରୁ ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଗ୍ୟାକାଶକୁ ପରିବର୍ତନ କରିପାରି ନ ଥୁଲେ । ବରଂ ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ 
ସାହିତ୍ୟିକ କୃତି ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ରଦ୍ଧିମନ୍ତ କରିଥିଲା ଏବଂ ଏହାକୁ ଲୋକସଂସ୍କୃତିରେ ପରିଣତ କରିପାରିଥିଲା । 
ଧର୍ମଚର୍ଚ୍ଚାପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ “ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗି" ନାମରେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଥୁଲା । ଜାତି 
ବଣ୍ଠ ଓ ବୟସ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ଏକତ୍ର ହୋଇ ଭାଗବତ ଓ ପୁରାଣମାନ ଶୁଣୁଥୁଲେ । 
ତଦ୍ଦ୍ରାରା ସେମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ସୌହାର୍ଦ୍ଦ୍ୟପୂଣ୍ଠ ଓ ସଂସ୍କୃତିସମୃଦ୍ଧ ହେଉଥୁଲା । ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ 
ଯେପରି ଧମଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ ହେଉଥିଲା, ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗି ସେପରି ଥୁଲା ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଏକ 
ଅନାବିଳ ଭ୍ରାତୃଭାବର ପ୍ରତୀକ । ରାଜାଙ୍କ ଅନୁଶାସନ ମାଧ୍ଯମରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ତନ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ 
ଥାନ୍ତା, ତାହା ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗିଦ୍ଵାରା ସହଜରେ ହୋଇପାରିଲା । ଏକ ନିରକ୍ଷର ସମାଜରେ ମାନବିକ ସ୍ଵେହ 
ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପରିପ୍ରସାର ଦିଗରେ ଟୁଙ୍ଗି ବିଶେଷ ସହାୟକ ହୋଇଥଲା । ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ 
ସର୍ବଜନାଦୃତ କରିବାରେ ଟୁଙ୍ଗିର ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବଦାନ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ । ସାର୍ବଜନିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଭିଭିଭୂମି 
ଉପରେ ପରବର୍ତୀ ଯୁଗର କବି ଓ ଭାବୁକମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସାରସ୍ଵତ ରଚନା ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ । 


ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କ୍ତି 


ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବିଶେଷ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ତା'ର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଏବଂ ଧର୍ମଧାରା । 
ଉତ୍ତର ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ସଂଯୋଜକ ସ୍ଥଳୀ ହେଲା ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ । ସେଥୁପାଇଁ ଏହା ଏକ ସ୍ଥଳ 
ସେତୁର ଆଖ୍ୟା ଲାଭ କରିଅଛି । ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ଵବାସୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜନଜାତି ଓ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵତ୍ଵ କରୁଥୁଲେ । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଆଗମନ ଫଳରେ ଏବଂ ସେ ମାନଙ୍କ ସଭ୍ୟତାର ପରିପ୍ରସାର 
ହେତୁ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତି ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଲେ । ଅନେକ ସମୟରେ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କ 
ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହେତୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅଣଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଵୟ ହେଲା । ସମନ୍ବିତ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏବଂ ତାହା ହେଲା ସେମାନଙ୍କର ପରିଚୟ । 


ତେବେ ସମନ୍ବିତ ସଂସ୍କୃତି ଉଦୂଭବ ହେବା ପୂର୍ବାବସ୍ଥା କଅଣ ଥୁଲା ତାହା ଅନୁଧ୍ଯାନର ବିଷୟ । ପ୍ରାଚୀନ 
ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ନାମ ବଦଳରେ କଳିଙ୍ଗ, ଉତ୍ର ଆଦି ନାମର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଏହି ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକ 
ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କୁ ନେଇ ପରିଚିତ ଥିଲା । ଯଥା - କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଏବଂ ଓତଡ୍ରବାସୀ । ମହାଭାରତ, ପୁରାଣ ଏବଂ 
ବରାହମିହିରଙ୍କ କୃତ ବୃହତ୍‌ସଂହିତାରୁ ଏତାଦୃଶ ପରିଚୟ ମିଳେ । ଏହା ବିନ୍ଧ୍ୟପର୍ବତର ଦକ୍ଷିଣରେ ଅବସ୍ଥିତ 
ଥିବାରୁ ଦ୍ରାବିଡ଼ ସଭ୍ୟତାର ପରିସରଭୁକ୍ତ ଥୁଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ସେଠାରେ ବସବାସ କରୁ ନ ଥୁଲେ । 
ତେଣୁ ବୈଦିକ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଲୋକମାନେ ସେଠାରେ ପ୍ରଥମେ ନ ଥୁଲେ । ଶତପଥ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ବୌଦ୍ଧାୟନ 
ଧର୍ମସୂତ୍ର ଅନୁସାରେ ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କଳିଙ୍ଗରେ ପଦାର୍ପଣ କରେ ଅଥବା ବସବାସ କରିଥାଏ ତେବେ 
ସେ ଯଥାବିଧ୍ବ ସଂସ୍କାର ଓ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ । କଳିଙ୍ଗର ଆଦିମ ଜନଜାତି ବୈଦିକ ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ 
କରୁ ନ ଥୁଲେ କିମ୍ବା ସେମାନଙ୍କ ସମାଜରେ ଚାବୁବ୍ବର୍ଣ୍ୟ ବିଧ୍ଵ ପ୍ରଚଳିତ ନ ଥୁଲା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜାତିବ୍ୟବସ୍ଥା ନ 
ଥିଲା । ସେମାନେ 'ଦୁଙ୍ଦ୍ମନ” ନାମରେ ଅଭିହିତ ହେଉଥିଲେ । ଏହା ଏକ ଅପବିତ୍ର ସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା ଏବଂ 
କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କ ସହିତ ଉତ୍ତରଭାରତୀୟମାନେ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବା ନିଷିଦ୍ଧ ଥୁଲା ।” ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଭୌଗୋଳିକ/ ଏତିହାସିକ ପ୍ଲିନୀ କହନ୍ତି ଯେ ଗଙ୍ଗାନଦୀର ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ବସ୍ଥ ଅଧ୍ଲବାସୀମାନେ ଆ ର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠୀର 
ବିରୋଧୀ ଥୁଲେ । ରୋମାନ୍‌ ଭୌଗୋଳିକ ଟଲେମୀ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ବଣ୍ଟନା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ତେଣୁ 
କଳିଙ୍ଗବାସୀ ପ୍ରଥମେ ଜନଜାତି ଭାବରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ 
'ପ୍ରକୃତି' ଉପରେ ଆଧାରିତ ଥିଲା । ପର୍ବତ, ନଦୀ, ବୃକ୍ଷ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଓ ନିର୍ୀବ ପଥରକୁ ମଧ ସେମାନେ 
ଏଶ୍ଵରିକ ଶକ୍ତିର ଆଧାର ବୋଲି ମାନୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଶାରୀରିକ ଗଠନ ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ଥିଲା । ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମଧାରଣା ଓ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ ଭିନ୍ନ ଥୁବାରୁ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ ସେମାନେ 
ଇତର ଶ୍ରେଣୀୟ ରୂପେ ବଶ୍ଣିତ ହୋଇଥୁଲେ । 
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ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୩୭ 


୩ ୨୩୩ ୬୭୩ 


ଅଭିଲେଖ ଉପରେ ଭିଭିକରି ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ମଗଧରାଜ ମହାପଦ୍ମନନ୍ଦ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ କଲା ପରେ ସେଠାକାର ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା କଳିଙ୍ଗଜୀନଙ୍କୁ ପାଟଳି ପୁତ୍ରକୁ 
ଘେନିଯାଇଥୁଲେ । ଏହା ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଉକ୍ତ ଅଭିଲେଖର 
ସମୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀ । ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ ସ୍ଵୟଂ ଜଣେ ଜୈନଧମର ଉପାସକ 
ଥୁଲେ ଜୈନଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ରାଜତ୍ସର ଦ୍ଵାଦଶ ବର୍ଷ ରେ ମଗଧରାଜ ବୂହସ୍ପତିମିତ୍ରଙ୍କୁ 
ପରାସ୍ତ କରି ନନ୍ଦରାଜ ଘେନିଯାଇଥୁବା କଳିଙ୍ଗ ଜୀନମୂରିକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଥୁଲେ । ଜୀନମୂର୍ଭିର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଏକ ବିରାଟ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ କଳିଙ୍ଗ ଜୀନଙ୍କୁ ନିଜ ରାଜଧାନୀକୁ ଫେରାଇ ଆଣି ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା 
ଭାବରେ ପୁନଃ ଅଧୃଶ୍ଚିତ କରାଇଥୁଲେ । ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀବେଳକୁ 
ଜୈନଧର୍ମ କଳିଙ୍ଗରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ତିତ ହୋଇଥୁଲା । ଯେଉଁମାନେ ଜୈନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଥୁଲେ, ତାଙ୍କୁ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ 
ସଂସ୍କତ ସାହିତ୍ୟରେ ସମ୍ମାନଜନକ ସ୍ଥାନ ନ ଦେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କ ସହିତ ସାମାଜିକ 
ସମ୍ପର୍କ ନ ରଖ୍‌ବା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଧମୀ କହିବାରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କାରଣ ନାହିଁ । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୈନଧର୍ମର ଅବସ୍ଥା ଆଲୋଚନା କରିବା ବିଧେୟ । 


ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୈନଧର୍ମ 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତ ଇତିହାସରେ ଯେଉଁ ଧର୍ମବିପ୍ଲବ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା ତା'ର 
ପରିଣତି ଥୁଲା ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଜନ୍ମ । ପ୍ରଥମଟି ଜୈନଧର୍ମ ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟଟି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ । 
ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଚାରକ ଥୁଲେ ମହାବୀର । ସେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀର ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଜୈନଧର୍ମର 
ଇତିହାସରେ ସେ ଥୁଲେ ଚତୁବିଂଶ ଓ ଶେଷ ତୀର୍ଥ ଙ୍କର । ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କୁ ଜୈନଧର୍ମର ସ୍ଥାପୟିତା 
ଭାବରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦିଆଯାଏ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମହାବୀରଙ୍କ ବହୁ ଆଗରୁ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା ଏବଂ 
ପ୍ରଥମ ତୀର୍ଥଙ୍କର ରଷଭନାଥ ଥୁଲେ ଏହାର ସ୍ଥାପୟିତା । କଳିଙ୍ଗ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭାରତୀୟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ 
ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରସାର ମହାବୀରଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ହୋଇଥୁବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ପରମ୍ପରାରୁ ଜଣାଯାଏ | ସମ୍ରାଟ୍‌ 
ଖାରବେଳଙ୍କ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗରେ ଜୈନଧର୍ମ ଆଦୂତ ହୋଇଥୁଲା । 


ଅଷ୍ଟାଦଶ ତୀର୍ଥଙ୍କର ଅରନାଥ କଳିଙ୍ଗ ସହ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଥିବା ଜୈନସାହିତ୍ୟରୁ ଜଣାପଡ଼େ । କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟ 
ଭ୍ରମଣ ସମୟରେ ସେ ରାଜପୁରବାସୀଙ୍କଠାରୁ ଭିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ମହାଭାରତର ବଣ୍ଠନାନୁସାରେ 
କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀର ନାମ ଥୁଲା ରାଜପୁର । ତ୍ରୟୋବିଂଶ ତୀର୍ଥଙ୍କର ପାଶ୍ଵନାଥ କଳିଙ୍ଗ ଶାସକ କରକଣ୍ଡୁଙ୍କ 
ଧର୍ମଗୁରୁ ଥୁଲେ । ପାର୍ଶ୍ଵନାଥଙ୍କୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସ୍ଥାନିତ କରାଯାଏ । କରକଣ୍ଣୁଙ୍କ ପିତା ଦଧ୍ଵବାହନ 
ଚମ୍ପାରାଜ୍ୟର ରାଜା ଥୁଲେ । ଅଳ୍ପ ବୟସରେ ବାଳକ କରକଣ୍ଡୁ କଳିଙ୍ଗ ରାଜପଦପାଇଁ ମନୋନୀତ 
ହୋଇଥୁଲେ । କାରଣ କଳିଙ୍ଗରାଜାଙ୍କର କେହି ସନ୍ତାନସନ୍ତତି ନ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁରେ ଉପୁଜି ଥୁବା 
ଅରାଜକତା କରକଣ୍ଠୁ ରାଜା ହେବା ପରେ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଥୁଲା । ଜୈନଧର୍ମର ସେ ଜଣେ ଖ୍ୟାତନାମା 
ରାଜା ଥୁଲେ ଓ ଜୈନଧମର ପ୍ରସାରପାଇଁ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇଥୁ ଲେ । ତାଙ୍କର ଉଦାରତା ଓ 
ଆଧ୍ୟାମ୍ମିଭାବପାଇଁ ସେ “ରାଜର୍ଷିଂ ନାମରେ ଜନସାଧାରଣରେ ପ୍ରସିଵି ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଅନେକବର୍ଷ 
ରାଜତ୍ସ୍‌ କଲା ପରେ ସେ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ସିଂହାସନ ପରିତ୍ୟାଗ କରି 'ଶ୍ରମଣ” ହୋଇଥୁଲେ ! ରାଜପଦ ତ୍ୟାଗକରି 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହେବା ଜୈନଧର୍ମର ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରା ଥୁଲା । 


ତ୍ରୟୋବିଂଶ ଜୈନତୀର୍ଥଙ୍କର ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗ ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଥୁଲେ । କଳିଙ୍ଗରେ 
ସେ ଜୈନଧର୍ମକୁ ଜନାଦୃତ କରିଥୁବାର ଜଣାଯାଏ । ଶେଷ ତୀର୍ଥଙ୍କର ମହାବୀର ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗ ଆସି 
ଧମ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ। ତାଙ୍କ ପିତାଙ୍କ ସହିତ କଳିଙ୍ଗ ରାଜାଙ୍କ ନିବିଡ଼ ବନ୍ଧୁତ। ଥ୍‌୍ଲ।।| 
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୪୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଜୈନ ସାହିତ୍ୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ କଳିଙ୍ଗର ଅନ୍ୟତମ ନଗରୀ ' ତୋଷଳୀ? ହୁଦରେ ପରିପୂଣ୍ଠ ଥୁଲା । 
ସେଠାରେ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ମଇଁଷି ଥୁଲେ । ଏହି ତୋଷ ଳୀ ଆଧୁନିକ ଧଉଳି ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ଅଭିମତ । 
ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ ଏବଂ ମହାବୀରଙ୍କ ଭ୍ରମଣରୁ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ ଯେ ଜୈନଧର୍ମ କଳିଙ୍ଗର ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମ ଥୁଲା ଏବଂ 
ସେଥୁପାଇଁ ଉଭୟ ତୀର୍ଥଙ୍କର ଦାୟୀ ଥୁଲେ । କୋପକଟକ ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ ନିଜେ ଚତୁ ଯାମ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥୁବାର ପ୍ରବାଦ ଅଛି । କୋପକଟକ ଆଧୁନିକ ବାଲେଶ୍ଵର ନିକଟସ୍ଥ 


କୁପାରୀ ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ ହୁଏ । କୁପାରୀରୁ ଅନେକ ଜୈନ ପ୍ରତିମା ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଅଛି । ତାହା ଜୈନଧମର 
ଅନ୍ୟତମ କେନ୍ଦ୍ର ଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । 


ଜନସାଧାରଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହୋଇ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଜୈନଧର୍ମ କଳିଙ୍ଗରେ ଶୀଷ୍ଷତମ 
ସ୍ଥାନରେ ଉପନୀତ ହୋଇଥୁଲା । ସେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗର ଶାସକ ଥୁଲେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ମହାମେଘବାହନ 
ଖାରବେଳ । ହାତୀଗୁମ୍ଫାରେ ଥୁବା ତାଙ୍କ ଅଭିଲେଖରେ ତତ୍କାଳୀନ ରାଜନୀତିକ ଓ ଜୈନଧମ ସମ୍ପର୍କୀୟ 
ନାନା ଉପାଦାନ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । ସେଥୁରୁ ଜଣାଯାଏ କିପରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
କଳିଙ୍ଗ ଜୈନଧର୍ମର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ମଗଧ ସମ୍ରାଟ୍‌ ମହାପଦ୍ମନନ୍ଦ ଜଣେ ଜୈନଧମ୍ମାବଲମ୍ବୀ ଥୁଲେ 
ଏବଂ କଳିଙ୍ଗ ଜୟ କଲା ପରେ ସେଠାକାର ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ଜୀନପ୍ରତିମାକୁ ପାଟଳିପୁତ୍ର ନେଇଯାଇଥୁଲେ । 
ସେଥୁପାଇଁ କଳିଙ୍ଗବାସୀମାନେ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ ନୀଚ ଜାତି ବୋଲି ଘୃଣିତ ହେଉଥୁବା ବଣ୍ଠନା 
ମିଳେ । କଳିଙ୍ଗବାସୀ ବୈଦିକଧମ ଅନୁସରଣ କରୁ ନ ଥୁଲେ କି ବଣ୍ଡରାଶ୍ରମଧର୍ମର ସମର୍ଥକ ନ ଥୁଲେ । 
ସେଠାରେ ଯାଗଯଜ୍ଞ ହେଉ ନ ଥୁଲା ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ନ ଥୁଲା । 

ମହାମେଘବାହନ ଖାରବେଳ ଚେଦୀବଂଶଜ ଥୁଲେ । ସେ ଜୈନଧର୍ମର ଜଣେ ପ୍ରଧାନ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତକ୍କାଳୀନ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମମତକୁ ଆଦର କରୁଥିଲେ । ତାଙ୍କ ଧର୍ମନୀତିର ସବିଶେଷ ବଣ୍ଠନା 
ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । ସେ ମଗଧ ବିଜୟ କଲା ପରେ କଳିଙ୍ଗର ଜୀନପ୍ରତିମାକୁ 
ପାଟଳିପୁତ୍ରରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଥୁଲେ ଏବଂ ମହାସମାରୋହରେ ସ୍ଵଦେଶକୁ ଫେରାଇଆଣି ଜାତୀୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ 
ପୁନଃପ୍ରତିଷ୍ପିତ କରିପାରିଥୁଲେ । କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାଚୀନ ପିଥୁଣ୍ଡନଗରୀ ଜୈନଧର୍ମ ସହ ସମ୍ପକ୍ତ ଥୁଲା । ସେ 
ପିଥୁଣ୍ଡର ପୁନରୁଦ୍ଧାର ଓ ପୁନନିମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ସଣ୍ୁଣ୍ତ କରିଥୁଲେ । ଜୈନ ଶ୍ରମଣମାନଙ୍କୁ ବ ର୍ଷାରତୁରେ 
ଆଶ୍ରୟ ଦେବାପାଇଁ ସେ ଶତାଧୂକ ଗୁମ୍ଫା କୁମାରୀ ପର୍ବତରେ ଖୋଦିତ କରାଇଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ରାଣୀ ଓ 
ପୁତ୍ର ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ କୀରି ପାଇଁ ଯଶସ୍ଵୀ ହୋଇଥ ଲେ । ଏହି ଗୁମ୍ଫାମାନ କୁମାରୀ ପର୍ବ ତରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଥିଲା । ଆଧୁନିକ ଖଣ୍ଡଗିରି ଏବଂ ଉଦୟଗିରିକୁ କୁମାରୀପର୍ବତ ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି । ରାଜପରିବାରର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ଏକଶହ ସତରଟି ଗୁମ୍ଫା ତିଆରି ହୋଇଥଲା । ସେଥ୍‌ରୁ 
କେତୋଟି ଏବେ ମଧ୍ୟ ରହିଛି । ଗୁମ୍ଫାଗୁଡ଼ିକ ଅତି ସାଦାସିଧା, କାରଣ ଜୈନସାଧୁମାନେ ଆଡ଼ମ୍ବରମୟ 
ଚଢ୍ଚୀବନ ବିତାଇବା ଅନୁମୋଦିତ ନ ଥୁଲା । 


ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ ଜଣେ ପ୍ରଜାବସ୍ସଳ ଶାସକ ଥୁଲେ । ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନ ପାଇଁ ନଗରୀ 
ପୁନନିମାଣ, ପୁନଃପରତିଷ୍ଠା, ସୁରକ୍ଷା ଆଦି ବ୍ୟବସ୍ଥା ସେ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ରାଜଧାନୀ କଳିଙ୍ଗନଗରୀ 
ଆଧୁନିକ ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ ବୋଲି ପ୍ରତ୍ନତତ୍ସ୍ଵବିତ୍‌ମାନେ କହନ୍ତି । ଏହା ଧଉଳି ନିକଟରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଜୈନଧମମ 
ପ୍ରତି ଅଶେଷ ଅନୁରଚ୍ତି ଥିବାରୁ ଖାରବେଳ ନିଜକୁ “ଯତି” ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିବା ଜଣାଯାଏ ଏବଂ 
ରାଜତ୍ସର ମାତ୍ର ତ୍ରୟୋଦଶ ବର୍ଷ ଉତ୍ତାରୁ ସେ ସିଂହାସନ ପରିହାର କରିଥୁବା ମନେହୁଏ । ସେ ଜାତୀୟତାକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିଥୁଲେ । ସାରା କଳିଙ୍ଗକୁ ସଙ୍ଗଠିତ କରି ଉତ୍ତର, ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ ସଫଳ ଦିଗ୍ବିଜୟ 
ଅଭିଯାନ କଲା ପରେ କଳିଙ୍ଗ ଜୀନ ପ୍ରତିମାକୁ ପୁନଃପ୍ରତିଷ୍ଚିତ କରି କଳିଙ୍ଗର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୪୧ 


ଖାରବେଳଙ୍କ ପରେ ଜୈନଧମର ପ୍ରସାର କାଯ୍ୟକ୍ରମ ଶିଥୂଳ ହୋଇଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସହିତ 
ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ଜୈନଧମ ରାଜାନୁଗ୍ରହ ଅଭାବରୁ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଜନସାଧାରଣ କ୍ରମେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ଓ ଶୈବ ମତବାଦ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । ଅବଶ୍ୟ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଜୈନଧର୍ମର ମହତ୍ସ୍‌ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରହିଥୁଲା । ଶତ୍ରୁଭଞ୍ଜଙ୍ଜ ଅସନପାଟ ଶିଳାଲେଖରେ ଏହା ବଣ୍ଠତିତ ଏବଂ ଖୁଚିଂର ପ୍ରତ୍ନତାକ୍ସ୍ଵକ 
ଭୂଖୋଦନରୁ ଅନେକ ଜୈନ ପ୍ରତିମା ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଛି । ମାଠର ଶାସିତ କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟରେ ବଦ୍ଧମାନପୁର 
ନାମକ ନଗରୀ ଜୈନଧ ମ ଉପାସନାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥିବା ମନେହୁଏ । ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଚୀନ ପରିବ୍ରାଜକ 
ହୁଏନ୍ସାଂ ଓଡ଼ିଶା ଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥୁବା ସମୟରେ ଜୈନଧମ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବା ନିଜେ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୃଥୁଲେ । 
କେବଳ କଙ୍ଗୋଦ ରାଜ୍ୟରେ ଅନ୍ୟୂନ ଦଶହଜାର ଜୈନଧମୀ ବସବାସ କରୁଥିଲେ । ସେମାନେ କିପରି 
କଠୋର ତପସ୍ୟା କରୁଥୁଲେ ତାହା ହୁଏନ୍‌ସାଂ ବଣ୍ତନା କରିଅଛନ୍ତି । ସାମସମୟିକ ଶୈଳୋଭବ ଶାସିତ 
ରାଜ୍ୟରେ କୃଷ୍ଣଗିରି ନାମକ ସ୍ଥାନରୁ ଜୈନଧମର ଅନେକ ଧ୍ଵଂସାବଶେଷ ମିଳିଅଛି । ରାଜାମାନେ ନିଶିଚନ୍ଦ୍ର ଓ 
ପ୍ରବୁଦ୍ଧଚନ୍ଦ୍ର ନାମକ ଦୁଇଜଣ ଜୈନସାଧୁଙ୍କୁ ଭୂମିଦାନ ଦେବାର ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ଉଭୟ ସାଧୁ ଶ୍ଵେତାମ୍ବର 
ଜୈନସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଥୁଲେ ଏବଂ ରାଣୀ କଲ୍ୟାଣଦେବୀଙ୍କଠାରୁ ଦାନପତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 


ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ଭ୍ରମଣ ବୂତ୍ତାନ୍ତରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ସେତେବେଳେ ଅନେକ ନିଗ୍ରନ୍ଥଙ୍କୁ ସେ ଭେଟିଥୁଲେ । 
ଜୈନସାଧୁମାନଙ୍କୁ ନିଗ୍ରନ୍ଥ କୁହାଯାଏ । ମହାନଦୀ ଉପକୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁବା ଯମଗତ୍ତମଣ୍ଡଳ ନାମକ 
ରାଜ୍ୟରେ ଅନେକ ଜୈନ ଅଧ୍୍‌ବାସୀ ଥୁଲେ । ସେଠାରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ମୋହରମାନଙ୍କରେ ଚନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ମୃଗର 
ଚିହ୍ନ ଅଛି । ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ଉଦ୍ୟୋତକେଶରୀ ଜୈନମାନଙ୍କପାଇଁ ଗୁମ୍ମା ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁବାର 
ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ଅବସ୍ଥିତ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ କେତେକ ଜୈନ ତୀଥଙ ୍କରଙ୍କ ପ୍ରତିମା 
ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ଲଲାଟେନ୍ଦୁ କେଶରୀ ଗୁମ୍ଫା ଜୈନସାଧୁଙ୍କ ଆଶ୍ରୟପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । ସେଠାରେ 
ଥୁବା ଶିଳାଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ଉଦ୍ୟୋତ କେଶରୀ ଜୈନଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଥୁଲେ | ସାମସମୟିକ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଜୈନସାଧୁ ଥୁଲେ ଶୁଭଚନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ କୁଳଚନ୍ଦ୍ର । ସାରା 
ଭାରତରେ କୁମାରୀପର୍ବତ ଜୈନସାଧୁମାନଙ୍କପାଇଁ ଏକ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର ରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥୁଲା । 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ସର ପ୍ରାରମ୍ଭ ସହିତ ବୈଷ୍ଣବ ମତବାଦ ପ୍ରସାର ଲାଭ 
କରିବାରୁ ଜୈନଧର୍ମ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୃଳ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଲୋକମାନେ କ୍ରମଶଃ ବୈଷ୍ଣବଧମ ପ୍ରତି 
ଆଗ୍ରହ ପ୍ରଦର୍ଶନ କଲେ ଏବଂ ପୁରୀରେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ନିମାଣ ହେବାପରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ଉନ୍ମେଷ 
ବୈଷ୍ଣବ ସମ୍ପ୍ରଦାୟପାଇଁ ନୂତନ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଥୁଲା । ତେବେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ କେତେକ ତାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କଲେ । ପୁରୀ ମନ୍ଦିର ସହିତ ଥୁବା କନ୍ପବଟ, 
ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନା ସହ ସମ୍ପକ୍ତ ନିମାଁଲ୍ୟ ଏବଂ ମୋକ୍ଷର ଧାରଣା ଆଦିକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଜୈନମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥୁଲା । ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶା ସଂଲଗ୍ନ ବିଶାଖାପାଟଣାରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ଭୋଗପୁରା ଗ୍ରାମରୁ ସଂଗ୍‌ହୀତ ଏକ ତାମ୍ର ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ କନ୍ଧମ ନାୟକ ନାମକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନୀଳ ପ୍ରତିମା ସହିତ ଅମ୍ବିକାଙ୍କ ବିଗ୍ରହ ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ । ଜୈନଧର୍ମରେ ତୀର୍ଥଙ୍କର ନେମିନାଥ ଓ 
ଅମ୍ବିକା ପରସ୍ପର ସହ ସମ୍ପ୍‌କ୍ତ । ଅମ୍ବିକାଙ୍କୁ ନେମିନାଥଙ୍କ ଶାସନଦେବୀ ଭାବରେ ଜୈନଧର୍ମରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । କନ୍ଧମ ନାୟକ ଯେଉଁ ମନ୍ଦିରରେ ନେମିନାଥଙ୍କ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା କରୁଥୁଲେ ତାହା ରାଜରାଜ 
ଜୀନାଳୟ ନାମରେ ସୁବିଦିତ ଥୁଲା । ତତ୍କାଳୀନ ରାଜାଙ୍କ ନାମ ରାଜରାଜ ଥୁଲା । ଜୈନ ଧର୍ମରେ 
ସୁପରିଚିତ ଅନେକ ନାମ ଅଭିଲେଖରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଯଥା - ଖଣ୍ଚିଚନ୍ଦ୍ର, ଜ୍ଞାନଚନ୍ଦ୍ର, ସ ବଚନ୍ଦ୍ର, ବିଜୟଚନ୍ଦ୍ର 
ଏବଂ ଦେବଚନ୍ଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି । ସେଥୁରୁ ମନେହୁଏ ଯେ ଜୈନଧମର ସମଥକମାନେ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ସମାଜରେ 
ଅଧକାର କରିଥୁଲେ । ଉରର ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ ସ୍ଥାନରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନ କୀର୍ରିମାନ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଅଛି । 


୪୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖୂଚିଂ, ଖୁଣ୍ଟାପାଳ, ନକଟିପାଟ ଏବଂ କୋଶଳୀରେ ତୀର୍ଥଙ୍କର ରଷଭନାଥ, ନେମିନାଥ, ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ 
ଓ ମହାବୀରଙ୍କ ପ୍ରତିମା ମିଳିଅଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ କଳା ମୁଗୁନିପଥରରେ ତିଆରି ହୋଇଥୁବାରୁ ସୁନ୍ଦର 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ଶୋଭିତ ହୋଇଥଲା । କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲାର ଆନନ୍ଦପୁର ଉପମଣ୍ଡଳର ବାଉଳା ପାହାଡ଼ରେ 
ଜୈନକୀର୍ରିର ଭଣ୍ଡାର ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଯୋଗୀଛାତ ନାମକ ଗୋଟିଏ ଜୈନ ମନ୍ଦିର ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ରହିଛି । 
ପାହାଡ଼ ଗୁମ୍ଫାରେ ମହାବୀରଙ୍କ ଅତିକାୟ ମୂରି ମିଳିଅଛି । ପୋଡ଼ାସିଙ୍ଗଡ଼ିରୁ ସଂଗ୍ହୀତ ଅଭିଲେଖ ଥୁବା 
ରଷଭନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିମା ରାଜ୍ୟସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । କଟକ ଓ ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲାରେ ଅନେକ 
ଜୈନକୀର୍ରିର ଧ୍ବଂସାବଶେଷ ମିଳିଅଛି । ଦେବାଳୟଗୁଡ଼ିକ ଭଗ୍ନାବସ୍ଥାରେ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ତହିଁରେ ଏକଦା ପୂଜା 
ପାଉଥୁବା ପ୍ରତିମା ଓ ସୁନ୍ଦର ଭାସ୍କଯ୍ୟ ନିକଟସ୍ଥ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇ ରହିଥୁବାରୁ ତତ୍କାଳୀନ 
କଳାକୃତିର ଉଚ୍ଚମାନର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଅଡ଼ସପୁରରୁ ମିଳିଥୁବା କଳାମୁଗୁନିପଥରର ରଷଭ ନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିମା 
ସହିତ ତ୍ରୟୋବିଂଶ ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନେ ଦୁଇପାର୍ଶ୍ଵରେ ଦେଖାଯାନ୍ତି । ବାମପାଶ୍ଵବରେ ବାରଜଣ ଓ ଦକ୍ଷିଣଭାଗରେ 
ଏଗାରଜଣ ତୀର୍ଥଙ୍କର ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି । ଆଦିନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସହିତ ଆଭାମଣ୍ଡଳ, ଛତ, 
ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ ଓ ରତ୍ନସିଂହାସନ ଅତି ନିଖୁଣ ଭାବରେ ଖୋଦିତ । କେତେକ ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ ଓ ଚାମରଧାରିଣୀ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଆଦିନାଥଙ୍କୁ ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କ ମୂଳନାୟକ ଭାବରେ ଦେଖାଯାଇଛି । ଅନ୍ୟ ଜୈନକୀରି 
ଆବିଷ୍କୃତ ସ୍ଥାନ ମଧ୍ଯରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ହେଲା - ବଢ଼ଚାରପୋଇ, ଭାନପୁର, ଚୌଦ୍ବାର, କଟକ ସହର, . 
ହାଟଡିହ, ଯାଜପୁର, କନିକା, ଢଗତ୍ସିଂହପୁର, ପ୍ରତାପନଗରୀ ଇତ୍ୟାଦି | 

ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲାର ଅଯୋଧ୍ଧା ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନକୀରି ପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସେଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ପାଶ୍ଵ୍ଵନାଥଙ୍କ 
କଳାମୁଗୁନିପଥରରେ ନିମିତ ସ୍ଥାନକ ମୂର୍ଭି ପଦ୍ମଫୁଲ ପାଖୁଡ଼ା ଭିତରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଏବଂ ତାଙ୍କ ମସ୍ତକରେ 
ସପ୍ତଫେଣା ବିଶିଷ୍ଟ ଅନନ୍ତ ଶୋଭା ପାଉଥୁବାର ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ବାଲେଶ୍ଵର ସହର ଭିତରୁ 
ପୁରୁଷୋରମରାଜ ପ୍ରତିମା ( ପାଶ୍ଵନାଥ ଏବଂ ଅମ୍ବିକା ) ଭଦ୍ରକ ନିକଟସ୍ଥ ଚରମ୍ପାରୂ କାୟୋସ୍ସର୍ଗ ମୁଦ୍ରାରେ 
ପାଶ୍ଵନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିମା ମିଳିଅଛି । ଚରମ୍ପାରୁ ମିଳିଥୁବା ଅନ୍ୟ ଜୈନ ପ୍ରତିମା ଭିତରେ ବିଶେଷ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ହେଲା - ଭରତ ଏବଂ ବାହୁବଳୀଙ୍କ ସହିତ ରଷଭନାଥଙ୍କ ଅତିକାୟ ମୂରି, ଯୋଗାସନରେ ଉପବିଷ୍ଠ 
ଅଜିତିନାଥ, ମୂଗ ଲାଞ୍ଚନ ସହିତ ଶାନ୍ତିନାଥ, କାୟୋସ୍ସରଗ ମୁଦ୍ରାରେ ଶାନ୍ତି ନାଥ ଆଦି ତୀରଙ୍କର | ଏଗୁଡ଼ିକର 
ସମୟ ଅଷ୍ଟମ ଓ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ବୋଲି ନିରୂପିତ ହୋଇଅଛି । 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର କୋରାପୁଟ ଜିଲାର ଅନେକ ସ୍ଥାନ ଜୈନକୀ ରିପାଇଁ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରି ଅଛି । ଆବିଷ୍କୃତ 
ପ୍ରତିମାମାନ ଜୟପୁର ଜିଲା ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ସୁରକ୍ଷିତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ସେଥୁରେ ରଷଭନାଥଙ୍କ 
ଛ'ଟି ଏକାପ୍ରକାର ପ୍ରତିମା ଅଛି । ଗୁପ୍ତୋଉର ଯୁଗରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁବା ଅନୁମିତ ହୁଏ । 
ସୁବାଇ ନାମକ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗ୍ରାମ ସିମଳାଗୁଡ଼ା ଏବଂ ନନ୍ଦପୁର ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ସ୍ଥାନରେ ଅବସ୍ଥିତ । ସେଠାରେ 
ଏକ ଜୈନ ମଠ ଓ ଅନେକ ଜୈନ ମନ୍ଦିର ଥାଇ ଗୋଟିଏ ବେଢ଼ାର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ମିଳିଅଛି । ସାତୋଟି 
କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ପ୍ରସ୍ତର ନିମିତ ମଦିର ରଷଭନାଥ, ମହାବୀର ଆଦି ତୀର୍ଥଙ୍କରଙ୍କୁ ପୂଜାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । 
ମନ୍ଦିରର ନକ୍ସା ତ୍ରିରଥ ଶ୍ରେଣୀର । ଆକାର କ୍ଷୁଦ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକର ପିଷ୍ଟ ନାହିଁ ଏବଂ ଗଣ୍ଡିର 
ବକ୍ରଭାଗ ପ୍ରାୟ ଅଦୃଶ୍ୟ । ରଷଭନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିମାମାନ ପ୍ରାୟ ଏକାପ୍ରକାର | ପ୍ରତିମା ଲକ୍ଷଣ ଉପରେ 
ଭିଭିକରି ଏହି କୀରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ଭିତରେ ଓଡ୍ର 
ଦେଶରେ ଜୈନଧମର ସ୍ଥିତି ଖୁବ୍‌ ଉତ୍ସାହଜନକ ଥୁଲା । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ 
ଶୈବଧମ ସହିତ ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ବିଫଳ ହୋଇ ଜୈନଧର୍ମ ଲୋପ ପାଇଗଲା । କେବଳ ଖଣ୍ଡଗିରି 
ଏବଂ ଉଦୟଗିରି କୀର୍ତିମାନ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରହିଛି । ସେଥୁରୁ ସାମସମୟିକ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଚଳନ 
ସମ୍ପକରେ ପଯ୍ୟାପ୍ତ ତଥ୍ୟ ମିଳିଥାଏ । 


ଧମ ଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୪୩ 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 

ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ଅନୁପ୍ରବେଶ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ପ ର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗ ତଥା ଉଡ୍ର ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହା ଅତି ଜନପ୍ରିୟ ଥୁବାର 
ପ୍ରମାଣ ପ୍ରତ୍ଵତାର୍ଵ୍ଵିକ ଉପାଦାନରୁ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଅଛି । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି 
ପରେ ପରେ ତପସୁ ଏବଂ ଭଲିକ ନାମଧେୟ ଦୁଇ ବଣିକଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧଧମରେ ଦୀକ୍ଷିତ କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ 
ଉକ୍ରଳଦେଶବାସୀ ବଣିକ ଥୁଲେ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ସେବା କରିବା ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଧମ 
ଦୀକ୍ଷା ଦେଲା ପରେ ବୁଦ୍ଧ ନିଜ କେଶଗୁଚ୍ଛରୁ କିଛି ବଣିକଦ୍ଵୟଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରି ଉତକ୍ରକଳଦେଶରେ ଚୈତ୍ୟ 
ମନ୍ଦିରରେ ତାହା ଉପସ୍ଥାପନା କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥୁଲେ । ଶ୍ରୀଲଙ୍କାରୁ ମିଳିଥୁବା ଅଭିଲେଖରେ ମଧ୍ଯ 
ଏହା ବଣ୍ଠିତ ହୋଇ ଅଛି । ଶ୍ରୀଲଙ୍କା ଏବଂ ଉତ୍କଳ ସହିତ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଜରିଆରେ ସୁସମ୍ପର୍କ ଥୁବା ଏଥ୍‌ରୁ 
ଅନୁମିତ ହୁଏ । ବର୍ମାଦେଶରୁ ( ଆଧୁନିକ ମିଆମାର ) ମଧ୍ଯ ଉପରୋକ୍ତ ଉପାଖ୍ୟାନ ସଂଗ୍ହୀତ ହୋଇଅଛି | 
ଉତ୍କଳରେ ବସବାସ କରୁଥୁବା ବସସ ଏବଂ ଭଞ୍ଜ ନାମଧେୟ ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ ବୌଦ୍ଧଧମ ପ୍ରଚଳିତ 
ଥୁବାର ସୂଚନା ଅନ୍ୟ ସୂତ୍ରରୁ ମିଳେ । ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ସହିତ ଉତ୍କଳ ଅଞ୍ଚଳର ସମ୍ପର୍କ ଦୁଇ ବ୍ୟବସାୟୀଙ୍କ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । 


ସିଂହଳ ସୂତ୍ରରୁ ଆଉ ଏକ ସୂଚନା ମିଳେ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ କଳିଙ୍ଗରେ ନିମିତ ଗୋଟିଏ ମନ୍ଦିରରେ 
ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇଥୁଲା । କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀ ଦନ୍ତପୁର ନଗରୀରେ ରାଜା ବ୍ରହ୍ମଦତ୍ତଙ୍କଦ୍ଵାରା ଉକ୍ତ ମନ୍ଦିର ନିମିତ 
ହୋଇଥୁଲା । ରାଜାଙ୍କୁ ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ ସମପଣ କରିଥୁଲେ ଥେରକ୍ଷେମ ନାମକ ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁ । ଦନ୍ତପୁରର 
ମନ୍ଦିରଟି ନାନା କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ବିମଣ୍ଡିତ ହୋଇ ଅତି ସୁନ୍ଦର ହୋଇଥୁଲା । ଏକ ଜାତକ ଗଳ୍ପରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଏକଦା କଳିଙ୍ଗରାଜା ପବିତ୍ର ବୋଧ୍ଦ୍ରୁମ ଦର୍ଶନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ଦୀର୍ଘ ଏକସପ୍ତାହ କାଳ ଅପେକ୍ଷା 
କରିଥୁଲେ | ସମ୍ଭବତଃ, ବୌଦ୍ଧଧମ ପ୍ରଚାର ଆରମ୍ଭ ସମୟରେ ଏପରି ବିରଳ ଘଟଣା ଘଟିଥୁଲା | 
କଳିଙ୍ଗରାଜାଙ୍କଦ୍ଵାରା ବୌଦ୍ଧଧମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଏହା ଥୁଲା ଅନ୍ୟତମ ଉପାଖ୍ୟାନ । ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୁଏ ଯେ କଳିଙ୍ଗରେ ବୌଦଦ୍ଧଧମ ପ୍ରଚାରିତ ହେବା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସମୟର ଘଟଣା । ତେଣୁ କ୍ରମଶଃ ତାହା ଜନଜାତି 
ଏବଂ ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରିୟ ହୋଇପାରିଥୁଲା । ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟ ସମୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ତୃତୀୟ ଶତକରେ ବୌ ଦ୍ଧଧମ କଳିଙ୍ଗର ମୁଖ୍ୟ ଉପାସନା ଥୁବା ଅନୁମିତ ହୁଏ । 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୨୬୧ ବେଳକୁ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ବୌଦ୍ଧ ଧମର ଅନୁଗାମୀ ହୋଇଥୁବାରୁ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହ 
ପରିଣତି ଅଶୋକଙ୍କୁ ବିଚଳିତ ତଥା ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଥୁଲା । ଏକଲକ୍ଷ ଶାନ୍ତିକାମୀ ଜନତା ନିହତ ହେବା, 
ଦେଢ଼ଲକ୍ଷ ନିରୀହ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ଯୁଦ୍ଧବନ୍ଦୀ ହେବା ଏବଂ ଅନେକ ଗୁଣ ଅଧୁକ ଲୋକ ବିରହରେ, ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ଓ ଶୋକରେ ଅନାଥ ହେବା ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ପାଷାଣ ହୃଦୟକୁ ତରଳାଇବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ବିଜୟୀ 
ରାଜା ଚଣ୍ଡାଶୋକରୁ ଧର୍ମାଶୋକରେ ପରିଣତ ହେବାର ପରିସ୍ଥିତି କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା । ବ୍ୟଥାତୁର 
ଓ ମ୍ରିୟମାଣ ହୃଦୟରେ ଅନୁତପ୍ତ ଅଶୋକ ଏତେ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରାଣନାଶପାଇଁ ନିଜକୁ ଦାୟୀ କରିବା ସହିତ 


ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଆଶାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେଲେ । ସେ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ତାଙ୍କପାଇଁ 
ଅମୃତ ବାରିଧାରା ସଦୃଶ ଥୁଲା ଏବଂ ତାହା ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 


ଅଶୋକ ପ୍ରଥମେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ଉପାସକ ଥୁଲେ । ପ୍ରଥମେ ମାନସିକ ଶାନ୍ତିପାଇଁ ସେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥୁଲେ । ଯୁଦ୍ଧଖୋର ନୀତି ପରିହାର କରି ଶାନ୍ତିମାଗ ଅନୁସରଣ କରିଥୁଲେ । ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିରେ 
ବୈପ୍ଳବିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣି ସାରା ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିଭିକ ରାଜଧମ ପ୍ରଚାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ସ୍ତମ୍ଭଲେଖମାନ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ମଗଧରାଜନୀତି ଏକ ନୂତନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କଲା । ଭୁବନେଶ୍ଵର 


୪୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ନିକଟସ୍ଥ ଧଉଳି ପାହାଡ଼ ଏବଂ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲାର ଜଉଗଡ଼ ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଅଶୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଖୋଦିତ ଶିଳାଲେଖମାନ ମିଳିଅଛି । ଉଭୟ ସ୍ଥାନରେ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହ ବିବରଣୀ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶିଳାଲିପିମାନ ମିଳେ ନାହିଁ । ତା' ବଦଳରେ କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କ କଲ୍ୟାଣପାଇଁ 
ଯେଉଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୀତି ସେ ଅନୁସରଣ କରି ଥୁଲେ ତାହା ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ସେ ନୀତିମାନ ରାଜଧମ 
ନାମରେ ଅଭିହିତ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ ଧର୍ମ ଓ ନୀତିକୁ ଅଶୋକ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ସ୍ବଦେଶ ତଥା 
ବିଦେଶରେ ପ୍ରଚାର କରି ବା ବିଷୟ ସେଥୁରେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ସେଥୁପାଇଁ କଳିଙ୍ଗରେ 
ଅବସ୍ଥାପିତ ମହାମାତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଭ୍ରାତା ତିସସଙ୍କୁ ଧର୍ମପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ସେ ନିଯୁକ୍ତ କରି ଥୁଲେ । 
ତିସସଙ୍କପାଇଁ ଅଶୋକ ଗୋଟିଏ ମଠ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ଏହା ଭୋଜକଗିରି ବିହାର ନାମରେ 
ଖାତିଲାଭ କରିଥୁଲା । ଥେରବାଦୀ ବୈଦ୍ଧଧ ମାଁବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ମୁଖ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲା । 
କଳିଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଚାରପାଇଁ ମହାସଂଘିକ ଧମମସମ୍ପ୍ବଦାୟର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ମହାଦେବ ମଧ୍ଯ 
ଆସିଥୁଲେ। ପ୍ରଖ୍ୟାତଯଶା ଧୂତିକ ନାମଧେୟ ଧମ୍ମ ଗୁରୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ କାର୍ଯ୍ୟ ନିମିର କଳିଙ୍ଗ 
ଆସିଥୁଲେ। ତେଣୁ ନିଜ ଧମ ପରିବର୍ତନ ପରେ ବୌଦ୍ଧଧମ ପ୍ରଚାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅଶୋକ 
ଯେଉଁସବୁ ପଦକ୍ଷେପମାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ତାହା କଳିଙ୍ଗବାସୀମାନଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅଧ୍ଵକ 
ଅନୁରାଗୀ ହେବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥୁଲା । ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭକରି ହୀନ ଯାନ 
ବୌଦ୍ଧଧମ କଳିଙ୍ଗରେ ବିଶେଷ ଲୋକ ପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । 


ମନେହୁଏ ଯେପରି ଅଶୋକଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଓ ପରେ ହୀନଯାନ ବୌଦ୍ଧଧମର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା 
କଳିଙ୍ଗ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଅନେକ ସ୍ତୂପ ଓ ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭ ନିର୍ମାଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା । ଏସବୁ କୀରିମାନ 
ଆଜି ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ମିଳିବା ଦୁଷ୍କର । ତେବେ ପ୍ରତ୍ନତକ୍ସବବିତ୍‌ ମାନେ ଯାଜପୁର ଜିଲାର ଲାଙ୍ଗୁ ଡ଼ି 
ପାହାଡ଼ରେ ନିକଟ ଅତୀତରେ ଅଶୋକ ନିମିତ ସ୍ତମ୍ଭର ସନ୍ଧାନ ପାଇଛନ୍ତି । ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ଏକଦା 
ଅଶୋକ ନିମିତ ସ୍ତୂପ ଥୁବା ବିଷୟ ଏବଂ ଅଶୋକ ସ୍ତମ୍ଭକୁ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଭାବରେ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ 
ଶୈବମାନେ ପୂଜା କରିବାପାଇଁ ଭାସ୍କରେ ଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥୁବା ବିଷୟ ଡକ୍ଟର କୃ ଷ୍ପଚନ୍ଦ୍ର 
ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ସୁଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ନିମିତ ସ୍ତୂପର କେତେକାଂଶର ସ୍ଥାପତ୍ୟ 
ସଂଗ୍ରହ କରି ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ତାଙ୍କଦ୍ବାରା ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 
ତାଙ୍କ ମତରେ ଭାସ୍କରେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଥୁବା ଶିବଲିଙ୍ଗ ଉପରେ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଅକ୍ଷରରେ ଲିଖ୍୍‌ତ 
ଶିଳାଲେଖଦ୍ବଵାରା ତାହା ଏକଦା ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭ ଥୁବା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ ଏପରି 
ବୌଦ୍ଧକୀଭିମାନ ସାରା ରାଜ୍ୟରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଥେର ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ ଆଣି କଳିଙ୍ଗରାଜ ବ୍ରହ୍ମଦତ୍ତଙ୍କୁ ଅପଣ କଲା ପରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ସ୍ତୂପ ରାଜଧାନୀ 
ଦନ୍ତପୁରରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅତି ଜନପ୍ରିୟ । ତେଣୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ତୃତୀୟ 
ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୀର୍ଘକାଳ ଅନେକ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ କଳିଙ୍ଗରେ ଚୈ ତ୍ୟ, ସ୍ତୂପ ଓ ସୁତି ସ୍ତମ୍ଭମାନ ସ୍ଥାପନ 
କରିବା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରେ । କଳିଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧରାଜାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗୂହଶିବ ଅତି ଖ୍ୟାତି ସମ୍ପନ୍ନ 
ଶାସକ ଥୁଲେ। ତାଙ୍କ ଜାମାତା ଦନ୍ତକୁମାର ଏବଂ କନ୍ୟା ହେମମାଳା ପବିତ୍ର ଦନ୍ତଧାତୁ ସହିତ 
ସିଂହଳ ଯାତ୍ରା କରିଥୁବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅତି ସୁବିଦିତ । ସେତେବେଳେ ରାଜଧାନୀ ଦନ୍ତପୁର ହୀନଯାନ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଭାବେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରି ଥିଲା । 


କିଛିକାଳ ପରେ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା । ସେତେବେଳକୁ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ 
ପରବର୍ତୀ ସମୟ ।| କୁଶାଣ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ସାମିଲ ଥୁବା ପ୍ରମାଣସ୍ଵରୂପ ଏତିହାସିକମାନେ 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୪୫ 


ପୁରୀ-କୁଶାଣ ମୁଦ୍ରା ଆବିଷ୍କାର କଥା ଉତ୍ନଥାପନ କରନ୍ତି । ତେବେ ବୌଦ୍ଧଧ ମଁର ଅବସ୍ଥା ସମ୍ପର୍କରେ 
ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ଓ ଉପାଦାନ ହଷ ବର୍ଦନଙ୍କ ସମୟରେ ମିଳେ । ଚୀନ ପରି ବ୍ରାଜକ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଖ୍ରୀ. 
୬୩୮ - ୩୯ ରେ ଭତଡ୍ତ, କଙ୍ଗୋଦ, କଳିଙ୍ଗ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥିଲେ | ସେ ନିଜେ 
ଯାହା ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖ୍‌ଲେ ଓ ଅନୁଭୂତିକୁ ମିଶାଇ ନିଜର ଭ୍ରମଣ ବୃରାନ୍ତ ଏବଂ ଜୀବନୀରେ ଲିପିବଦ୍ଧ 
କରିଯାଇଅଛନ୍ତି । ସେଥୁରୁ ଅନେକ ଉପାଦେୟ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ହୀତ ହୁଏ । ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀ ଓ ଅଷ୍ଟମ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୀର୍ଷସ୍ଥାନରେ ଉପନୀତ ହୋଇଥୁବା ଜଣାପଡ଼େ । 
କେବଳ କଙ୍ଗୋଦରେ ବୌଦ୍ଧଧମର ଅନୁପସ୍ଥିତି ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ 
ଶତାଧୃକ ବୌଦ୍ଧବିହାର ଏବଂ ଅଗଣିତ ବୌଦ୍ଭିକ୍ଷୁ ସେ ନିଜେ ଦେଖୂଥୁବା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଅଛନ୍ତି । 
ଗୋଟିଏ ତାପୃର୍ଯ୍ୟର ବିଷୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ । ତାଙ୍କ ବଣ୍ଟତ୍ଵନାନୁସା ରେ ହୀନଯାନ ଏବଂ ମହାଯାନ 
ଉଭୟ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଏକସଙ୍ଗେ ବସବାସ କରୁ ଥୁଲେ । 


କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟରେ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଅନ୍ୟୂନ ଦଶଟି ବୌଦ୍ଧବିହାର ଥୁବାର ଦେଖୁଥୁଲେ । ତା' ସହିତ 
ମହାଯାନ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ପାଞ୍ଚଶହ ଭିକ୍ଷୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆସିଥୁଲେ । ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତରେ ପୁଷ୍ପ ଗିରି 
( ପିଉସୋପକିଲି ) ଏବଂ ପରିମଳଗିରି ( ପୋଲାମୋଲୋ କିଲି ) ବିହାର ସହିତ ଚେଲିତାଲୋ ( ଚାରିତ୍‌ ) 
ବନ୍ଦର କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇଛି । କଳିଙ୍ଗ ଭ୍ରମଣ ଶେଷରେ ସେ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ଯାଇ ସେଠାକାର 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ରାଚ୍ଚା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଅନୁସରଣ କରିଥୁବା ଦେଖୂଥୁଲେ । ସେଠାରେ ଏକଶତ ବୌଦ୍ଧବିହାରରେ 
ଦଶହଜାର ଭିକ୍ଷୁ ବାସ କରୁଥୁଲେ । ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଅତି ମାତ୍ରାରେ ଜନାଦୃତ 
ହୋଇଥିଲା । ଏକ ତିଚ୍କତୀୟ ସୂତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, କଳିଙ୍ଗରେ ଧର୍ମକୀରି ଗୋଟିଏ ମଠ ସ୍ଥାପନ 
କରିଥୁଲେ । ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଚାରପାଇଁ ସେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥୁଲେ । 
କୋରାପୁଟ ଜିଲାରେ ଥୁବା ନୀଳକଣ୍ଠେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଧର୍ମକୀର୍ିଙ୍କ ନାମ ଉତ୍କୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଅଛି 
ତାଙ୍କୁ ତିକ୍ରତୀୟ ସୂତ୍ରରୁ ମିଳିଥୁବା ଧର୍ମକୀର୍ଜିଙ୍କ ସହ ଏକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । ଏଥୁରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, 
ଗୁପ୍ତୋତ୍ତର ଯୁଗରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଚଳନ ଓଡ୍ର କଳିଙ୍ଗ ଓ କୋଶଳରେ ଜନ ସମର୍ଥନ ଓ ରାଜାଙ୍କ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ପୁଷ୍ପଗିରି ଓ ପରିମଳଗିରି ବିହାରଦ୍ଵୟର ଖ୍ୟାତି ସାରା ଭାରତରେ 
ବ୍ୟାପିଥୂଲା ଏବଂ ପଣ୍ଡିତମ୍ମନ୍ୟ ବୌଦ୍ଧଭିକ୍ଷୁ ତଥା ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନେ ତହିଁରେ ବାସ କରୁଥୁଲେ । 


ଭୌମକର ରାଜ୍ୟରେ ବୌଦ୍ଧଧମର ପ୍ରଭାବ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । କାରଣ ପ୍ରଥମ 
ପାଞ୍ଚଜଣ ଭୌମରାଜା ବୌଦ୍ଧଧମାବଲମ୍ବୀ ଥୁଲେ । ରାଜା କ୍ଷେମକର, ଶିବକର ଓ ପ୍ରଥମ ଶୁଭକର 
ଆଦି ନିଜକୁ ପରମୋପାସକ, ପରମତଥାଗତ ଓ ପରମସୌଗତ ପଦବୀରେ ଅଳଙ୍କୃତ କରିବା ଅତି 
ମହଲ୍ପ୍‌ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା । ପ୍ରଥମ ଶୁଭକର ନିଜକୁ “ସୌଗତାଶ୍ରୟ' ବୋଲି ଅଭିହିତ କରି ଆନନ୍ଦଲାଭ କରୁଥୁଲେ ! 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଶୁଭକର ମଧ୍ଯ ନିଜ ନାମ ସହିତ 'ପର ମୋପାସକ' ପଦବୀ ସଂଯୋଗ କରିବା ଦେଖାଯାଏ |! 
ରାଣୀ ତ୍ରିଭୂ ବନ ମହାଦେବୀଙ୍କ ଢେଙ୍କାନାଳ ତାମ୍ରଶାସନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଭୌମରାଜାମାନେ ବିହାର 
ଓ ଧର୍ମାନୁ ଷ୍ଠାନମାନ ନିମାଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଜସ୍ର ଅଥବ୍ୟୟ କରୁଥୁଲେ । ରାଜ୍ୟର 
ଅଧ୍ନକାରୀମାନେ ନିଜନିଜକୁ ' ମହାମଣ୍ଡଳାଚାର୍ଯ୍ୟ" ଏବଂ 'ପରମଗୁରୁ' ଆଖ୍ୟା ଦେଉଥୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣଣ। କାରଣ ବଜ୍ଛଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଏପରି ପଦବୀର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଥୁଲା । ସମ୍ଭବତଃ 
ଭୌମରାଜତ୍ସଵର ଶେଷ ବେଳକୁ ବଜ୍ଛଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଜନପ୍ରିୟତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧୁ କାରୀ ଓ ଜନସାଧାରଣ 
ଏପରି ନାମରେ ନିଚ୍ଚକୁ ନାମିତ କରିବାକୁ ଭଲ ପାଉଥୁଲେ । ଧର୍ମବିଷୟକ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭୌମରାଜାମାନେ 
ଚୀନର ଶାସକ ତିସଙ୍ଗଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । 'ଗଣ୍ଡବ୍ୟୁହ” ନାମକ ଗୋଟିଏ ଧମ ଗ୍ରନ୍ଥ 


୪୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଖ୍ରୀ. ୭୯୫ରେ ଚୀନ ସମ୍ରାଟ୍‌ଙ୍କୁ ଉପହାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରେରିତ ହୋଇଥୁଲା । ଉକ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଥର ଅନୁ ବାଦପାଇଁ 
ବୌଦ୍ଧ ପଣ୍ଡିତ ପ୍ରାଞ୍ଚ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । ପ୍ରାଜ୍ଞ ସୂଦୂର କପିସାନଗରୀରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ଏବଂ 
ମଧ୍ଯଦେଶ ଓ ନାଳନ୍ଦାରେ ଅବସ୍ଥିତ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ଅଗାଧ 
ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲେ । ପରିଶେଷରେ ଓଡ୍ରଦେଶର କୌଣସି ଏକ ମଠରେ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ ବାସ 
କରୁଥୁଲେ | 

ଭୌମମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ତାମ୍ର ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ବୌଦ୍ଧ ମଠ ଓ ବିହାର ଆଦିର ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ଗୋଟିଏ ତାମ୍ରଶାସନରୁ ଜୟାଶ୍ରମ ବିହାର ଏବଂ ଧଉଳି ପାହାଡ଼ରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଗୁମ୍ମା 
ବର୍ଣ୍ରିତ ହୋଇଅଛି । ଧଉଳି ଗୁମ୍ଫାରେ ରାଜା ପ୍ରଥମ ଶାନ୍ତିକରଙ୍କଦ୍ଵାରା ଉତ୍କୀଣ୍ତର ଅଭିଲେଖରୁ ଅର୍ଘ୍ୟକାବରାଟିକା 
ମଠର ସୂଚ ନା ମିଳେ । ଏହି ମଠ ଭୀମଟ ଏବଂ ଭଟ୍ଟ ଲୟାମକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଖ୍ରୀ ୮୨୯ରେ ସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଥୁଲା । ସୋମବଂଶୀ ରାଜା କଣ୍ଠକେଶରୀଙ୍କ ରତ୍ନଗିରି ତାମ୍ବଲେଖରୁ ସୋଲଣପୁର ନାମକ ମହାବିହାର 
ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପାଇଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଚୀନ ପରିବ୍ରାଜକ ଇତ୍‌ସିଂଙ୍କ ବିବରଣୀ ଅନୁସାରେ 
ତାମ୍ରଲିପ୍ତ ନଗରୀରେ ଥୁବା ବରାହ ମଠରେ ଶତାଧ୍କ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଓ ସନ୍ନ୍ୟାସିନୀ ରହୁଥୁଲେ । ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଥିଲେ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ର ଅ।ୟନରେ ବ୍ୟାପୃତ ଥୂୁବାର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଇତ୍‌ସିଂ ନିଜେ ଉକ୍ତ 
ମଠରେ ସଂସ୍କୃତ ଓ ଭାଷାବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଅଧ୍ୟୟନରତ ଥୁଲେ । 


ଗତ ଅର୍ଵଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଶାର ନାନା ସ୍ଥାନରୁ ବୌଦ୍ଧକୀର୍ରିମାନଙ୍କର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ମା ନ ଆବିଷ୍ଟ୍ଵତ 
ହୋଇଅଛି । ସେଥୁରେ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ହେଲା ରତ୍ନଗିରି, ଲଳିତଗିରି, ଉଦୟଗିରି ଆଦି କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା- 
ଯାଜପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଆ ବିଷ୍କଠ୍ତ କୀଭିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସ୍ତୂପ, ବିହାର, ଅତିକାୟ ବୁଦ ପ୍ରତିମା, 
ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ପରି ପୂଣ୍ଠ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ପୁରୀ ଜିଲାର ବାଣପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଅବ୍ୟୁତରାଜପୁରରେ 
ଆବିଷ୍କ୍ଵତ ଭଗ୍ନସ୍ତୁପ ଭିତରୁ ବଚ୍ଛଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅନେକ ଧାତୁନିମ୍ମିତ ପ୍ରତିମାମାନ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଅଛି । 
ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ 
ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ କିପରି ବଜ୍ରଯାନ ଉପାସନାର ତନ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁଲା ତାହା ପ୍ରମାଣିତ 
ହୁଏ । କଳାଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏବଂ ଧର୍ମମତର ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ସନ୍ଧାନପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଅତି ଉପାଦେୟ ତଥ୍ୟ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥାନ୍ତି । 


ବିଗତ ଦଶବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ ଯାଜପୁର ଜିଲାର ଲାଙ୍ଗୁଡ଼ି ପାହାଡ଼ରେ ମିଳିଥୁବା ବୌଦ୍ଧକୀରି ମାନ 
ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟର ବୋଲି କେତେକ ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ସ୍ଵିକ ସମ୍ବାଦପତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ହୁଏନ୍‌ସାଂ 
ଯେଉଁସବୁ ବୌଦଦ୍ଧସ୍ତ୍ତପ ଓ ବିହାର ଆଦିର ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକ ଲାଙ୍ଗୁଡ଼ି ପାହାଡ଼ରେ ସ୍ଥାନିତ 
ଥୁବା ଅନୁମିତ ହୁଏ । ତେବେ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ବଣ୍ଠନା କରିଥୁବା ପୁଷ୍ପଗିରି ବିହାରର ଅବସ୍ଥିତି ଏବେ ସୁଦ୍ଧା 
ଠିକ୍‌ ଭାବେ ନିରୂପିତ ହୋଇପାରି ନ ଥୁବା ଦୁଃଖର ବିଷୟ । ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ନ ଥାଇ କୌଣସି ସ୍ଥାନକୁ 
ପୁଷ୍ପଗିରି ସହ ପରିଚିହ୍ନିତ କରିବା ଅନୁଚିତ | ରତ୍ଵଗିରି, ଉଦୟଗିରି ଏବଂ ଲଳିତଗିରିରୁ ସଂଗ୍ହୀତ କଳା 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଏବଂ କୀଭିମାନ ଏକଦା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଶୀର୍ଷତମ ଅବସ୍ଥାର ପ୍ରମାଣ ପ୍ରଦାନ କରେ । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ମହାଯାନ ବୌ ଦ୍ଧଧ ମମ ସହ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଏବଂ ସମୟ ନିରୂପଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ କାଳ ଓ ଭୌମକର 
ରାଜତ୍ଵର ସାମସମୟିକ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ରତ୍ନଗିରିରେ ଆବିଷ୍କ୍ଵତ ସ୍ତୂପ ଓ ବିହାରକୁ ଅଭିଲେଖରେ 
ରତ୍ନଗିରି ମହାବିହାର ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । ଏଠାକାର ସ୍ତୂପ ଓ ବିହାର ଏକଦା ଅତିକାୟ 
ସୌଧ ଭାବରେ ଚତୁଠଦିଗ ଅତୀବ ଖ୍ୟାତିସମ୍ପନ୍ନ ଥୁଲା । ସେଗୁଡ଼ିକ ନିର୍ମାଣପାଇଁ ପଥରଖଣ୍ଡ ଓ ପୋଡ଼ାଇଟା 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥୁ ଲା । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଅତିକୀୟ ପ୍ରତିମା ଭୂମିସ୍ପର୍ଶ ମୁଦ୍ର।ରେ ପୂଜିତ ହେଉଥ୍‌ ଲା । 
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ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତ 





୪୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସା ବୌଦ୍ଧ କୀଉଭି 





ଉଦୟଗିରିର ସ୍ତୂପ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୪୯ 


ସ୍ଥାନକ ମୁଦ୍ରାରେ ଅନେକ ପ୍ରତିମା ପ୍ରତ୍ନତାମ୍ତ୍ଵିକ ଭୂଖୋଦନରୁ ମିଳିଅଛି । ଲଳିତଗିରି ଏବଂ ଉଦୟଗିରି ଖନନରୁ 
ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଦୁର୍ଲଭ କଳାକୃତିବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରତିମାମାନ ମିଳିଅଛି । ସ୍ଥାନୀୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ସୁରକ୍ଷିତ ଥବା 
କଳା ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସେ ସମୟରେ ଅପୂବ ଭାସ୍କାର୍ଯ୍ୟର ନିଦର୍ଶନ । ପ୍ରତିମା ଲକ୍ଷଣ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ 
ଯେ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ କ୍ରମେ ବଜ୍ରଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଥୁଲା । ଅନେକ ବୁଦ୍ଧ ଏବଂ 
ବୋଧୂସତ୍ସ ପ୍ରତିମା ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଭୌମକର ରାଜାମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଦ୍ଵାରା 
ବୌଦ୍ଧଧମ କିପରି ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଥିଲା ତା'ର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ମୁଦ୍ରା ଏବଂ ଭଙ୍ଗୀରେ ବଜ୍ରଯାନ 
ଉପାସକମାନେ ପୂଜା କରୁଥୁବା ତାରା, ହେରୁକ, ମାରିଚୀ ଓ ହୟଗ୍ରୀବ ଆଦି ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିମାରୁ 
ସାମସମଯୟିକ ଶିଳ୍ପୀ ଓ କଳାକାରମାନଙ୍କ ଶିଳ୍ପନୈପୁଣ୍ୟ ଉପଲନ୍ଧ୍ର କରାଯାଇପାରେ । ଅନେକ ପ୍ରତିମାରେ 


ଧାରଣୀମନ୍ତ୍ର ୟେ ଧର୍ମହେତୁ ପ୍ରଭବା' ଖୋଦିତ ହୋଇଥିବାର ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | 


ଖ୍ରୀଷ୍କାବ୍ଦ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶାର ବୌଦ୍ଧଧମରେ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥିଲା । 
ତନ୍ତ୍ରଯାନର ତିନି ଶାଖା ଥଲା - 'ବଜ୍ରଯାନ, କାଳଚକ୍ରଯାନ ଓ ସହଜଯାନ” । ସେମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜର 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଥୁଲା । ତିକତୀୟ ଏତିହାସିକ ତାରାନାଥଙ୍କ ମତରେ ଓଡ଼ିଶା ତାନ୍ତ୍ରିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପୀଠସ୍ଥଳୀ 
ଥୁଲା । ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶା 'ଉହୀୟାନ ' ନାମରେ ଖ୍ଯାତ ଥିଲା | ତନ୍ନ ସାହିତ୍ୟର 'ଉଡୀୟାନ'କୁ 
ଓଡ଼ିଶା ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ କରାଯାଏ । ଉଡୀୟାନର ଅନେକ ପଶ୍ରିତ ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରେ ବିଶାରଦ ଥ୍ବଲେ । 
ସେମାନେ ସରହ, ନାଗାର୍ଜୁନ, ଲୁଇପା, କମଳ, ପଦୃବଜ, ଲଳିତବଜ୍, କୁକ୍ୁରୀ, କାହ୍‌ ପା, ଗଭୀରଲ୍‌ ଓ 
ପିତୋ ଆଦି ନାମରେ ପରିଚିତ ଥିଲେ । ସେମାନେ ଉନ୍ୟୀୟାନର ଅଧ୍ବାସୀ ଥଲେ ନଚେତ୍‌ ଦାର୍ଶ ନିକ- 
ପର୍ଯ୍ୟଟକ ଥୁଲେ । ତଜ଼ାଳୀନ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କତି ଉପରେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ଥୁଲା । 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ପିତୋ କାଳଚକ୍ରଯାନ ଦର୍ଶନକୁ ସମ୍ଭଳରୁ ଉତ୍ଜୀୟାନକୁ ଆଣିଥୁଲେ । ସମ୍ଭଳର ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ଭଗ୍ନୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀକରା ବଜ୍ର ଯାନ ଦଶନର ମହାନ୍‌ ପ୍ରବକ୍ତା ଥଲେ । ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ ଗ୍ରନ୍ଥ ( ଜ୍ଞାନସିଦଧିଂରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଅଛି । ସହଜଯାନ ସହିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀକରାଙ୍କ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ଥୁଲା । 
ତାଙ୍କ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର ପଦ୍ମସମ୍ଭବ ଓ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଦୁହେଁ ତନ୍ତ୍ରଯାନ ପ୍ରଚାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତିକତ ଯାଇଥୁଲେ । 


ସମ୍ଭଳକୁ ଏତିହାସିକମାନେ ସମ୍ବଲପୁର ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ କରିଅଛନ୍ତି । ଏହା ଠିକ୍‌ ହେଲେ ତାନ୍ତିକ 
ବୌଦ୍ଧଧ ମଁର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶାର ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣବ ଭୂମିକା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵ ପରେ ସୋମବଂଶୀ ମାନଙ୍କ ଶାସନ ପ୍ରାୟ ଦେଢ଼ଶ ବର୍ଷ ଚାଲିଥୁଲା । ସେମାନେ 
ଶୈବଧର୍ମର ସମର୍ଥକ ଥୁଲେ । ସେ ସମୟରେ ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ଶୈବ ଓ ବିରଜାରେ ଶାକ୍ତ ଉପାସନା 
ପ୍ରବଳ ହୋଇ ବୌଦଦ୍ଧଧର୍ମକୁ କ୍ରମେ ଗ୍ରାସ କରିଥୁଲା । ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନାର ଅନେକ ରହସ୍ୟାବୃତ ନୀତିନିୟମ 
ଓ ଅସାମାଜିକ ଆଚାର ପଦ୍ଧତି ସମାଜରେ ଗୃହୀତ ନ ହେବାରୁ ବୌଦ୍ଧଧମର ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷତି ହୋଇଥୁଲା । 
ନୈତିକ ଆଚରଣ ଉପରେ ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥୁବା ଜନସାଧାରଣ ତାନ୍ତ୍ରିକମାନଙ୍କର ବାମାଚାର ପଦ୍ଧତିଠାରୁ 
ଦୂରେଇ ଯାଇଥୁଲେ । ଶୈବଧର୍ମ ଓ ମାତୃକାପୂଜା ଅଧ୍ଵକ ଗ୍ରହଣୀୟ ହେଲା । ସୋମରାଜାମାନେ ଅଶ୍ଵମେଧ 
ଯଜ୍ଞ ଆୟୋଜନ କରି ଉତ୍ତରଭାରତରୁ ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଆଣି ଅଗ୍ରହାର ସ୍ଥାପନ କରିବା ଫଳରେ 
ବୌଦ୍ଧମଠ ଓ ବିହାର ପ୍ରତି ଆଦର କମିଗଲା । ବୌଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷୁ ଓ ସନ୍ନ୍ୟାସିନୀମାନଙ୍କ ଅନୈତିକ ଜୀବନ 
ସମାଜରେ ସମର୍ଥିତ ହେଲା ନାହିଁ । ଜନସମର୍ଥନ ଅଭାବରେ ବୌଦ୍ଧବିହାରମାନ କ୍ରମେ ଲୋପ ପାଇଲା । 
ରତ୍ନଗିରି ତାମ୍ର ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ରାଜା କଣ୍ଠକେଶରୀ ସୋଲଣପୁର ମହାବିହାରରେ ଥୁବା 
ସନ୍ନ୍ୟାସିନୀ କର୍ପୂରମଞ୍ଜରୀ ବା କର୍ପୂରଶ୍ରୀଙ୍କ ଅନୁରାଗୀ ଥୁଲେ ଓ ତାଙ୍କୁ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରୁଥୁଲେ । ଏହାର 
ପ୍ରକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯାହା ଥାଉନା କାହିଁକି, ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପତନପାଇଁ ପଥ ଉନ୍‌ କ୍ତ ହୋଇଥଲା । 


୫୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗରାଜାମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଉପାସକ ଥୁଲେ ଏବଂ ମୁଖଲିଙ୍ଗମ ପରିତ୍ୟାଗ 
କଲା ପରେ ଶୈବଧର୍ମ ପ୍ରତି କୌଣସି ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ନ ଥୁଲେ । ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଭାବରେ ସେମାନେ ପୁରୀର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ କରି ତାଙ୍କପାଇଁ ବିଶାଳ ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ । ଅଭିନବ ବାରାଣସୀ କଟକରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ବିଶାଳକାୟ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । 
କିନ୍ତୁ ତାହା ଆଜି କେବଳ ଆଂଶିକ ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହାର 
ପ୍ରକୃତ ଆକାର ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେତେବେଳେ ବୌଦ୍ଧ 
ଉପାସକମାନଙ୍କୁ ନିହତ କରିଥୁବାର ଯେଉଁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରହିଛି ତାହା କେତେକାଂଶରେ ସତ୍ୟ ତାହା କହିବା 
କଷ୍ଟକର । ତେବେ ଭଶ୍ଵର ଦାସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର “ଚୈତନ୍ୟ ଭାଗବତଂ ଗ୍ରନ୍ଥରେ ରାଜା 
ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ବତିଶଜଣ ବୌଦ୍ଧଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିଥୁବା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ସାମସମୟିକ 'ମାଦଳାପାଞ୍ଜ'ରେ 
ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ବଣ୍ଠନା ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧଧମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏକପ୍ରକାର ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦିତା ଚାଲିଥୁବାରୁ ରାଜକୀୟ ସୁରକ୍ଷା ନ ପାଇ ବୌଦ୍ଧମାନେ ନିହତ ହେଉଥୁବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । ତେବେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ କେତେଦୂର ଉଗ୍ରନୀତି ଅନୁସରଣ କରି ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହିଂସାଭାବ ଆଚରଣ 
କରିଥିଲା ତାହାର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ହିନ୍ଦୁଧମ ଚିରାଚରିତ ପନ୍ଥା ଅବଲମ୍ବନ କରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମକୁ ନିଜ ସହିତ ସାମିଲ କରିବା ଉଦ୍ୟମ କରିଥୁବା 
ସମ୍ଭାବନା ଅଧ୍କ ମନେହୁଏ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କବି ଜୟଦେବଙ୍କ ରଚିତ 'ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ'ରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର 
ଅବତାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଏହି ମିଶାଇନେବା ଉପକ୍ରମ କ୍ରମେ କ୍ରମେ ବୌଦ୍ଧଧ ମଁକୁ ସତ୍ତାହୀନ 
କରିବାରେ ଦାୟୀ ହୋଇଥୁଲା । ପରିଶେଷରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଆଦିବୁଦ୍ଧ ଭାବରେ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର 
ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ତ୍ରିରତ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍ବ ବୁଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ସଂଘ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥୁଲା । 


ପରବରତ୍ତୀକାଳରେ ନାଥଧମ ଓ ମହିମାଧର୍ମକୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଆଧୁନିକ ରୂପାନ୍ତର ହିସାବରେ 
ପଣ୍ଡିତମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧମରେ ନାଗାଙ୍ଜୁ ନଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ 'ଶୂନ୍ୟଂ ସହିତ 
ମହିମାଧର୍ମର ' ଶୂନ୍ଯବାଦ'ର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁବାରୁ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଏପରି ଅଭିମତ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । 
ମହିମାଧର୍ମର ଶୂନ୍ଯ ଓ ନିରାକାର ପରଂବ୍ରହ୍ମ ପରିକଳ୍ପନା ମହାଯାନ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ସହିତ ତୁଳନୀୟ । 
ଜଗନ୍ନାଥଧମର ବିକାଶ ହେତୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସେଥୁମଧ୍ଯରେ ଲୀନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ବୋଲି ହୃଦ୍‌ବୋଧ 
ହୁଏ । ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ବୈ ଦମାନଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯଯୁଗର 
ବୌଦ୍ଧକୀର୍ଭିମାନ ଏବେସୁଦ୍ଧା ଓଡ଼ିଶାର ଅତୀତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଗୌରବର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏହି 
କୀଉଭଭିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ମୁଖ୍ୟ ଉଦାହରଣମାନ ନିମ୍ନରେ ଆଲୋଚିତ । ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ବୌଦ୍ଧକୀର୍ରି 
ମଧ୍ୟରେ ଧଉଳିର ଶିଳାଲେଖ ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ଭୁବନେଶ୍ବର ନଗରୀର ଅନତି ଦୂରରେ 
ଦୟାନଦୀ କୂଳରେ ଏହା ଅବସ୍ଥିତ । ସମ୍ଭବତଃ ତାହା କଳିଙ୍ଗଯୁଦ୍ଧର ରଣକ୍ଷେତ୍ର ଥୁଲା ଏବଂ ଅନୁତପ୍ତ 
ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅଶୋକ ନିଜ ଧମନୀତିର ଯେଉଁ ଘୋଷଣା କରିଥୁଲେ ତାହା ଶିଳାଲେଖ ରୂପରେ ସେଠାକାର 
ଏକ ଅନୁଚ୍ଚ ପାହାଡ଼ରେ ଉତ୍କୀଣ୍ଣ ହୋଇଅଛି । ଶିଳାଲେଖ ଉପରିଭାଗରେ ହୀନଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ପବିତ୍ର ପ୍ରତୀକ ହସ୍ତୀର ଏକ ଅର୍ଦ୍ାବୟବ ପ୍ରତିମା ରହିଛି । ଏହି ପ୍ରତିମା ବୟସ୍କ ହସ୍ତୀ ବଦଳରେ ଏକ 
ଶିଶୁହସ୍ତୀର ଜୀବନ୍ତ ଅନୁକରଣ ଏବଂ ତା'ର ଉପସ୍ଥିତି ସ୍ଥାନ ତଥା ଘୋଷଣାର ପବିତ୍ରତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କରୁଅଛି । ଏହି କୀର୍ଭିର ସମୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃ ତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀ, ସମ୍ଭବତଃ ଖ୍ରୀ. ୨୬୧ର ପରବର୍ତୀ 
ଯେତେବେଳେ ଅଶୋକଙ୍କ ଧର୍ମନୀତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇସାରିଥୁଲା । ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲେଖରେ 
ଚଉଦଟି ଅନୁଚ୍ଛେଦ ରହିବା କଥା । କିନ୍ତୁ ଧଉଳିରେ ଏକାଦଶ, ଦ୍ଵାଦଶ ଓ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶିଳାଲେଖ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୫୧ 


ନାହିଁ । ତା'ବଦଳରେ କଳିଙ୍ଗପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ଶିଳାଲେଖ ଉକ୍କୀଣ୍ଠ ହୋଇଅଛି । 
ଆବହମାନ କାଳରୁ ଏହା ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କପାଇଁ ଏକ ତୀର୍ଥ ସ୍ଥାନର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କରି ଅଛି । ନିକଟ 
ଅତୀତରେ ଜାପାନ ସରକାରଙ୍କ ତରଫରୁ ଏକ ଶାନ୍ତିସ୍ତୁପ ନିମିତ ହୋଇ ଧଉଳିର ମହତ୍ଗ ବିଶ୍ଵବିଦିତ 
କରାଇପାରିଛି । 

ଓଡ଼ିଶାର ସବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୌଦ୍ଧକୀର୍ଭରି ମାନ ରତ୍ନଗିରି, ଲଳିତଗିରି ଏବଂ ଉଦୟଗିରି ରେ ଅବସ୍ଥିତ । 
ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର ଏବଂ କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା ଢିଲାରେ ଏହି ଗୁରୁତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତ୍ନତାନ୍ତ୍ରିକ ଖୋଦନ 
ହେବା ଫଳରେ ଆଦ୍ୟ ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସମ୍ପକ୍କରେ ଅନେକ ଉପାଦେୟ 
ତଥା ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ତ ଉପାଦାନମାନ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇପାରିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରୁ ମହୀଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ସ୍ତରପ, ବିହାରମାନ ମିଳିଅଛି | ଏହି ସୌଧମାନ ଭଗ୍ନାବସ୍ଥାରେ ମିଳିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ତତ୍କାଳୀନ 
ଆକାର ପ୍ରକାର ବିଷୟରେ ନକ୍ସାମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ସହିତ ଏକ ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ଚିତ୍ର ଅବଧାରଣ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଗୁପ୍ତୋତ୍ତର ଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଷଷ୍ଠଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ତିକତୀୟ ଏତି ହାସିକ ଲାମା 
ତାରାନାଥଙ୍କ ଆଗମନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ଏହି ପବିତ୍ର ଅନୁ ଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକୁ ଉଜନୀବିତ କରି 
ରଖ୍ଥୁଲେ । ଆଜି ସେସବୁ ଧ୍ଵଂସସ୍ତୂପରେ ପରିଣତ | ସଂସ୍କୃତିର ନିଦର୍ଶନକୁ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଣିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସ୍ଥାନୀୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟମାନ ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି । ଅନେକ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଏବଂ ଦୁର୍ମୂଲ୍ୟ କଳାକୃତି 
ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତ୍ଵବିଭାଗ ଅଫିସ ଗୃହରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । ରତ୍ନଗିରି, ଲଳିତଗିରି ଓ 
ଉଦୟଗିରିରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ନିର୍ମିତ ସ୍ତୃପ ମଧ୍ଯରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଅଥବା ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପବିତ୍ର ଅସ୍ଥି 
ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ ପୂଜା ପାଉଥୁଲା । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ବୁ ଦଙ୍କ ପୂର୍ଣ୍ଣାବୟବ ମୂର୍ଭି ବା ବୋଧ୍୍‌ସତ୍ତ୍ଵଙ୍କ 
ପ୍ରତିମା ବିଭିନ୍ନ ମୁଦ୍ରାରେ ଖୋଦିତ ହୋଇ ଶୋଭା ପାଉଥୁଲା । ଅନେକ ବିହାରରେ ଶୋଭାବର୍ଦନକାରୀ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିମା ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ଦେବଦେବୀ ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ୟ ଥୁଲେ ତାରା, ଜମ୍ଭଳ, 
ମଞ୍ଜଶ୍ରୀ, ବସୁଧରା, ଅବଲୋକିତେଶ୍ଵର, ବଜ୍ରରପାଣି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୋଧ୍‌୍‌ସତ୍୍ଵ ଓ ଧ୍ୟାନୀବୁ ଦ୍ଧମାନେ । 
ରତ୍ନଗିରି ମହାବିହାରର ପରିଚୟପାଇଁ ପ୍ରମାଣର ଅଭାବ ନାହିଁ । ଉକ୍ତ ନାମରେ ବ୍ୟବହୃତ ମୋହର 
ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଏତିହାସିକମାନେ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବଣ୍ଟି ତ ପୁଷ୍ପଗିରି ସହିତ ରତ୍ଵଗିରିକୁ ପରି ଚିହ୍ନିତ 
କରିବାର ଯେଉଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥୁଲେ ତାହା ଗ୍ହୀତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଉଦୟଗିରିରେ ଯେଉଁ ମହାବିହାର 
ଥୁଲା ତାହା ' ଶ୍ରୀ ମଧୁପୁର ମହାବିହାର' ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଥୁଲା | ଲଳିତଗିରିରେ ମହାଯାନ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଆରାଧ୍ଯ ଏକାଧୁକ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିମାମାନ ଭୂଗଭରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଅଛି । 
ସେଥୁମଧ୍ଯରେ ମୈତ୍ରେୟ, ପଦ୍ମପାଣି, ମଞ୍ଜୁଶ୍ରୀ, ଜମ୍ଭଳ, ତାରା, ଅପରାଜିତା ଆଦି ପ୍ରଧାନ | ଭୂଖୋଦ ନରୁ 
ମିଳିଥୁବା ପୁରାତନ କୁଶାଣ ଓ ଗୁପ୍ତଯୁଗର ମୁଦ୍ରା ଆଲୋଚ୍ୟ ସ୍ଥାନର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ସୂଚିତ କରିଥାଏ । 
ଲଳିତଗିରି ସ୍ତୂପ ଭିତରୁ ଯେଉଁ ପବିତ୍ର ସିନ୍ଦୁକ ମିଳିଅଛି ସେଥ୍‌ରେ ଗୋଟିଏ ଭିତରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ଏପରି ଚାରିଟା ପେଟିକା ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସେଥୁରେ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ସାରିପୁର ଏବଂ 
ମହାମୋଗ୍ଗ ଲନଙ୍କ ପବିତ୍ର ଦେହାବଶେଷ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଛି । ପୋଡ଼ାଇଟାରେ ନିର୍ମିତ ଏକ 
ଅଶ୍ଵଖୁରାକୃତି ଚୈତ୍ୟଗୃହ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଅଛି । 


ନିକଟ ଅତୀତରେ ଯାଜପୁର ଜିଲା ବାଲିଚନ୍ଦ୍ରପୁର ଥାନା ଅନ୍ତଗତ ବିରୂପା ନଦୀ କୂଳରେ ମାଣ୍ଠୁକା 
ପାହାଡ଼ ଶୀର୍ଷ ଦେଶରୁ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ବୌଦ୍ଧବିହାର ଆବିଷ୍ଟ୍ଲତ ହେ।ଇଅଛି । ଏହ।ର ଆକ।ର 
୨୯ × ୫୯ ମିଟର ଏବଂ ସେଥୁରେ ତେରଟି ପ୍ରକୋଷ୍ଠ ରହିଅଛି | ପ୍ରକୋଷ୍ଠମାନଙ୍କର ବାହ୍ୟକାନ୍ଥର 
ଓସାର ଆଠଫ୍ରୁଟରୁ ନ” ଫୁଟ । ବିହାର ନିର୍ମାଣରେ କୁଣ୍ଡାପଥର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଅଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଥର 


୫୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଖଣ୍ଡର ଲମ୍ବ ୪ରୁ ୧୦ ଫୁଟ ହେବ । ବୌଦ୍ଧବିହାରର ଦ୍ଵାରବନ୍ଧ ଓ ବୁଦ୍ଧମୂରିମାନ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିରହିଛି । 
ମାଣ୍ତୂକା ପାହାଡ଼ ପାଦଦେଶରେ ଥୁବା ବସତି ଏକ ୪୦ ଫ୍ରୁଟ × ୬୦ ଫୁଟ ଆୟତନର ବୌଦ୍ଧବିହାର 
ଉପରେ ନିର୍ମିତ । ବାସିନ୍ଦାମାନେ ଘରନିଅ ଖୋଳିବା ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧ ପ୍ରତିମାମାନ ଆବିଷ୍କାର କରି ଛନ୍ତି । 
ଜାରକାଠାରୁ ୪ କିଲୋମିଟର ଦୂରରେ ଅବସ୍ଥିତ ଚାନ୍ଦପୁର ଗ୍ରାମରୁ ମଧ୍ଯ ପାଞ୍ଚଙ୍ଚୁଟ ଉଚ୍ଚତା ବିଶିଷ୍ଟ ବୌଦ୍ଧମୂର୍ରିର 
ମସ୍ତକ ଚାରିପଟେ ପାଞ୍ଚଟି ଧ୍ୟାନବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଉପରୋକ୍ତ ଯାଜପୁର- 
କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକଦା ଅନେକ ବୌଦ୍ଧବିହାର ଥୁବା ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧମ୍ମ 
ଥୁଲା ଏହାର ପ୍ରକୃତ କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳୀ । 


ପ୍ରସିଦ୍ଧ କୋଣାକ ସନିକଟରେ କୁରୁମ ନାମକ ଗ୍ରାମରେ ଅତି କାୟ ବୁଦ୍ଧପ୍ରତିମା ସହ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପ୍ରତିମା ପୂଜା ଉପାସନାପାଇଁ ଯେଉଁ ବିହାର ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା ତାହା ଏବେ ଆଉ ନାହିଁ । କେନ୍ଦ୍ର 
ଓଡ଼ିଶାର ବୌଦ୍ଧ ସହରରେ ସେହିପରି ଗୋଟିଏ ବିଶାଳ କାୟ ବୁଦ୍ଧ ପ୍ରତିମା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଦର୍ଶନୀୟ 
ବସ୍ତୁ ରୂପେ ରହିଛି । ସହରର ନାମକରଣ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ପାଇକମାଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକଦା ଗୋଟିଏ ବୌଦ୍ଧବିହାର ଥୁଲା । ତାହା ଆଜି ଭଗ୍ନସ୍ତୁପରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି | କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ପୂଜିତ ହେଉଥିବା ମୁଚଳଲିନ୍ଦ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତିମା ପରିତ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ରହିଛି । ପ୍ରାୟ ତିରିଶବର୍ଷ ପୂବେ ସମ୍ବଲପୁର ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ତରଫରୁ ପ୍ରତ୍ନତାକ୍ସ୍ଵିକ ଭୂଖୋଦନ ହୋଇ 
ଭଗ୍ନ ବିହାରର କେତେକାଂଶ ବାହାର କରାଯାଇଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ପରାମର୍ଶ କ୍ରମେ 
ତାହା ପୁଣି ମାଟିପୋତି ବନ୍ଦ ରଖାଯାଇଥୁଲା । 


ବାଣପୁର ସହର ଉପକଣ୍ଠରେ ଅଚ୍ୟୁତରାଜପୁର ଗ୍ରାମ ବୌଦ୍ଧ ସଂସ୍କତିପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସେଠାରେ 
ଭାରତୀୟ ପ୍ରତ୍ନତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବେକ୍ଷଣ ବିଭାଗ ତରଫରୁ ହୋଇଥୁବା ଖନନ କାର୍ଯ୍ୟ ଫଳରେ ଅନେକ ଧାତୁ ନିର୍ମିତ 
ପ୍ରତିମା ସଂଗ୍ହୀତ ହୋଇ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇଛି । ସେଥୁ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରୋଞ୍ଜ 
ପ୍ରତିମା ସର୍ବାଧ୍‌କ ଏବଂ ମହାଯାନ ଓ ବଜ୍ରଯାନ ବୌଦ୍ଧଧ ମର ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭାବ ସେ ଅଞ୍ଚଳରେ ଥିବା ପ୍ରମାଣିତ 
ହୁଏ । ସୌଧର ଭଗ୍ନସ୍ତୃପ ଆଦି ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ଲୁପ୍ତ । 

ଭୌମକର ରାଜା ପ୍ରଥମ ଶୁଭକରଦେବଙ୍କ ନେଉଳପୁର ତାମ୍ରଶାସନରେ ସୋଲଣପୁର ମହାବିହାର 
କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ସେଠାରେ ରହୁଥୁବା ସନ୍ନ୍ୟାସିନୀ କର୍ପୂରଶ୍ରୀଙ୍କୁ ରାଜା କଣ୍ଠଦେବ ଅନୁଦାନ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ । ସୋଲଣପୁରକୁ ଆଧୁନିକ ସୋଲମପୁର ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ କରାଯାଏ । 
ସେଠାରୁ ଭୂମିସ୍ପଶ ମୁଦ୍ରାରେ ବୁଦ୍ଧ ପ୍ରତିମା, ତ୍ରିଭଙ୍ଗ ଠାଣିରେ ତାରା ଏବଂ ବଚ୍ଛସତ୍ତ୍ଵ ଆବିଷ୍କୃତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । 

ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖୂଚିଂ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଏକ ମହାନ୍‌ ସାଂସ୍କୃତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲା । ସେଠାରେ ଅନେକ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନଧର୍ମ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଥୁଲା । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତମତବାଦ ମଧ୍ଯ 
ସେଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ସ୍ଥାନୀୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ଅନେକ କଳାକୃତି ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଛି । ଖଚିଂ 
ଏକଦା ପଞ୍ଚୋପାସନାର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଥୁଲା । ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ଥୁବା ଅତିକାୟ ଅବଲୋକିତେଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିମା 
କଳା ମୁଗୁନି ପଥରରେ ଶିଳ୍ପୀ ଧରଣୀ ବରାହ ତିଆରି କରିଥୁଲେ । ଏକାଧୂକ ପ୍ରତିମା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଓ ଜୈନ 
ଏବଂ ବୌଦ୍ଧଧମର ହୋଇଥୁବାରୁ ଖୂଚିଂ ଏକ କଳାନିକେତନ ଥୁବା କଥା ଏତିହାସିକମାନେ କହନ୍ତି । 
ଭଞ୍ଜରାଜାମାନେ ସବୁ ଧର୍ମମତର ସହାୟକ ଥୁଲେ । 


ଭଦ୍ରକ ଜିଲାର ଖଡ଼ିପଦା ଆଉ ଏକ ସ୍ଥାନ, ଯେଉଁଠାରେ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅନେକ ସ୍ଥାପତ୍ୟ 
ମିଳିଥାଏ । ଭୂମିସ୍ପର୍ଶ ମୁଦ୍ରାରେ ଥୁବା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଅତିକାୟ ମୂର୍ଭି, ଧର୍ମଚକ୍ର ମୁଦ୍ରାରେ ବସିଥୁବା ପ୍ରତିମା ସେଠାରୁ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୫୩ 


ମିଳିଅଛି । ଅବଲୋକିତେଶ୍ଵରଙ୍କ ଗୋଟିଏ ମିଳିଥୁବା ମୂର୍ରିରେ ଧର୍ମଚକ୍ର ମୁଦ୍ରା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇ ଅଛି । ମୂର୍ଭିରେ 
ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଶିଳାଲେଖ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ବୌଦ୍ଧ କଳାସ୍ଥାପତ୍ୟପାଇଁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଵ ସ୍ଥାନ ମଧ୍ଯରେ ଅଯୋଧ୍ଯା, 
ବାଲେଶ୍ଵର, ବୁଦ୍ଧଖେଲ ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଗୌରବମୟ ପରମ୍ପରା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହିସବୁ 
କଳାକୃତିର ନିଦର୍ଶନ ଅତୀବ ମହତ୍ସ୍ ପୂର୍ଣ୍ଣ । 


ଶୈବଧର୍ମ 

ଶିବଙ୍କ ଉପାସନା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କତିର ଧର୍ମଧାରାର ଏକ ଅତୀବ ପ୍ରାଚୀନ ଆଲେଖ୍ୟ । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଭାରତ ଆଗମନ ପୂବରୁ ଶିବଲିଙ୍ଗ ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ଥୁବା ସିନ୍ଧୁଉପତ୍ୟକା ସଭ୍ୟତା ଆବିଷ୍କତ ହେବାଦିନୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି । ଶିବଙ୍କୁ ଲିଙ୍ଗ ଭାବରେ ଅଥବା ପଶୁପତିନାଥ ଭାବରେ ମହେଞ୍ଜୋଦାରୋ ଓ 
ହରସ୍ପାବାସୀମାନେ ପୂଜା କରୁଥୁଲେ । ଯେଉଁ ଜନଜାତିମାନେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ବିତାଡ଼ିତ ହୋଇ 
ଭାରତରେ ଅନ୍ୟତ୍ର ବସବାସ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଲେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶିବଲିଙ୍ଗ ଉପାସନା ପରମ୍ପରା 
ପ୍ରଚଳିତ ରହିଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶା ମୂଳରୁ ଏକ ଆଦିମ ଜନଜାତି ଅଧ୍ୟୁଷିତ ରାଜ୍ୟ ଥୁଲା । ଶବର ଓ ଅନ୍ୟ 
ବହୁ ଜନଜାତି ଏଠାରେ ବସବାସ କରୁଥୁଲେ । ଅନ୍ୟ ଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଥୁଲେ କିରାତ, 
ପୁଲିନ୍ଦ। ନଳ ଇତ୍ୟାଦି । ସେମାନେ ଲିଙ୍ଗ ପୂଜା କରିବା ବିଧ୍‌ ଥୁଲା । କଳିଙ୍ଗ ଅଧ୍ଵକାର କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଅଶୋକ ଜଣେ ଶୈବ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ ଜୈନଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମମତ ପ୍ରତି ଆଦର ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରିଥିଲେ । ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନମାନ 
ମରାମତି କରିବା ଦିଗରେ ସେ ଅଜସ୍ର ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟ କରୁଥୁଲେ । ହୁଏତ ସେଦିନୁ ଭୁବନେଶ୍ଵର ଶୈବକ୍ଷେତ୍ର 
ଭାବରେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥିଲା । 


କୁଶାଣମାନେ ଶୈବଧ ମର ମହାନ୍‌ ସମର୍ଥକ ଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା ଏକଦା ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ 
ହେଉଥୁଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚଳିତ ମୁଦ୍ରା ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ ସ୍ଥାନରୁ ଆବିଷ୍ଟ୍ରତ 
ହୋଇଅଛି । ତେଣୁ କୁଶାଣ ରାଜତ୍ସରେ ଶୈବଧମ୍ମର ପ୍ରଚଳନ ଓ ବିସ୍ତୃତିପାଇଁ ଅନୁକୃଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ଭଦ୍ରକରୁ ମିଳିଥୁବା ଗଣଙ୍କ ଅଭିଲେଖରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଯେଉଁ ତିନିପ୍ରକାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ସୂଚିତ ହୋଇଛି ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶିବଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ହୋଇଥୁବ । 

ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରେ କଳିଙ୍ଗରେ ମାଠର ଓ ପ୍ରାଚ୍ୟଗଙ୍ଗମାନେ ରାଜତ୍ଵ କରୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ରାଜା ଶତୁଦମନ ଯେଉଁ ଶିବଙ୍କ ଉପାସକ ଥୁଲେ ତାଙ୍କୁ ଦମନେଶ୍ଵର ଶିବ କୁହାଯାଉଥୁଲା । ସେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଶିବ ଉପାସନାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ । ପାଶୁପତି ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରଚଳନପାଇଁ କଳିଙ୍ଗ ଓ କୋଶଳ 
ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁଲେ । ପାଶୁପତି ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଜଣେ ଆଦ୍ୟ ପ୍ରଚାରକ ଥୁଲେ “କଦମ୍ବ ଗୂହବାସୀ' | 
ଆଉ ଜଣେ ପ୍ରଚାରକ ' ଶଙ୍ଗମଠାଧ୍ଵପତି ' ଭାବରେ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଥୁଲେ । ଏ ଦୁଇଜଣ ପ୍ରଚାରକ ପୂର୍ବଭାରତରେ 
ଶୈବ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମତବାଦ'କୁ ଜନପ୍ରିୟ କରାଇଥୁଲେ | ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀ ପରବରରୀ ସମୟରେ ନାଗବଂଶୀ 
ରାଜା ଶତ୍ରୁଭଞ୍ଜ ଦେଇଥୁବା ଅସନପାଟ ଶିଳାଲେଖରେ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଅଛି । 

ଅସନପାଟ ଶିଳାଲେଖର ଏତିହାସିକ ମୂଲ୍ୟ ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂଣ୍ଠ । ତହିଁରେ ଥୁବା ଶିଳାଲେଖର 
ଉପରିଭାଗରେ ତାଣ୍ଡବନୁତ୍ୟରତ ଅଷ୍ଟବାହୁ ନଟରାଜଙ୍କ ଚିତ୍ର ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ତାଙ୍କ ହାତରେ 
ସର୍ପ, ଡମ୍ବରୁ, ତ୍ରିଶୂଳ, ଅକ୍ଷମାଳ ଓ ବୀଣା ଆଦି ପଦାର୍ଥ ଶୋଭ। ପାଉଛି । ନଟରାଜ ଶିବଙ୍କୁ 
ତାଣ୍ଡବନୁତ୍ୟରେ ପ୍ରମତ୍ତ ଥୁବା ଦୃଶ୍ୟ ଅତି ଚମତ୍କାର ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଦଦେଶରେ ରହିଛି ଏକ ଅପସ୍ମାର 
ପୁରୁଷର ଖୋଦିତ ଚିତ୍ର । 


୫୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଉତ୍ତରଭାରତରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପୁନରୁତ୍ଜାନ ଫଳରେ ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଶୈବ ଓ ବୌଦ୍ଧ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ଭିତରେ ଏକ ପ୍ରତିଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରିତାମୂଳକ ସଂଘର୍ଷର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥୁଲା । ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭକୁ ଶିବଲିଙ୍ଗରେ ପରିଣତ 
କରିବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସହିତ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କୁ ଦାନବ ଓ ଶୈବମାନଙ୍କୁ ଦେବତା ଭାବରେ 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଥୁଲା । କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲାରେ ସୀତାବିଞ୍ଜ ଓ ଡେଙ୍ଗୀପୋଷିଠାରେ ଥୁବା ଗୁମ୍ଫାମାନ 
ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲା । 


କଳିଙ୍ଗର ଶାସକ ପ୍ରାଚ୍ୟଗଙ୍ଗମାନେ ଶିବ ଉପାସନାର ପରମ ଅନୁରାଗୀ ଥୁଲେ । ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରି ଅଞ୍ଚଳରେ 
କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରି ସେମାନେ ମହେନ୍ଦ୍ର ପବତକୁ ନିଜର “କୁଳଗିରି” ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରିରେ ଶିବ ଗୋକଣ୍ଠେଶ୍ଵରଙ୍କ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ସେଠାକାର ଜନଜାତି ଶବରମାନେ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରୁଥୁଲେ । ଶବର ଓ ପୁଲିନ୍ଦ ଆଦି ଜନଜାତି ଶିବଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା, ସୃଷ୍ଠି ପାଳନକରା ଓ ସଂହାରକରା ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁଲେ | ଗଙ୍ଗମାନେ ନିଜେ 'ପରମମାହେଶ୍ଵର' ପଦବୀ ଗାହଣ କରିଥଲେ । ରାଜା 
ଦେବେନ୍ଦ୍ରବର୍ମଣଙ୍କ ତାମ୍ରଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ମତ୍ତମୟୂର ସମ୍ପ୍ଦାୟର ଆଚାଯ୍ୟ ପତଙ୍ଗଶିବ କଳିଙ୍ଗନଗରୀ 
ପରିଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥିଲେ । ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରିର ଶିବମନ୍ଦିର ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିମିତ ହୋଇଥିଲା । ତାହା 
ଥୁଲା କଳିଙ୍ଗଶୈଳୀରେ ନିମିତ ପ୍ରଥମ ମନ୍ଦିର । କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀ ମୁଖଲିଙ୍ଗମ ଶିବଉପାସନାର 
ପୀଠସ୍ଥଳୀରୂପେ ସୁବିଦିତ ଥୁଲା । ସେଠାକାର ମଧୁକେଶ୍ଵର ଶିବ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେବତା ଭାବରେ 
ପୂଜିତ ହେଉଥିଲେ । ରାଜା କାମାଣ୍ଟ୍ରବ ଥୁଲେ ଉକ୍ତ ମନ୍ଦିରର ନିମାାତା । 


କଙ୍ଗୋଦ ରାଜ୍ୟ ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ବଂଶୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କଦ୍ବାରା ଶାସିତ ହେଉଥୁଲା । ସେସମୟରେ 
ଗୌଡ଼ରାଜ ଶଶାଙ୍କ କଙ୍ଗୋଦ ଅଧ୍ଵକାର କରି ଶୈବଧରମ୍ମର ପ୍ରସାରଣକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରିଥୁଲେ । ବୌଦ୍ଧଧମର 
ସେ ଥୁଲେ ଶତ ଏବଂ ଶୈବଧମର ପରମ ମିତ୍ର । “ଏକାମ୍ର ପୁରାଣ' ଗ୍ରନ୍ଥ ବଣ୍ଠନାନୁସାରେ ଭୁବନେଶ୍ଵର 
ନଗରୀରେ ତ୍ରିଭୁବନେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ସେ ନିମାଣ କରାଇଥୁଲେ । ଆଜି ଉକ୍ତ ମନ୍ଦିର ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର 
ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ସ୍‌ କାଳରେ ଭରଦେଶ୍ଵର, ଲକ୍ଷ୍ମଣେଶ୍ଵର ଓ ସ୍ଵଣ୍ରଚ୍ଚାଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରମାନ 
ନିମିତ ହୋଇଥିଲା । 


ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ଶୈବଧର୍ମର ଅଭୂତପୂର୍ବ 
ପ୍ରସାର ସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା । ନିଜ ତାମ୍ବଲେଖରେ ରାଜାମାନେ ଗୋକଣ୍ଟେଶ୍ଵର ଶିବଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦପାଇଁ 
ରାଜ୍ୟସ୍ଥାପନ କରିବା କଥା ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । ରାଜ୍ୟର ସ୍ଥାପୟିତା ପୁଲିନ୍ଦସେନ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ଶିବଭକ୍ତ 
ଥୁଲେ । ସେ ଶିବଙ୍କୁ ଜଟାଧାରୀ ଭାବରେ ପରିକନ୍ପନା କରି ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରୁଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ 
ଉମା-ମାହେଶ୍ଵରଙ୍କ ଯୁଗଳମୂର୍ରି ବି ଶେଷ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁ ଲା । ଏହି ପରିକଳ୍ପନାକୁ ରୂପ ଦେଇ 
ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଉମା- ମାହେଶ୍ଵର ପ୍ରତିମା ତିଆରି କରିଥୁଲେ । ଖିଚିଂ, କୃଷଣଗିରି, ବଙ୍କାଡ଼ ଓ ଭୁବନେଶ୍ବର 
ଆଦି ଶୈବପୀଠରେ ଉମା-ମାହେଶ୍ଵର ମୂର୍ଭରି ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ମିଳୁଥୁବାରୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଚାହିଦା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଜଣାପଡ଼େ । ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଶିବଙ୍କ କଲ୍ୟାଣମୂରି ଖୋଦିତ ହୋଇ ଯୁଗଳମୂର୍ରି ପ୍ରତି ଶୈବମାନଙ୍କ 
ଅନୁରାଗର ସୂଚନା ଦିଏ । 


ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭୌମକର ରାଜବଂଶର ପ୍ରଥମ କେତେ ଜଣ ରାଜା ବୌଦ୍ଧ ଥୁଲେ । ଭୌମରାଣୀ 
ମାଧବୀ ଦେବୀ ଶିବଙ୍କ ଉପାସିକା ଥୁଲେ ଓ ଯାଜପୁରଠାରେ ମାଧବେଶ୍ବର ଶିବମନ୍ଦିର ନିମାଣ 
କରାଇଥୁଲେ । ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଆଗମନ ଶୈବ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଜନସମର୍ଥନ ବୃଦ୍ଧି 
କରାଇଥୁଲା । ତୃତୀୟ ଶୁଭକର ଓ ଚତୁର୍ଥ ଶୁଭକର ଶିବଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ଜଣେ ନଡ଼ିଲୋ ନାମକ ଗ୍ରାମର 
ସମସ୍ତ ରାଜସ୍ଵ ବୈଦ୍ୟନାଥ ଭଟ୍ଟାରକଙ୍କ ପୂଜାର୍ଚନାପାଇଁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ନିଜକୁ 


ଧମ୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୫୫ 


“ ପରମମାହେଶ୍ଵର' ଉପାଧ୍‌ରେ ଭୂଷିତ କରିଥୁଲେ । ସେହିପରି ରାଣୀ ପୃଥ୍ଵୀ ମହାଦେବୀଙ୍କ ଉଦାର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଅଭିଲେଖରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ରାଣୀ ବକୁଳ ମହାଦେବୀ ନିଚ୍ଚକୁ ତାମ୍ରଲେଖରେ 
'ପରମମାହେଶ୍ଵରୀ' ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଛନ୍ତି । 


ଭୌମଯୁଗରେ ତାନ୍ତ୍ରିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ, ପାଶୁପତ ଲକୁଳୀଶ ମତବାଦ ଏବଂ ମତ୍ତମୟୂର ସମ୍ପ୍ରଦାୟକୁ 
ନେଇ ଏକ ମିଶ୍ରିତ ଧର୍ମନୀତି ସ୍ଥାପନର ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଥିଲା । ଅନେକ ଶିବମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଲକୁଳ୍ପୀଶଙ୍କ 
ପ୍ରତିମା ଉତ୍କୀଣ୍ଞ ହୋଇଥୁବା ତାପ୍ଵର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । ଲକୁଳୀଶଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ଧ୍ୟାନମୁ ଦ୍ରାରେ 
ଦର୍ଶାଯାଇଥୁବାରୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ । ଭୁବନେଶ୍ଵରର ପରଶୁରାମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର, ବଡ଼ମ୍ବା 
ନିକଟସ୍ଥ ସିଂହନାଥ ମନ୍ଦିରଦ୍ବୟର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଅନୁଧ୍ଯାନ କଲେ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଲକୁଳୀଶ ମତବାଦ 
ଏବଂ ଶୈବସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମତବାଦ ଭିତରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ସମନ୍ଵୟ ଆଣିପାରିଥୁଲେ । କାରଣ ଲକୁଳୀଶଙ୍କୁ 
ମତ୍ତମୟୂର ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଜଣେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁଲା । ଶୈବଧର୍ମକୁ ବଜ୍ରଯାନ ଓ ତାନ୍ତ୍ରିକ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ରୂପାନ୍ତର ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଧାରଣୀ ମନ୍ତ୍ର 'ୟେ ଧର୍ମାହେତୁ ପ୍ରଭବାଃ”କୁ ଶିବ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଉକତ୍କୀଣ୍ଣ୍ର କରିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଶିବ ଉପାସନାରେ ରହସ୍ୟବାଦର ଅନୁପ୍ରବେଶ ହୋଇଥୁଲା । ଭଦ୍ରକ ନିକଟରୁ 
ମିଳିଥୁବା ଏକ ଶିବଲିଙ୍ଗରେ ଧାରଣୀ ମନ୍ତ୍ର ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ଏହା ଦେଖୁ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଅନୁମାନ 
କରନ୍ତି ଯେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ନିଜକୁ ଶୈବଧର୍ମରେ ସାମିଲ କରିଥିଲା । ତାନ୍ତ୍ରିକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ତାନ୍ତ୍ରିକ ଶୈବଧର୍ମର 
ଉପାସନା ପଦ୍ଧତିରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଉଭୟେ ନିଜ ନିଜର ପରମ୍ପରାଦ୍ସାରା ପରସ୍ପରକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲେ । ଶିବଙ୍କ ଉଗ୍ରରୂପୀ ଭୈରବ ଜନପ୍ରିୟ ହେଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ଭୁବନେଶ୍ଵର, ବିରଚା, 
ଖୂଚିଂ ଓ ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ଭୈରବ ପ୍ରତିମା ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ମିଳେ । ଭୈରବ ହେଲେ ଶିବଙ୍କର ଉଗ୍ର 
ରୂପ । ଏହି ରୂପ କାଳକ୍ରମେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧମରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲା । ତେଣୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଉଗ୍ରରୂପୀ ଶିବ 
ଭାବରେ ପରିକଳ୍ପନା କରି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଉପାସନା ପଦ୍ଧତି ନିଣ୍ଵୟ କରିଥୁଲେ । ପୁରୀରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର 
ବେଢ଼ା ଭିତରେ ଥିବା ବିମଳା ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ଭୈରବୀ ରୂପେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ତାନ୍ତ୍ରିକ ଶୈବଧର୍ମ ଏହିପରି 
ଭାବରେ ବୈଷ୍ଣବ ପରମ୍ପରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା । 


ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଇତିହାସରେ ଶୁଳ୍କୀ ନାମକ ଏକ ଜନଜାତି ମହାନଦୀ ଅବବାହିକାର କେନ୍ଦ୍ରଭାଗରେ 
ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ରାଜ୍ୟ କୋଦାଳକମଶ୍ଡଳ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେମାନେ 
ଶିବଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ସାମସମୟିକ ଏରାବଟ୍ଟ ମଣ୍ଡଳର ତୁଙ୍ଗମାନେ ଏବଂ ଖ୍ଞ୍ଜଳି ଓ ଖୁଜିଙ୍ଗ 
ମଣ୍ତଳର ଭଞ୍ଜରାଜାମାନେ ଶିବଙ୍କ ଉପାସକ ଥୁଲେ। ଖୁଜିଙ୍ଗମଣ୍ଡଳର ରାଜଧାନୀ ଝୁଜିଙ୍ଗକୋଙ୍ଟ 
ଆଧୁନିକ ଖୂଚିଂ ନାମରେ ପରିଚିତ । ସେଠାରେ ଅନେକ ଶିବମନ୍ଦିର ସହିତ ଉମାମାହେଶ୍ଵର ପ୍ରତିମା 
ମିଳିଅଛି । ଶିବଙ୍କ ପରିବାର ଦେବତାଗଣ, ଯଥା - ଗଣେଶ, ପାର୍ବତୀ ଓ କାରିକେୟ ଆଦିଙ୍କ ପ୍ରତିମା 
ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ପାର୍ଶ୍ବଵଦେବତା ଭାବରେ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଥୁଲା । ରାଜା ରଣଭଞ୍ଜଙ୍କ ତାମ୍ର ଅଭିଲେଖରେ 
ବୃଷଭ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ପଦ୍ମ ଉତ୍କୀଣ୍ତଁ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ବୌଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଖୂଞ୍ଜଳିମଣ୍ଡଳର 
ରାଜା ଶତ୍ଦୁଭଞ୍ଜ ଭୈରବଙ୍କ କୃପାପ୍ରାର୍ଥୀ ହୋଇଥୁଲେ । ଗନ୍ଧରାଡ଼ିରେ ଯେଉଁ ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିର ଅଛି ସେଥୁରେ 
ନୀଳମାଧବ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ସିଦ୍ଧେଶ୍ଵର ଶିବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମନ୍ଦିରରେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେ । ରଣଭଞ୍ଜ ଏକାଧାରରେ 
ପରମମାହେଶ୍ଵର ଓ ପରମବୈଷ୍ଣବ ଥୁଲେ । ତା' ସହିତ ସେ ଶାକ୍ତଧମ୍ମର ମଧ୍ଯ ଅନୁରାଗୀ ଥୁଲେ । 
କାରଣ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଗ୍ହୀତ ଅନ୍ୟ ଏକ ବିରୁଦ ଥୁଲା 'ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ପାଦଭକ୍ତ' । ତେଣୁ ଏକାଧାରରେ 
ବିଷ୍ଟୁ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ପୂଜା ଥୁଲା ରଣଭଞ୍ଜଙ୍କ ଧର୍ମନୀତିର ଆଦର୍ଶ । ଅର୍ଥାତ ସେ ଜଣେ ଉଦାର ଓ 
ସହନଶୀଳ ମନୋଭାବର ପ୍ରତୀକ ଥୁଲେ। 


୫୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 
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ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୫୭ 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାରେ ଏକଦା ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ରାଜ୍ୟ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ସେଠାରେ ସରଭପୁରୀୟ, 
ପାଣ୍ଠୁବଂଶୀ ଓ ସୋମବଂଶୀମାନେ କାଳକ୍ରମେ କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ ଶାସନ କରୁଥୁଲେ । ଆଧୁନିକ ଛତିଶଗଡ଼ର 
ରାୟପୁର ନିକଟବରୀ ଶିରପୁରଠାରେ ସେମାନଙ୍କର କୀର୍ଭିମାନ ରହିଛି । ରାଜୀମ ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କ 
ଅମଳର ଅନ୍ୟତମ ଦର୍ଶନୀୟ ସ୍ଥାନ ଯେଉଁଠାରେ ଅନେକ ମନ୍ଦିର ନିମ୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ଶିରପୁର ବା 
ଶ୍ରୀପୁରରେ ଆନନ୍ଦପ୍ରଭା ବୌଦ୍ଧବିହାର ଓ ବିଖ୍ୟାତ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ମନ୍ଦିର ଭଗ୍ନାବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ମହାନଦୀ 
କୂଳରେ ନିମିତ କେତେକ ଶିବମନ୍ଦିରର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଓ ମନୋଲୋଭା । ଏହି କୀର୍ଭିମାନ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁବା ରାଜା ଓ ରାଣୀମାନେ ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁଲେ । 
ସୋମବଂଶୀମାନେ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଉତ୍କଳ ଅଭିମୁଖରେ 
ଅଗ୍ରସର ହେବା କାଳରେ କିଛି ସମୟପାଇଁ ସୋନପୁର ବା ସୁବଣ୍ଠପୁରରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିଥୁଲେ । 
ସେସମୟରେ ସୋନପୁରର ବିଖ୍ୟାତ ବୈଦ୍ୟନାଥ ମନ୍ଦିର ସେମାନେ ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁଲେ । ଆଜି 
ତାହାର ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ନଦୀଗର୍ଭରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଇଛି । ଭଗ୍ନାବଶେଷରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ସେଠାରେ 
ଶିବଙ୍କୁ ମହେଶ୍ଵର ଭାବରେ ଓ କାରିକେୟଙ୍କୁ ମହାସେନ ଭାବରେ ପୂଜା କରାଯାଉଥୁଲା । କାର୍ଭିକେୟ 
ସ୍କନ୍ଦ ନାମରେ ସୁପରିଚିତ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ବୀରତ୍ଵ ଅକଳନୀୟ ଥୁଲା । ସେ ଦେବାସୁର ଯୁଦ୍ଧରେ 
ସେନାପତି ପଦ ଗ୍ରହଣ କରି ଅସୁର ବିନାଶ କରିଥୁଲେ । 


ସ୍କନ୍ଦଙ୍ଦର ପରମଭକ୍ତ ଜନଜାତି ନଳମାନେ ପୁଷ୍ପରୀ (କଳାହାଣ୍ଡି ) ଅଞ୍ଚଳରେ ରାଜତ୍ଵ କରୁଥୁଲେ । 
ସେମାନେ ଶକ୍ତି ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ଉପାସକ ଥୁଲେ । ନୂଆପଡ଼ା ଜିଲାର ମାରାଗୁଡ଼ା ଉପତ୍ୟକାରେ ନିକଟ 
ଅତୀତରେ ହୋଇଥିବା ପ୍ରତ୍ନତାଗ୍ଵିକ ଖନନ ଫଳରେ ଏକ ଶୈବବିହାର ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହା 
ଏକ ବିରଳ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଥୁଲା । ଏତିହାସିକ ନବୀନ କୁମାର ସାହୁ ଏହାକୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ 
ବିହାର ବୋଲି କହନ୍ତି । ତେଣୁ ନଳମାନେ ଏକସମୟରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଥୁବା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 
ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ପଞ୍ଚରାତ୍ର ଉପାସନା ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । 


ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୈବଧର୍ମର ସ୍ଵଣ୍ରଯୁଗ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ସେମାନେ ପରମ ଶିବଭକ୍ତ ଥୁବ।ରୁ ଶୈବଧର୍ମର ସମ୍ବଦ୍ଧି ଓ ପ୍ରସାରପାଇଁ ଅନେକ 
ପଦକ୍ଷେପ ନେଇଥୁ ଲେ । ସଦାଶିବାଚାର୍ଯ୍ୟ ନାମଧେୟ ଜଣେ ଶୈବ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ଥୁଲେ । ଶୈବସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ବିଶେଷ ପ୍ରସାରପାଇଁ ତାଙ୍କ ଅବଦାନ ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା । 
ରାଜା ବାଳାର୍ଜୂୁନ ଜଣେ ଶୈବ ଥୁବା କଥା ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାର। ପ୍ରଦତ୍ତ ତାମ୍ରଲେ ଖରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 
ସେସମୟରେ ଯେଉଁ ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ପାଇ ଶୈବଧମ୍ମ ପ୍ରଚାର କରିଥଲେ ସେମାନେ 
ହେଲେ - ରୁଦ୍ରଶିବ, ଶ୍ରୀକଣ୍ଟଛ ସଦାଶିବ, ପ୍ରମଥାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଶୂଳପାଣି ଆଦି । ରାଜା ବାଳାଜୁନ 
ବିପୁଳ ଧନସମ୍ପଭି ଦାନ କରିଥୁଲେ । ହୁଏତ କୌଣସି ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ଧର୍ମଗୁରୁ ଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥ୍‌ଲେ । ସୋମର।ଜାମାନେ ଶିବମନ୍ଦିର ନିମ।ଣରେ ସଦ। ଆଗ୍ରହୀ ଥ୍ଲେ | 
ସେମାନଙ୍କଦ୍ଵାର। ନିର୍ମିତ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର କୀର୍ଭିମାନ ଶ୍ରୀପୁର, ମୋହନଗିରି, ବେଲଖଣ୍ଡ ଓ 
ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲରେ ଅବସୁିତ ଥୁଲା | ସେଥ୍ରୁ ଅନେକ ଭଗ୍ନସ୍ତୂପରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
କେବଳ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ସ୍ଥାପତ୍ୟରୁ ଶୈବଧର୍ମର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । 


ଦ୍ବିତୀୟ ଗଗନଶିବ ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଜଣେ ଅତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ପ୍ରଚାରକ ଥୁଲେ । 
ସେ ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରବୀଣ ଥୁଲେ । ତେଣୁ ତାଙ୍କଦ୍ବାରା ପ୍ରବର୍ଭିତ ତାନ୍ତିକ ଶୈବଧମର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 


୫୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲ ପ୍ରଥମେ ରାଣୀପଦ୍ରକ ନାମରେ 
ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥୁଲା । ତାହା ଚୌଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସେଠାରେ 
ଥୁବା ଚୌଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ଏକ ଗୋଲାକୂତି ଉନ୍ଲ୍‌ କ୍ତ ଅଧଵଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀ । ଭୈରବ ତହିଁର ମୁଖ୍ୟ 
ଦେବତା। ଚୌଷଠି ଯୋଗିନୀ ଏକ ତତ୍ତ୍ରପୀଠ ଥିଲା । ଏହି ତନ୍ତ୍ର ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶ ଅଞ୍ଚଳରୁ 
ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ସହ ଆସିଥୁଲା । ଚୌଷଠି ଯୋଗିନୀ ପୂଜାରେ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଧମର ସମନ୍ଵୟ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଭୈରବଙ୍କୁ ପରିବେଷ୍ଠିତ କରି ଚୌଷଠି ଯୋଗିନୀଙ୍କ ପୀଠମାନ ରହିଛି। ଏହା 
ସହିତ ମତ୍ତମୟୂର ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଓ ମୟୂରୀ ବିଦ୍ୟା ସମ୍ପୃକ୍ତ ଥୁଲା । ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ରାଜ୍ୟରେ ରାଣୀପୁର- 
ଝରିଆଲର ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ବେଲଖଣ୍ଡି ଚରଦା ଏବଂ କୋଶଳେଶ୍ଵରର ଶିବମନ୍ଦିରମାନ ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନଙ୍କ କୀର୍ରି ଥୁଲା । ଏହି ତାନ୍ତ୍ରିକ ଶୈବଧର୍ମର ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ବୌଦ ସହରରେ ଥୁବା 
ଚତୁର୍ଧା ଶିବମନ୍ଦିର ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେଗୁଡ଼ିକର ନକ୍ସା ନକ୍ଷତ୍ରସଦୂଶ ପଞ୍ଚକୋଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ 
ଶିବଲିଙ୍ଗର ଅଧଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀ ମଧ୍ଯ ତାରକା ପରି ପଞ୍ଚକୋଣ ବିଶିଷ୍ଟ । ଏହା ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଡିଜାଇନ, ଯାହା 
ଅନ୍ୟତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ଏମାନଙ୍କର ନିର୍ମାଣ ସମୟ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀ ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ 
ଅଭିମତ । 


ଶୈବଧମର ପ୍ରସାର ସୋମମାନେ ଉକ୍କଳ ଅଧ୍ନକାର କଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଥିଲା । 
ସେମାନେ ମହାନଦୀକୁ ପଥଦ୍ରଷ୍ଟାରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ପୂର୍ବକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥୁଲେ ଏବଂ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀର 
ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଉତ୍କଳ ରାଜ୍ୟ ଅଧୁକାର କରିଥୁଲେ । ଏହି ପୂବାଭିମୁଖୀ ଅଭିଯାନ କାଳରେ 
ସୋମରାଜାମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ନିଜ ରାଜନୀତିକ ସ୍ଥିତିର ଦୃଢ଼ତାପାଇଁ ସ୍ଵୀକାର 
କ୍ରିବୀ ସହିତ ଉତ୍କଳକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ ଥୁଲେ ସଂସ୍କୃତିର ବାହକ ଓ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ । 
ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ମହାନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ଯାହା ସେମାନଙ୍କ ରୁଚି ଅନୁକୂଳ ହେଲା ତାହା ଆଯ୍ୟ 
ସଂସ୍କୃତି ସହ ମିଶାଇ ନୃତନ ଅଧକୃତ ରାଜ୍ୟକୁ ସେମାନେ ସଙ୍ଗରେ ଘେନିଯିବାରୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ 
ଅଧକ ସମବଦ୍ଧ ହୋଇଥୁଲା। ସେମାନେ ନିଜ ନାମ ସହିତ “ପରମମାହେଶ୍ଵର” ବିରୁଦ ଧାରଣ 
କରୁଥୁଲେ । ଏହା ଥୁଲା ମତ୍ତମୟୂର ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ପ୍ରଭାବର ଫଳ । 


ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ସୋମ ରାଜାମାନେ ଏକାଧୂକ ଶିବ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରିଥିଲେ । ଏଥୁ ମଧ୍ଯରେ 
ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର, ରାଜାରାଣୀ, ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମୁଖ୍ଯ। ମନ୍ଦିର ନିମାଣରେ କଳିଙ୍ଗଶୈଳୀର 
ଉନ୍ମେଷ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତାପ୍ରାପ୍ରିପାଇଁ ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଦାୟୀ । ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଯେଉଁ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର 
ମନ୍ଦିର ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା ତାହାର ଆକାର କ୍ଷୁଦ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀର ଏକ ଅମୂଲ୍ୟ 
ଅବଦାନ ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତ । ଜଢେମ୍‌ସ ଫର୍ଗୁସନ ଏହାକୁ “ଓଡ଼ିଶା ସ୍ଥାପତ୍ୟର ରତ୍ନଂ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଅନୁରୂପ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ ରାଜେନ୍ଦ୍ରଲାଲ ମିତ୍ର କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ଓଡ଼ିଶା ମନ୍ଦିର ଶିଳ୍ଧର ଏକ 
ମନୋରମ ଓ ନିଷ୍ଠପଳଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ମନମୋହନ ଗାଙ୍ଗୁଲୀଙ୍କ ମତରେ ଏହା ପଥରରେ ରୂପାୟିତ ଏକ 
ସ୍ଵପ୍ନ । ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକର ବହିଷ୍ଠାଶ୍ଵରେ ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ବୀ ଦେବତାଙ୍କ ପରିବାର ସଦସ୍ୟମାନେ ଶୋଭା ପାଆନ୍ତି । 
ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ପରି ରାଜାରାଣୀ ମନ୍ଦିର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅନବଦ୍ୟ କୃତି । ଏଠାରେ ଖଜୁରାହୋ ଶୈଳୀ 
ପ୍ରଭାବ ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ସ୍ଥପତିମାନେ ଏକ ନୂତନ ନକଜ୍‌ସାକୁ ବାସ୍ତବରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଅଛନ୍ତି । ମନ୍ଦିର 
ଆକୃତି ମେରୁଶ୍ରଙ୍ଗ ପରି ଦେଖାଯାଏ। ଏହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ର ଥିଲା। କିନ୍ତୁ ଏପ୍ରକାର ମନ୍ଦିର 
ପରବର୍ତୀ ଜାଳରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ନିର୍ମିତ ହେଲା ନାହିଁ । 


ଏହି ସମୟରେ ଲକୁଳୀଶ ପାଶୁପତ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଜନପ୍ରିୟତା ହ୍ରାସ ପାଇ ସପ୍ତମାତୃକା ପୂଜାପ୍ରତି 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଆଗ୍ରହାନ୍ଧିତ ହୋଇଥୁଲେ । ଏହା ଏକ ନୃତନ ପରମ୍ପରା ଥୁଲା ଏବଂ ବୈତାଳ ଦେଉଳରେ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୫୯ 


ଏହାର ଆନୁଷ୍କାନିକ ରୂପ ପ୍ରତିଫବିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ହୁଏତ ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନାର ଏହା ଏକ 
ପରିଣତି ଥୁଲା । ଯାଜପୁର ଏବଂ ଭୁବନେଶ୍ବର ସପ୍ତମାତୃକା ଉପାସନାପାଇଁ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିବାରୁ 
ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ମାଡ଼କା ପ୍ରତିମାମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ 
ସୁରକ୍ଷିତ ସପ୍ତମାତୃକା ମୂର୍ରି ବିନ୍ଦୁସା ଗର ମଧ୍ଯରୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ରଖାଯାଇଛି । ତହିଁର ନିଖୁଣ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । 

ସୋମବଂଶୀମାନେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଵୟ ଦିଗରେ ବିଶେଷ ଯତ୍ନବାନ୍‌ ଥଲେ । ଲିଙ୍ଗରାଜ 
ମନ୍ଦିରରେ ଶୈବ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧମ ମତର ସମନ୍ଵୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଶିବମନ୍ଦିର ସମ୍ମୁଖରେ 
ବୃଷଭ ରହିବା ପରିବତ୍ତରେ ଏଠାରେ ଗରୁଡ଼ସ୍ତମ୍ଭର ଉପସ୍ଥିତି ଏହି ସମନ୍ଵୟ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରତୀକରୂପେ 
ଗୃହୀତ । ଅଧୃଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀରେ ଲିଙ୍ଗ ବଦଳରେ ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଯୋନି ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ମନ୍ଦିରର 
ଶୀର୍ଷଭାଗରେ ଆକାଶ ଲିଙ୍ଗ ଅଥବା ତ୍ରିଶୂଳ ପରି ବର୍ଭେ ଅର୍ଦ୍ଧ ଚକ୍ରର ଉପସ୍ଥିତି ସମନ୍ଵୟ ପର ମ୍ପରାର 
ଦ୍ୟୋତକ । କେତେକ ଶିବମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ କୃଷ୍ଣଲୀଳାର ବଣ୍ଠନା ସମନ୍ଵିତ ଆଭିମୁଖ୍ୟର ପ୍ରକାଶ 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ । ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରେ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀ ପରିପୂଣ୍ଠତା ଲାଭ କରିଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ। ଲିଙ୍ଗରାଚ୍ଚ ମନ୍ଦିର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର। ଏହା ହରିହର ଉପାସନାର 
ପୀଠସ୍ଥଳୀ । ମନ୍ଦିରରେ ତୁଳସୀ ଓ ବେଲପତ୍ର ଉଭୟ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ ¦ ବିମାନର ଚତୁଷ୍ପାଶ୍ଵରେ 
କୃଷ୍ଣଲୀଳାର ଅନେକ ଦୃଶ୍ୟ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ଶୈବ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧମମତର ଏକ 
ପବିତ୍ର ମିଳନସ୍ଥଳୀ ବୋଲି ଗ୍ବହୀତ ହୁଏ । ¬ 


ପ୍ରାଚ୍ୟଗଙ୍ଗମାନେ ଶୈବ ଥୁଲେ । ସାମ୍ରାଢ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗମାନେ ୧୧୧୮ ପଯ୍ୟନ୍ତ ଶିବଙ୍କ ଉପାସକ 
ଥୁଲେ । ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଳଗଙ୍ଗ ମୁଖଲିଙ୍ଗମରୁ ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜକୁ ' ପରମମାହେଶ୍ଵର' 
ବିରୁଦରେ ଅଭିହିତ କରୁଥୁଲେ । ପରେ କିନ୍ତୁ “ପରମବୈଷ୍ଣବ' ବିରୁଦ ଗ୍ରହଣ କଲେ । ସେମାନେ 
ବିଷ୍ଣୁପପାସକ ହେବା ପରେ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମର ଉନ୍ମେଷ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ତିନିଠାକୁରଙ୍କ ପରିକଳ୍ପନା 
ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ଜନଚ୍ଚାତି ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟ ପରମ୍ପରାର ଯେଉଁ ସମନ୍ଵୟ ତଥା ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ହେଲା 
ତାହା ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅନନ୍ୟ ଅବଦାନ । ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଳଗଙ୍ଗଙ୍କ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ 
ଏହା ଶୈବ, ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଶାକ୍ତ ଉପାସନାର ମିଳନସ୍ଥଳୀ ଭାବରେ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମ ନିଜର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ 
ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥୁଲା । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଭୈରବ ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ ଭୈରବୀ ରୂପରେ ପୂଜା କରି ସମନ୍ଵୟ 
ନୀତିର ପରାକାଷ୍ଠା ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥିଲା । 

ତେବେ ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ସକାଳରେ ଶୈବଧର୍ମ ପ୍ରତି କେବେହେଁ ନିରୁତ୍ସାହ ମନୋଭାବ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ପ୍ରକାଶ କରିଥୁବା ଜଣା ନାହିଁ । ବରଂ ଖ୍ରୀ. ୧୧୧୨ରେ ଭୁବନେଶ୍ଵର ଅଭିଲେଖରେ କୀଭିବାସଙ୍କ 
ସେବା ନିମନ୍ତେ ଏକ ଗ୍ରାମ ଦାନ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଚୋଳଗଙ୍ଗ କରିଥିବାର ଜଣାଯାଏ। ତୀଙ୍କ ଭ୍ରାତା 
ପରମାଡ଼ିରାଜ ଦ୍ରାକ୍ଷାରାମରେ ଅଧୂଷ୍ଠିତ ଦେବତା ଶିବରାମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦାନ ଦେଇଥୁଲେ । ତାଂ ଛଡ଼ା 
ନାରାୟଣପୁରର ନୀଳକଣ୍ଠେଶ୍ଵର, ମୁରୁଗେରୁର ସୋମେଶ୍ଵବର, ମହେନ୍ଦ୍ର ପର୍ବତର ଗୋକଣ୍ଵସ୍ଵାମୀ, 
ମୁଖଲିଙ୍ଗମର ମଧୁକେଶ୍ଵର ଓ ରାମେଶ୍ବର ଏବଂ ଛତ୍ରପୁର ନିକଟସ୍ଥ ପାଲୁରରେ ଥୁବା ବଟେଶ୍ଵର 
ଶିବଙ୍କପାଇଁ ବିଶେଷ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା ହୋଇଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ଅନେକ ଗଙ୍ଗରାଜା ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ପରିବାରବର୍ଗ ତଥା ଉଚ୍ଚାଧୂକାରୀମାନେ ଅଖଣ୍ଡ ଦୀପ, ଗୋଭୁୂମି ସ୍ଵଣ୍ଠାଦି ଦାନ କରିଥୁଲେ । ସମ୍ରାଟ୍‌ 
ନରସିଂହଦେବ ( ପ୍ରଥମ)ଙ୍କ ଗୁରୁ ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟ ସଦାଶିବ ଭୁବନେଶ୍ବରେ ଏକ ସଦାଶିବ ମଠ 
ସ୍ଥାପନ କରି ଅନେକ ଶୈବସାଧୁ ଙ୍କୁ ସ୍ଥାୟୀ ଭାବରେ ବସବାସ କରିବା ସୁବିଧା ଯୋଗାଇ ଦେଇଥୁଲେ । 


୬୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ନିଜ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କପାଇଁ ସମର୍ପଣ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ନିଜକୁ ହରି, ଶିବ ଓ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଭକ୍ତ ରୂପେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵରେ 
ଅନେକ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା। ରାଜରାଜଦେବ ଗୋଟିଏ ଜୈନମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରାଇବା 
ବିଶେଷ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଣ୍ଣ ଥିଲା । ପଦସ୍ଥ କର୍ମଚାରୀମାନେ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁବା ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ଥୁଲା ମେଘେଶ୍ଵର, ଶୋଭନେଶ୍ବର ଓ ନାଗେଶ୍ଵର ଇତ୍ୟାଦି । 


ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ଧର୍ମନୀତିକୁ ଗଜପତି ସମ୍ରାଟ୍‌ମାନେ ଅନୁସରଣ କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ ନିରପେକ୍ଷ 
ଧର୍ମନୀତି ଅବଲମ୍ବନ କରୁଥୁବା ପ୍ରମାଣ ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରୁ ମିଳେ। ଗଜପତି କପିଳେଶ୍ଵର 
ଖ୍ରୀ, ୧୪୬୧ରେ କେତେକ ଦାନଦ୍ଧାରା ଶୈବ ତାପସ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଅନୁଗୃହୀତ କରିଥୁଲେ । 
ବେଜୱାଡ଼ାର ପାପ ବିନାଶ ମନ୍ଦିର, ରାଜନାରାୟଣ ମନ୍ଦିର, ଦ୍ରାକ୍ଷାରାମର ରାମେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର, 
କଦଳୀବାଡ଼ର ଶିବ ମନ୍ଦିର, ଶ୍ରୀଶୈଳର ମଲ୍ଲିକାର୍ଚ୍ଛୁନ ମନ୍ଦିର ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଦାନ ଦେଇଥୁଲେ। ଗଙ୍ଗ 
ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତିମାନେ ଶୈବ, ଶାକ୍ତବୈଷ୍ଣବ) ଜୈନ, ସୌର ଓ ଗାଣପତ୍ୟ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମମତର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଏହିପରି ଭାବରେ ବହୁବିଧ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପରିକଳ୍ପନାର 
ଏକତ୍ରୀକରଣ ହେତୁ ଯେଉଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ଉଦ୍‌ଭବ ଗଙ୍ଗରାଜତ୍ସ୍‌ କାଳରେ ହୋଇଥୁଲା ତହିଁରେ 
ଶୈବଧର୍ମ ପରମ୍ପରା ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଭାବରେ ଲୁକ୍କାୟିତ, କାରଣ ପଣ୍ଡିତମାନେ କେତେକ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଉଦାହରଣ 
ଦେଇ ଏକପାଦ ଭୈରବ ଜଗନ୍ନାଥ ପ୍ରତିମାର ମୂଳ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାନ୍ତି । ଗଙ୍ଗରାଜତ୍ଵ କାଳରେ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଧମର ଉତ୍ପରି ବହୁ ଦାଶନିକ ଅନୁଚିନ୍ତାର ପରିଣତି ଥୁଲା । 


ଖାକ୍ତ ଉପାସନା 


ଶାକ୍ତ ଧର୍ମମତ ମାତୃଶକ୍ତି ପରିକଳ୍ପନା ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । ଶୈବଧର୍ମ ପରି ଏହା ମଧ୍ଯ ଭାରତ ତଥା 
ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରା । ଗୁପ୍ତୋଉର ଯୁଗରେ ଏହାର ସୂଚନା ଓଡ଼ିଶାର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନରେ ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରେ ପଶ୍ଚି ମଓଡ଼ିଶାର ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କର ଯେଉଁ 
ଶୈଳଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥୁଲା ତହିଁରେ ନାରୀ ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟର ଚିତ୍ର ବହୁଳଭାବରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ଏହାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ମୂଲ୍ଯ ନିରୂପଣ ସମ୍ଭବ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷ ଅପେକ୍ଷା ନାରୀ ଏକ ଅଧୁକ 
ରହସ୍ୟମୟ ସୃଷ୍ଟି ବୋଲି ମନୁଷ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥଲା । ମଣିଷର ସୃଷ୍ଟି ମୂଳରେ ନାରୀ । ଜୀବନଦାତ୍ରୀ 
ନାରୀ ସମ୍ପର୍କୀୟ ସଚେତନତା ଜନ୍ମ ଦେଇଥୁଲା ମାତୃ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା । ଏତିହାସିକ ଯୁଗରେ 
ଭୌମକର ଶାସନ କାଳରୁ ମା ତୃପୂଜାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜ୍ଜୀବନରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 
ଭୌମକରମାନଙ୍କର ରାଜଧାନୀ ଗୂହଦେବ ପାଟକ ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର ବା ବିରଜା ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ 
ହୋଇଅଛି । ଆମ ପୁରାଣ ବଣ୍ଠନାନୁସାରେ ବିରଜା ଶାକ୍ତଧର୍ମର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ଏହାକୁ ପ୍ରମାଣିତ 
କରି ବିରଜାରେ ଅନେକ ଅତିକାୟ ମାତୃକା ମୂର୍ଭି ମିଳିଅଛି । ମାତୃକାମାନେ ଦେବୀପୂଜା ସହିତ 
ସମ୍ପୃକ୍ତ । ସେମାନେ ଦେବୀଙ୍କ ସହ ମିଶି ଅସୁର ବିନାଶପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥୁଲେ । ସପ୍ତମାତୃକା 
ପରିକନ୍ପନାରେ ପୂଜ୍ୟସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ନନ୍ଦୀ, ବ୍ରାହ୍ମୀ, ମାହେଶ୍ଵରୀ, କୌମାରୀ, ନାରାୟଣୀ, 
ବାରାହୀ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ । ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ଥା'ନ୍ତି ଅତିକାୟ, ବୀଭସ, ରକ ପାନକାରିଣୀ ଚାମୁଣ୍ଡା | 
ସେହିଁ ମାତୃକାମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସର୍ବ।ଧ୍କ ଲୋକପ୍ରିୟ । ତାଙ୍କ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନାପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶୈଳୀରେ 
ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିର ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଙ୍କିତ ଓ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଅଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଏପରି ମନ୍ଦିର ଭୁବନେଶ୍ବରରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ବୈତାଳ ଦେଉଳ । ଏହା ଭୌମଯୁଗର କୃତି । 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୬୧ 


ଚାମୁଣ୍ଡା ନାରୀଶକ୍ତିର ଏକ ଅତି ବୀଭତ୍ସ ଓ ଭୟଙ୍କର ପରିକଳ୍ପନା । ଏହା ହୁଏତ ଆଦ୍ୟକାଳରେ 
ନରମେଧ ଯାଜ୍ଞ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଥୁଲା । ବୈତାଳ ଦେଉଳର ଚାମୁଣ୍ଡାଙ୍କୁ କଙ୍କାଳସାର, ଲୋଳିତଚର୍ମା, 
କୋଟରାଗତ ଚକ୍ଷୁସହ ନରମୁଣ୍ଡମାଳିନୀ, ରକ୍ତପାୟୀ, ଖପରଧାରିଣୀ ଅତି ଭୟଙ୍କର ଭାବରେ ତିଆରି 
କରାଯାଇଛି । ସେ କୁଢ଼ କୁଢ଼ ଶବ ଓ ହିଂସ୍ରଜନ୍ତୁମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ପରିବେଷ୍ଟିତ । ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ ଶିଶିରେଶ୍ଵର 
ମନ୍ଦିରରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଭୟଙ୍କର ଦେବୀମୂରି ଚାମୁଣ୍ଡା ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସମଭଙ୍ଗ ମୁଦ୍ରାରେ 
ଚାମୁଣ୍ଡା ଏକ ଶବ ଉପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନା ଏବଂ ତାଙ୍କ ମସ୍ତକରେ ସର୍ପଫେଣାର ମୁକୁଟ । ଲୋଳିତଚର୍ମ 
ଅଧରରେ ଏକ କୂର ଅଟ୍ରହାସ୍ୟର ଆଲେଖ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ। ସେ ଶିବଙ୍କର ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟ 
ମାତୂକାଗଣ ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କ ନାରୀ ଶକ୍ତି ସ୍ବରୂପିଣୀ । ଚାମୁଣ୍ଡା ଓ ଦୁଗା ଏକ ତଥା 
ଅଭିନ୍ନ । ଦାନବ ମହିଷାସୁରକୁ ନିହତ କରିବାପାଇଁ ସେ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲେ । ଉଗ୍ରରୂପୀ ଶିବ ଭୈରବ 
ହେଲେ ଉଗ୍ରରୂପୀ ଦେବୀ ପାର୍ବତୀ ଚାମୁଣ୍ଡା ରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସବୁ ମାତୃକା କୋଳରେ ଶିଶୁ 
ଥୁବାବେଳେ କେବଳ ଚାମୁଣ୍ଡା ଶିଶୁହୀନା । ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ ମୋହିନୀ ମନ୍ଦିରରେ ଯେଉ ଚାମୁଣ୍ଡା ଅଛନ୍ତି 
ସେ ଲୋଳିଚଚମ୍ା, ଦୋଳିତ ସ୍ତନା, ଅଟ୍ଟହାସ୍ୟକାରିଣୀ ଓ ମସ୍ତକମାଳାରେ ସୁଶୋଭିତା । ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ଚାମୁଣ୍ଡାଙ୍କୁ ଚତୁଭୁଜା ଅଥବା ଦଶଭୁଜା ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । 


ଶାକ୍ତ ଧର୍ମମତର କ୍ରମବିକାଶ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ତୃତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରାଜା ଗଣଙ୍କ ଏକ ଅଭିଲେଖ ଭଦ୍ରକରୁ ମିଳିଅଛି । ସେଥୁରେ 


ଜଣେ ଦେବୀଙ୍କ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ବିରଜା ଶାକ୍ତପୀଠ ଭାବରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଖ୍ୟାତି 
ଲଭିଥିବାରୁ ସନ୍ନଧିକଟବର୍ତୀ ଭଦ୍ରକରେ ଶଚ୍ତିପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ସାବି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । 
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ଚାମୁଣ୍ଡା ମହିଷମଦ୍ଦିନୀ, ଖୂଚିଂ 


୬୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ବାୟୁପୁରାଣରେ ବିରଜାଙ୍କ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । କପିଳସଂହିତାରେ ମଧ୍ଯ ବିରଜା ପାର୍ବତୀଙ୍କ ଉପାସନା 
କ୍ଷେତ୍ର ବୋଲି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥୁବା କଥା ଜଣାଯାଏ। ବ୍ରହ୍ମପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମା ବିରଜାର 
ଅଧଶଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ବିରଜାମାହାତ୍ମ୍ୟରେ ବିରଜାକୁ ଶକ୍ତି ପୀଠ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ତନ୍ତ୍ରସାହିତ୍ୟରେ ଭାରତର ବୟାଳିଶଟି ସିଦ୍ଧପୀଠ ମଧ୍ୟରୁ ବିରଜା ଅନ୍ୟତମ ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ । 
ବିରଜାକୁ ବିମଳାଦେବୀଙ୍କ ଆସ୍ଥାନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଶାକ୍ତ ଦେବୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିମଳା 
ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ। ବିମଳା ଏବଂ ଚାମୁଣ୍ଡା ଉଭୟଙ୍କୁ ବିରଜାର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀରୂପେ ମାନ୍ୟତା 
ଦିଆଯାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଏବେ ମଧ୍ଯ ବିରଜ୍‌ ବା ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର ଶକ୍ତି ଉପାସକମାନଙ୍କ ତୀର ସ୍ଥାନ 
ହୋଇ ରହିଛି । 


ଓଡ଼ିଶାର ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଶାସକମାନେ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁବା ଏକାଧ୍ଵକ ତାମ୍ରଅଭିଲେଖରେ ବିରଜାକୁ 
ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ମାଠରବଂଶୀୟ ରାଜା ପୃଥ୍ଵୀ ମହାରାଜ ବିରଜାର ଅଧ୍‌ଷ୍ଵାତ୍ରୀ 
ଦେବୀଙ୍କ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ବିରଜା ନିକଟସ୍ଥ କଳସପୁର ଗ୍ରାମରେ ମହିଷମଦ୍ଦିନୀ ଵ଼ଗାଙ୍କର 
ଦ୍ବିଭୁଜ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରତିମା ମିଳିଅଛି । ଏହି ପ୍ରତିମାର ପ୍ରାଚୀନତା ବିଷୟରେ ଏତିହାସିକମାନେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଏକମତ । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହା ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀର କୀରି । ଭୌମଯୁଗ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ବିଶାଳକାୟ 
ମାଚ଼କା ପ୍ରତିମାମାନ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ସୋମେଶ୍ବର ମନ୍ଦିରରେ ଅଭିଲେଖ ସହ ଯେଉଁ ଚାମୁଣ୍ଡା 
ପ୍ରତିମା ମିଳିଅଛି ତାହା ପ୍ରାୟ ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦ୍ଦୀର । ପ୍ରତିମାଟି ରାଣୀ ବତ୍ସାଦେବୀଙ୍କ ଅନୁଦାନ ଫଳରେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁଲା । 


ତେଲନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ଏକଦା ଦେଭୋଗକ ବିଷୟ ଶକ୍ତି ଉପାସନାପାଇଁ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଥୁଲା । 
ତେରାସିଙ୍ଗା ତାମ୍ର ଅଭିଲେଖରେ ରାଜା ତୁଷ୍ଟିକାରଦେବୀ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ପରମଭକ୍ତ ଥୁବା ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି। ଭକ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନା ବିଶେଷ ଜନପ୍ରିୟ ଥୁଲା । ପରେ ସୋନପୁର ଅଞ୍ଚଳ 
ଆଖପାଖରେ ଭଞ୍ଜ, ତୁଙ୍ଗ ଓ ଶୁଳ୍‌ କୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀଙ୍କ ଆରାଧନାରେ ଆତ୍ମନି ୟୋଗ 
କରିଥୁଲେ। ତେଣୁ ତେଲନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରୁ ମହାନଦୀ ଉପତ୍ୟକାକୁ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନ। 
ରାଜାମାନଙ୍କ ପ୍ରୋତ୍ସାହନରେ ବ୍ୟାପିଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ବୌଦ୍ଧରୁ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଆସ୍କାନଗର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଏକଦା ଅପ୍ରତିହତ ଥୁଲା । ସମ୍ଭବତଃ, ଆଦିମ ଜନଜାତିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀଙ୍କୁ ସଂସ୍କୁ ତୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵବରୀ କରିବ। ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥିଲା । ପ୍ରଥମେ କାଠ ପ୍ରତିମାଦ୍ଵାରା ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀ ପୂଜିତ ହେଉ ଥୁଲେ । 
କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ପରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତିମା ପଥରରେ ନିମିତ ହୋଇଥିଲା । 


ବିରଜା ପରି ଏକାମ୍ର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟତମ ଶକ୍ତିପୀଠ ଥୁଲା । ଏକାମ୍ରର ଆଧୁନିକ ନାମ ଭୁବନେଶ୍ବର । 
ଭୁବନେଶ୍ବର ଶାକ୍ତ ଉପାସନାର ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ବିବରଣୀପାଇଁ ଏକାମ୍ରପୁରାଣ, ଏକାମ୍ର ଚନ୍ଦ୍ରିକା, ସ୍ଵର୍ଢାଦ୍ରି 
ମହୋଦୟ, କପିଳସଂହିତା ଆଦି ଗ୍ରନ୍ଥ ଉପାଦେୟ । ଭୁବନେଶ୍ବର ଭାରତର ପଚାଶ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟତମ। ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଅଭିଲେଖ ଓ ବୈତାଳ ଏବଂ ଶିଶିରେଶ୍ଵର ଆଦି ମନ୍ଦିର 
ଏହାର ପ୍ରମାଣ । ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ସପ୍ତମାତୃକା ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 
ସପ୍ତମାତୃକା ଉପାସନା ମାଧ୍ଯମରେ ଚାମୁଣ୍ଡାଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଥୁଲା । ବୈତାଳ 
ଦେଉଳର ଅନ୍ୟ ନାମ ଥୁଲା କାପାଳିନୀ ମନ୍ଦିର । ଗୌରୀ ଏବଂ ମୋହିନୀ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟ ତନ୍ତ୍ର 
ଉପାସନାର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ଅନନ୍ତବାସୁଦେବ ମନ୍ଦିରରେ ବିଷ୍ଣୁ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେହେଁ ତତ୍ସହିତ 
ପୂଢା ପାଉଥୁବା ଦେବୀ ଏକାନଂସା ଶଚ୍ଭି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଭାବରେ ପୂଜା ପାଉଥୁଲେ । ଭୁବନେଶ୍ଵର 


୬୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଶିବମନ୍ଦିର ରେ ପରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ମହି ଷାସୁରମଦ୍ଦି ନୀ ଦୁ ଗାଁଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାନିତ 
ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସ୍ଥାନବିଶେଷରେ ଏହି ଦ୍ଵିଭୁଜା ଅଥବା ଚତୁଭୁଜା, ଷଡ଼ଭୁଜା, ଅଷ୍ଟଭୁଜା 
ଓ ଦଶଭୁଜା ରୂପ ନେଇ ଖୋଦିତ । ଭୁବନେଶ୍ଵର ନିକଟରେ ହୀରାପୁର ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିରପାଇଁ 
ବିଖ୍ୟାତ । ଏହା ଏକ ଗୋଲାକାର ମନ୍ଦିର ଏବଂ ମୁକ୍ତଗଭା । ଏଠାରେ ଅଧୃଷ୍ଵପି ତ ଯୋଗିନୀ ପ୍ରତିମାମାନ 
ଅତି ସୁନ୍ଦର କଳାକୃତିର ନିଦର୍ଶନ । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଦୁଇଟି ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ଭିତରୁ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲରେ 
ଅବସ୍ଥିତ । ଏହା ମଧ୍ଯ ଗୋଲାକୃତି ଏବଂ ମୁକ୍ତ ଗଭା । ହୀରାପୁର ଯୋଗିନୀମାନେ ନାରୀରୂପିଣୀ 
କିନ୍ତୁ ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲରେ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ପଶୁରୂପରେ ଚିତ୍ରିତ । ଉଭୟ ମନ୍ଦିର ପରସ୍ପରର 
ସାମସମୟିକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କଳାକୃତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହୀରାପୁର ଅଧ୍ଵକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଆକର୍ଷଣୀୟ ¦ 
ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲ-ଯୋଗିନୀ ପ୍ରତିମାମାନ ନିକୃଷ୍ଟ ଧରଣର ପଥରରେ ତିଆରି ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଶିଳ୍ପୀର କଳାନୈପୁଣ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ନ ପାରିବା ଦୁଭାଗ୍ୟଜନକ । ଉଭୟ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ମଧ୍ଯରେ 
ଯୋଗାଯୋଗ ଥୁଲା କି ନାହିଁ କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କାରଣ ତନ୍ତ୍ରସାଧନା ଏକ ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ୟାବୃତ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯାହାକି ଲୋକଲୋଚନରୁ ଦୂରରେ, ନିଭୂତରେ, ଗୋପନରେ ସମ୍ପନ୍ନ କରାଯାଏ । ଏହା 
ବାମାଚାର ପଦ୍ଧତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବାରୁ ଗୁପ୍ତରେ ହିଁ ସାଧକମାନେ ବିଧ୍‌ପୂର୍ବକ କ୍ରିୟାମାନ ପାଳନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ସାଧନାରେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଉଭୟେ ମିଶି ଏକାଠି କ୍ରିୟାମାନ କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ସାଧାରଣତଃ ନୀଚଜାତିର ନାରୀମାନେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବାର ଜଣାଯାଏ । 


ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶୀରେ ଜଳେଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏକ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ଥୁଲ। । ଜଳେଶ୍ଵର ମହାଦେବ ଓ ଚଣ୍ଡୀ 
ଏଠାରେ ମୁଖ୍ୟ ଦେବଦେବୀ ଥୁଲେ । କାଳିକାପୁରାଣରେ ଜଳେଶ୍ଵର କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 'ଜ୍ଞାନାଣ୍ଡରବ 
ତନ୍ତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଜଳେଶ୍ଵରକୁ ସପ୍ତମାତୃକା ପୂଜାର ନାଭି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁଲା । 
ବଙ୍ଗଦେଶର ଯାତ୍ରୀମାନେ ପୁରୀ ଅଭିମୁଖେ ଯିବା ସମୟରେ ଜଳେଶ୍ଵରରେ ପୁଣ୍ୟକମ୍ମ ସମ୍ପାଦନ 
କରୁଥୁଲେ । ବଙ୍ଗଳାର ବିଶିଷ୍ଟ ଆଗନ୍ତୁକ ଭିତରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଅନ୍ୟତମ ଥୁଲେ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁରପଲ୍ଲୀ ତଥା ସହରମାନଙ୍କରେ ଗ୍ରାମଦେବତୀ ବା ଠାକୁରାଣୀ ପୂଜାର 
ପରମ୍ପରା ବହୁଦିନରୁ ଚଳିଆସୁଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଜାତିର ମଧ୍ଯ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ରହିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ପୂଜା ଦେହୁରୀ ଅଥବା ବିଞ୍ଚାଲ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଗାଁ ମୁଣ୍ଡରେ ପୁରୁଣା ଗଛମୂଳକୁ ଆଶ୍ରା 
କରି ଗ୍ରାମଦେବତୀଙ୍କ ଅଧୂଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀ ନିରାଡ଼ମ୍ବର ଭାବେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ । ତାଙ୍କ ପାଖରେ ପଶୁ 
ବା ପକ୍ଷୀ ବଳି ଦେବା ପ୍ରଥା ଚଳିଆସିଛି । ସଂସ୍କୃତ ମନ୍ତ୍ରରେ ସେ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ପୂଜକ ଜଣେ 
ପୁରୁଷ ଏବଂ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ବେଶି । ତାଙ୍କ ବିନା ସହଯୋଗରେ ଏବଂ 
ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ବିନା ଆଶୀର୍ବାଦରେ କୌଣସି ଶୁଭକାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନ ପାରେ । ଦଶହରା, 
ମକରସଂକ୍ରାନ୍ତି ଓ ଦୀପାବଳି ସମୟରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୂଜା ହୁଏ । ନିଜର ଶୁଭମନାସି ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ବଳି ଚଢ଼ାନ୍ତି । ଏହି ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ “କାଳିଶିଂ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି। ସେ ଦୈବଦୁ ବିପାକ 
ସମୟରେ ଅଥବା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବେ ଆହୂତ ହେଲେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକରୂପେ ଭବିଷ୍ୟଦ୍‌ବାଣୀ ଦିଏ 
ଓ ପ୍ରତିକାର ବାଟ ବତାଏ । ଗ୍ରାମଠାକୁରାଣୀ ପୂଜା ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରୁ ଚଳିଆସିଥୁବା ମାତୃପୂଜାର ଅନ୍ୟ 
ଏକ ଗୂପ । ଏହାର ପୃଷ୍ଠଭାଗରେ ମହିଳା ସଶକ୍ତୀକରଣ ଚେତନା ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଜନଜାତିରେ 
ସାଧାରଣତଃ ମହିଳାଙ୍କ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଅଧକ । ଏହା ରୂପ ନେଇଛି ଠାକୁରାଣୀ ପୂଜା ମାଧ୍ଯମରେ । 
ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଶକ୍ତି ଭାବରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୬୫ 


ଯଥା - ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ସମଲେଇ, ମାଣିକେଶ୍ବରୀ ଓ ପାଟଣେଶ୍ବରୀ, ଉଭରଓଡ଼ିଶାର ଅମ୍ିକା, 
ଖୂଜିଙ୍ଗେଶ୍ଵରୀ ଓ ତାରିଣୀ, ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଠାକୁରାଣୀ ଆଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ ଓ ନାମ ନେଇ ଶକ୍ତି 
ପୂଜିତା ହୁଅନ୍ତି । ଏଥୁରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଉଭୟେ ସମାନ ଭାବରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ ନିଜ 
ଜୀବନକୁ ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାନୀୟ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନିଜର କରି ନେଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ତଦ୍ଵ୍ଵାରା ସମାଜରେ ଭାରସାମ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତାବସ୍ଥା 
ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇପାରିଛି । ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । 


ଗ୍ରାମଦେବତା ପୂଜାର ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା । ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ବିଗ୍ରହ 
ମାନବାକୃତି ନୁହେଁ । ତାଙ୍କୁ ପଶୁପକ୍ଷୀ ବା ନିର୍ଜୀବ ପାଷାଣ ଓ ବୃକ୍ଷ ରୂପରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଆଦିମ 
ଜନଜାତିର ଧର୍ମଧାରା ମାନ ବିକ ବିଗ୍ରହକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନ ଥୁଲା । ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଭଶ୍ଵର ରୂପରେ ଦେଖୁଥୁଲେ ଓ ପୂଜା କରୁଥୁଲେ । ତେଣୁ ଅଧୂଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀରେ ଯାହା ସେମାନେ ପୂଜା 
କରନ୍ତି ତାହା ପ୍ରତୀକ ମାତ୍ର ଏବଂ ସେହି ପ୍ରତୀକ ଭିତରେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ସତ୍ତା ଉପଲବ୍ଧି 
କରନ୍ତି । ଗ୍ରାମଦେବତା ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରିକନ୍ପନା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ 
ଗ୍ରାମରେ ଏହାର ଉପସ୍ଥିତି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଏହି ପ୍ରାଚୀନତାର ସମୟ ନିରୂପଣ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । 
ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନର ଅନ୍ତନିହିତ ଭାବନା ଓ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସହିତ ଗ୍ରାମଦେବୀରୂପକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଏତେ ନିବିଡ଼ 
ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ ଯେ ଏହା ବିନା ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କ ଦୈନନ୍ଦିନ ଚଳଣି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେନା । 
ସେମାନଙ୍କ ସୁଖଦୁଃଖର ସାକ୍ଷୀ ହେଲେ ଗ୍ରାମଦେବୀ । ତେବେ କାହିଁକି କେଜାଣି ତାଙ୍କ ଅଧୂଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀ 
ଗ୍ରାମର ଏକ ମୁଣ୍ଡରେ ସଦାବେଳେ ଅବସ୍ଥି ତ । ଝଙ୍କାଳିଆ ବର ବା ଅଶ୍ଵସହ୍ଧ ବୃକ୍ଷମୂଳରେ ସାଧାରଣତଃ 
ଏହି ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ସ୍ଥଳୀରେ ଗ୍ରାମଦେବୀ ଗ୍ରାମର ହିତ ଅହିତକୁ ଜଗି ରହିଥାନ୍ତି । କାହାରି ଶୁଭକାର୍ଯ୍ୟରେ 
ପ୍ରଥମେ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ଦିଆଯାଏ । ମେଳା ମଉଛବରେ ତାଙ୍କ ଅଧୂଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀରେ ଅନେକ 
ଲୋକଙ୍କ ସମାଗମ ହୁଏ । ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ତାଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରନ୍ତି । କାଳିଶି ଜରିଆରେ 
ଠାକୁରାଣୀ ନିଜ ପ୍ରସନ୍ନତା ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ଓ ତାହା ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ ଜଣାଇଦିଆଯାଏ । କେତେବେଳେ 
ଠାକୁରାଣୀ କିଛି ପଣା ବା ପଶୁପକ୍ଷୀ ବଳି ମାଗନ୍ତି । ସେଥୁରେ ରାଜି ନ ହେବାର ଦୁଃସାହସ କେହି 
କରନ୍ତିନି । ଘରେ ନବଜାତ ଶିଶୁର ଜନ୍ମ ଉପଲକ୍ଷେ, ଗାଭର ପ୍ରଥମ ପ୍ରସବ ମାବବାଛୁରୀ ହେଲେ, 
ପ୍ରଥମ ଶସ୍ୟଅମଳ ବେଳେ, ବାଡ଼ିରେ ପ୍ରଥମ ଫଳଟିଏ ହେଲେ, ଅତି ଆନନ୍ଦ ମନରେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ 
ତାହା ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଏ । ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବିପାକ ହେଲେ ସେ ସବୁ ଦାୟିତ୍ଵ ନିଅନ୍ତି। ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନର 
କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ସେ । ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପରି ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଜୀବନ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଅନ୍ୟତ୍ର ଦୁଲିଭ । ମାତୃଶକ୍ତି ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ପୂତ ମନର ନୈ ବେଦ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଉକ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠାନର ପରମ୍ପରା ଆମ 
ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାର ଆଦ୍ୟ ନିଦର୍ଶନ । 


ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଓ ଶନ୍ତି ଉପାସନା 

ମାତୃ ବା ଶକ୍ତି ଉପାସନା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରା ହୋଇଥୁଲେହେଁ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ତା'ର ପ୍ରମାଣ 
ଗୁପ୍ତୋତ୍ତର ଯୁଗରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିବା ପରମ୍ପରା ଗ୍ରାମ୍ୟନୀବନ 
ସ୍ଥାପନ ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ । କିନ୍ତୁ ଇଷ୍ଟ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ପରମ୍ପରା ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ ସହିତ ସମ୍ମୂକ୍ତ । ଗ୍ରାମଦେବୀ 
ଓ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ମଧ୍ଯରେ ସମୂହ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଉପାସନାରୁ 
ଇଷ୍ଟଦେବୀ ପରିକଳ୍ପନାର ପ୍ରାରମ୍ଭ । ଗ୍ରାମଦେବୀ କିନ୍ତୁ ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କ ସମୂହ କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ ଅଭିପ୍ରେତ । 


୬୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର କାଳ ନିଣ୍ଢ୍ବୟ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ରାଜପରିବାର ରେ ଇଷ୍ଟଦେବ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରମ୍ପରାର ପ୍ରମାଣ ଇତିହାସରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଥିବାରୁ କାଳନିଣ୍ଵୟ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିଛି । 
ଗୁପ୍ତୋଭ୍ତର ଯୁଗରେ ଓଡ଼ିଶାରେ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଜ୍ୟର ଗଠନ ଫଳରେ ଏ କାଧ୍କ ଜନଜାତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀମୁଖ୍ୟ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଜାତିବାଚକ ହୋଇ ରାଜପଦରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଥିଲେ । ଏହା ଆଯ୍ୟସଂସ୍କୃତିର ପରିପ୍ରକାଶ ଥୁଲା । 
କାରଣ ମନୁସ୍କୃତିର ଜାତିଭେଦ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ଚତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆର୍ଯ୍ୟସମାଳ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲା 
ତା'ଫଳରେ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ରାଜପଦ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥିଲା । ରାଜା ହେବା ପରେ ସେମାନେ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ଜାତିର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କରିଥୁଲେ ଓ ସଂସ୍କୃତକୁ ରାଜଭାଷା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସଂସ୍କ ତଭାଷାର 
ଆଦର ବୃଦ୍ଧି କରିବାପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟସଂଖ୍ୟକ ସଂସ୍କୃତଜ୍ଞ ପଣ୍ଡିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରାଜଦରବାରରେ ନିଯୁକ୍ତି ପାଇଥୁଲେ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଅନୁରକ୍ତି ଓ ସେବା ବଦଳରେ ସେମାନଙ୍କୁ ରାଜା ସମ୍ପଦ ଓ ସମ୍ପରି ଦାନସୂତ୍ରରେ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁଲେ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓଡ଼ିଶାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଚତୁର୍ଥ ଓ ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । କଳିଙ୍ଗର 
ମାଠର ଏବଂ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଗଙ୍ଗବଂଶ ପ୍ରଥମେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ତାମ୍ର ଅନୁଶାସନ ଦାନ କରିଥୁଲେ । 


ଆଧୁନିକ କଳାହାଣ୍ଡ ଓ କୋରାପୁଟ ଜିଲାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଚତୁର୍ଥ ଓ ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପୁଷ୍କରୀ 
ନାମକ ସ୍ଥାନରୁ ମହାରାଜ ତୁଷ୍ଟିକାର ଯେଉଁ ତେରା ସିଙ୍ଗା ତାମ୍ରଲେଖ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ ତହିଁରେ ଶକ୍ତି 
ଉପାସନାର ସବ ପ୍ରଥମ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ତୁଷ୍ଟିକାର ନଳବଂଶୀୟ ରାଜା ଥୁଲେ 
ଏବଂ ନଳମାନେ ଅରଣ୍ୟବାସୀ ଜନଜାତି ଥୁଲେ । ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ଆଦ୍ୟ ପ୍ରଚଳନ ଗୁପ୍ତଯୁଗୀୟ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ବ୍ସାରଣର ଫଳ ଥୁଲା । ମଗଧ ସମ୍ରାଟ୍‌ ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ଦକ୍ଷିଣଭଭାରତ ଅଭିଯାନ ପଥ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ସେ ପାଟଳିପୁତ୍ରରୁ ବାରାଣସୀ, ରାୟପୁର, ବିଳାସପୁର, କଳାହାଣି, 
କୋରାପୁଟ ମଧ୍ଯଦେଇ ଭାଇଜାଗପଟନମ୍‌ ଅଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥୁଲେ । ଏହି ଅଭିଯାନର 
ରାଜନୀତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯାହାହେଉନା କାହିଁକି, ସାଂସ୍ତୃତିକ ଦିଗରୁ ଅତି ମହତୁପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା | ତାଙ୍କ ଅଭିଯାନ 
ପଥ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ସମ୍ପ୍ରସାରଣପାଇଁ ଅନୁକୃଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା ଏବଂ ଏହାର ନିଦର୍ଶନ 
ହେଲା କଳିଙ୍ଗର ମାଠର ଓ ଗଙ୍ଗ ଏବଂ ପୁଷ୍କରୀର ନଳ ରାଜବଂଶ ଉପରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଓ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅପ୍ରତିହତ ପ୍ରଭାବ । 


ମହାରାଜା ତୁଷ୍ଟିକାର ଭଗବତୀ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ପରମଭକ୍ତ ଥୁଲେ ବୋଲି ତେରାସିଙ୍ଗା ତାମ୍ବଲେଖରେ 
ବଣ୍ତନା ଅଛି । ତାଙ୍କ ମାତା ଶୋଭିନୀ କୌ ସ୍ତୁଭେଶ୍ଵରୀ ମଧ୍ଯ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ପରମ ଉପାସିକା ଥୁଲେ | 
ତାମ୍ରଲେଖର ଶେଷ ଚାରି ଧାଡ଼ିରେ ମହାରାଜା ଭଗବତୀଙ୍କ କୃପା ଆଶୀର୍ବାଦରୁ ସମ୍ବଦ୍ଧିଲାଭ କରିଥୁବା 
ବିଷୟ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଅଛି । ଏହା ଖମ୍ବରୂପୀ ଥୁବାରୁ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଥୁଲେ । 
ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ହେଲା । ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନା ସହିତ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ଜନଜାତିର 
ଗ୍ରାମଦେବତୀ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ପରିକଳ୍ପନା ଜଡ଼ିତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନା ବୌଦ୍ଧ, ଆଠମଲିକ, ବଲାଙ୍ଗୀର, କଳାହାଣି ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରସାରଲାଭ କରିଥିଲା । 
ସୋନପୁର ସହରରେ ସ୍ତ ମ୍ବେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ବିଦ୍ୟମାନ । ସେ ନିଶ୍ଚୟ ସ୍ଥାନୀୟ ରାଜବଂଶର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଧ୍ଵତିପୁରରେ ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁବା ଭଞ୍ଜମାନେ ଏହି ଦେବୀଙ୍କ ଉପାସକ ଥୁଲେ । ସୋନପୁର 
ଆଖପାଖରେ ବସବାସ କରୁଥିବା ଧୁମଲ ଜନଜାତି ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ସେମାନେ ସାଧାରଣ 
କୃଷକ ଶ୍ରେଣୀର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଶାକ୍ତ ଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବାରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ଅନତିଦୂରରେ କନ୍ଧ ଆଦିମ ଜନଜାତି ପୂଜା କରୁଥୁବା ଠାକୁରାଣୀ 
“କନ୍ଧୁଣୀଦେବୀ'” ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । ଆଠମଲିକରେ ଅଇଡ଼ା ଓ ଦେଉଳଝରିରେ ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୬୭ 


ରହିଛି । ଆଦିବାସୀବହୁଳ ସମାଜରେ ପଥର ଖମ୍ବଭକୁ ପୂଜା କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ ପରମ୍ପରା । ଏପରିକି 
ସମ୍ବଲପୁରରେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁବା “ସମଲେଇ ଙ୍କ ବିଗ୍ରହ ଏକ ପଥରଖନ୍ବ ବିନା ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ | ତାକୁ 
ପୂଜକମାନେ ନାନାଭାବରେ ମାନବୀ ରୂପରେ ସଚ୍ଚାଇବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । ଫୁଲବାଣୀର ପୁରୁଣା କଟକରେ 
ଭୈରବୀଦେବୀ ଗୋଟିଏ ପଥର ମାତ୍ର । 


ସ୍ତ ମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପ।ସନ। ପଶ୍ଚି ମଓଡ଼ି ଶାରେ 
ଆବଦ୍ଧ ନ ରହି ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇଥିଲା । ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲାର ଆସ୍କା ସହର ଏହାର 
ଆଦ୍ୟ ନିଦର୍ଶନ ପରି ଜଣାଯାଏ । ସେଠାରେ 
ଗୋଟିଏ କାଠ ଖମ୍ବକୁ ପୂଜା କରାଯାଉଥିବା ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ଖମ୍ବେଶ୍ବରୀପାଟଣା କୁହାଯାଏ। ମଞ୍ଜଷା 
ରାଜପରିବାରରେ ଗୋଟିଏ କାଠଗଡ଼ାକୁ ଝୁଳାମୁଣ୍ଡା 
ଭଗବତୀ ନାମରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ତାଳଚେର 
ନିକଟସ୍ଥ ଗୋପାଳ ପ୍ରସାଦ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵବରୀ ଉପାସନାର 
ଅନ୍ୟତମ କେନ୍ଦ୍ର । ଏଠାକାର ହିଙ୍ଗୁଳା ଠାକୁରାଣୀ 
ଗୋଟିଏ ପଥର ଓ ଦୁଇଟି ଶାଳଖମ୍ବର ସମଷ୍ଟି । 
ସେମାନେ ବୁଢ଼ୀଠ।କୁ ର।ଣୀ ଓ କନ୍ଧୁ ଣୀଦେବ1 
ନାମରେ ପୂଜିତା ହୁ ଅନ୍ତି । 

କେନ୍ଦ୍ର ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକଦା ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁବା 
ଶୁଳ୍‌କୀ ର।ଜବଂଶ କେ।ଦ।ଳକ ମଣ୍ଡଳ ରେ 
ସ୍ତମ୍ବେଶ୍ଵରୀଙ୍କୁ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବଵରୀ ଥୁଲେ ଶୁଳ୍ଵକୀ ପରିବାରର ଇଷ୍ଟଦେବୀ । 
ଶୁଳ୍‌କୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ନାମ ସହିତ ' ସ୍ତମ୍ଭ! ଯୋଗ ହେଉଥିଲା । ଯଥା - କନକସ୍ତମ୍, କାଞ୍ଚନସମା, ରଣସମା, 
କୁଳସ୍ତମ୍ଭ। ଜୟସ୍ତମ୍ଭ ଓ ନିଦୟସ୍ତମ୍ଭ । ଏହାଦ୍ଵାରା ରାଜାମାନେ ନିଜକୁ କୁଳଦେବତୀଙ୍କ ସହିତ ଜଡ଼ିତ 
କରୁଥୁଲେ । ଜୟସ୍ତମ୍ଭଙ୍କ ଢେଙ୍କାନାଳ ତାମ୍ବଲେଖରେ ଦାନଗ୍ରହୀତା ବ୍ରାହ୍ମଣର ନାମ ସହିତ ' ସ୍ତମ୍ଭ ଯୋଗ 
ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଜନଜାତି ନିର୍ବିଶେଷରେ 'ପସ୍ତମ୍ଭଂ ନାମ ସହିତ 
ଯୋଗ କରିବା ଏକ ପରମ୍ପରା ଥିଲା । ଯମଗରନ୍ତମଣ୍ଡଳରେ ଶାସନ କରୁଥିବା ତୁଙ୍ଗମାନେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କ 
ଉପାସକ ଥିଲେ । ସେମାନେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ବା ଜିଲାର ନାମକରଣ କରିଥଲେ । 


ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ବଉଦ- ସୋନପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ ଭୌମକର ରାଜବଂଶର ଅନୁରକ୍ତ ସାମନ୍ତ ଭାବରେ 
ରାଜତ୍ଵ କରୁଥୁବା ଭଞ୍ଜରାଜାମାନେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନାର ପରମ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଭଲ୍ଖନୀୟ ଥୁଲେ ରାଣକ ରଣଭଞ୍ଜ | ସେ ପ୍ରାୟ ଦଶଟି ତାମ୍ରଲେଖ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ ଏବଂ 
ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ଆଠଟିରେ ସେ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଦେବୀଙ୍କ କରୁଣା ଲାଭ କରିଥୁବା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଶେଷ 
ଦୁଇଟିରେ ସେ କେବଳ ' ପରମମାହେଶ୍ଵର' ବୋଲି ବିରୁଦ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ନିକଟରେ 
ଆବିଶ୍ଵୃତ ହୋଇଥୁବା ସମ୍ବଲପୁର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟର ଏକ ତାମ୍ରଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ମହାସାମନ୍ତାଧ୍ପତି ରାଣକ, ଶ୍ରୀଦେବବ୍ୟଙ୍କ ପୁତ୍ର ରାଣକ, ଶ୍ରୀ ସକିଲ୍‌ ଏକାଧାରରେ ଜଣେ ପରମ ବୈଷ୍ଣବ 
ଓ  ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ବରଲଦ୍ଧ ପ୍ରସାଦ' ଥୁଲେ । ଏହି ତାମ୍ବଲେଖ ରାଜା ମହାଶିବଗୁପ୍ତ ଜନମେଜୟଙ୍କ ସମୟର । 





ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀ 


୬୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୂଏ ଯେ ସୋମବଂଶୀ ଆଗମନ ସମୟକୁ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ପୂର୍ଣ୍ମମାତ୍ରାରେ ଆ ର୍ଯ୍ୟକରଣ 
ସ୍ରୋତରେ ପଡ଼ିଯାଇଥୁଲେ । କ୍ରମେ ତାଙ୍କୁ ଭଗବତୀ ଶ୍ରୀ ପଞ୍ଚାମ୍ବରୀ ଭଦ୍ରାମ୍ବିକା ନାମରେ ସୋମରାଜାମାନେ 
ଅଭିହିତ କରିଥୁଲେ । ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀଙ୍କୁ ଉଭୟ ଭଦ୍ରା ଓ ଅମ୍ବିକା ଭାବରେ ମରଞ୍ଜମୁରା ତାମ୍ରଲେଖରେ 
ବଣ୍ତନା। କର।ଯାଇଛି । ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନ। ପରମ୍ପର।କୁ ଉତ୍କଳକୁ 
ଅଣାଯାଇଥୁଲା ଏବଂ ସେ କ୍ରମଶଃ ଏକାନଂସା ଓ ସୁଭଦ୍ରା ରୂପରେ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମରେ ବିଲୀନ ହୋଇଥୁଲେ । 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହ କାଠରେ ନିର୍ମିତ ହେଉଥୁବାରୁ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନା ପରମ୍ପରା ସହିତ ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟେତର 
ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ମିଳନସ୍ଥଳୀ ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ଅଭିମତ । 


ଯେହେତୁ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ଉପାସନା ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରି ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ 
କେନ୍ଦ୍ର ମହାନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ନିଜର ଆସ୍ଥାନକୁ ସୁଦ୍ଢ଼ କରିଥିଲା, ସେ ସମ୍ପର୍କରେ କିଛି ଅଧୁକ ଆଲୋଚନା 
ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ । ଏହି ଆଲୋଚନାରେ ଶକ୍ତ ପୂଜା ଓ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ଉପାସନାର ଅଭିନ୍ନତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ତରୁଣ ଗବେଷକ ଡକ୍ପର ନିମାଇଚରଣ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ମତାମତକୁ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଇପାରେ । ତାଙ୍କ ମତରେ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ମୂଳ ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଶକ୍ତ ଉପାସକ । 
ପୁରୁଷ ଲିଙ୍ଗବାଚ଼କ ଦେବତା ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା “ମା' ବୋଲି ସମ୍ବୋଧ୍ତ ହୁଅନି । କ୍ଷେତ୍ର ସର୍ବେକ୍ଷଣ 
ଦ୍ଵାରା ସେ ଯେଉଁ ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିଛନ୍ତି ତଦ୍ଦ୍ରାରା ସୋନପୁର ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ମୁଖ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର 
ଭାବରେ ବିବେଚିତ ହୁଏ । କାରଣ ସେଠାରେ ସମଲେଶ୍ବରୀ, ଭଗବତୀ, ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ, ବୁଢ଼ୀମା, ଶୀତଳା, 
ମଙ୍ଗଳା ଏବଂ ସୁରେଶ୍ଵରୀ ଆଦି ଦେବୀମାନଙ୍କ ଅପୂର୍ବ ସମାବେଶ ଦେଖାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ସୁରେଶ୍ଵରୀ ଅଦଭୁତ ଶଚ୍ଚି ସମ୍ପନ୍ନା ଦକ୍ଷିଣକାଳୀ ଭାବରେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । ଦଶହରା ଦିନ ତାଙ୍କ ପାଖରେ 
ଲେମ୍ବୁ ବଳି ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ମାଳୀ ଜାତି ଉକ୍ତ ପୂଜା ସମ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟହ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ମାଛ ଭୋଗ ଦିଆଯାଏ , ଏକଦା ଏଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ନରବଳି ଇଂରେଜ ଶାସନ ଅମଳରେ ବନ୍ଦ ହୋଇଥିଲା । 


ସୋନପୁର ପରି ପାଟଣାଗଡ଼ ମଧ୍ଯ ଏକ ଶକ୍ତିପୀଠ ଥୁଲା ଏବଂ ଏହା “କୁଆଁରୀ ପାଟଣା' ନାମରେ 
ଖ୍ୟାତ ଥୁଲା । ସେଠାରେ ଜ୍ଞାନଦେଭ ମାଲୁଣୀ, ନିତେଇ ଧୋବଣୀ, ଲୁହୁକୁଟୀ ଲହୁରାଣୀ, ସୁକୁଟୀ ଚମାରୁଣୀ, 
ପତର ସଉରୁଣୀ, ଗାଙ୍ଗୀ ଗଉଡ଼ୁଣୀ ଏବଂ ଶୁଆ ତେଲୁଣୀ ଆଦି ସାତଜଣ ନିମ୍ନ ଜାତିର କୁଆଁରୀ ତନ୍ତ୍ରବିଦ୍ୟାରେ 
ପାରଙ୍ଗମତା ହାସଲ କରିଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କର ତନ୍ତ ଶିକ୍ଷାଗୁରୁ ଥୁଲେ ଧନ୍ଵନ୍ତରି ନାମଧେୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ । 
କୁମାରୀମାନେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଉପାସନା କରି ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । ପାଟଣାଗଡ଼ର ଆଦ୍ୟଦେବୀ 
ଥୁଲେ ପାଟଣେଶ୍ବରୀ । ସେ ପ୍ରଥମେ କୋଶଳେଶ୍ଵରୀ ଭାବରେ ପରିଚିତା ଥିଲେ । ସେ ଦକ୍ଷିଣମୁଖୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଦକ୍ଷିଣକାଳୀ ରୂପେ ପୂଜିତା ହୁଅନ୍ତି । ମୂର୍ଭି କିନ୍ତୁ ହଶଭୁଜା ଓ ମହିଷାମବ୍ଦିନୀ । 

ସମ୍ବଲପୁରର ମୁଖ୍ୟ ଆରାଧ ଦେବୀ ହେଲେ ସମଲେଇ ବା ସମଲେଶ୍ବରୀ । ସେ ଏକ ପଥରଖଣ୍ଡ, 
ଯାହା ଉପରେ ପ୍ରତିମାର ସଂକେତ ଯୋଡ଼ା ଯାଇଛି । ସେ ଏକ ଜନଜାତିର ଆରାଧ୍ଯ ଦେବୀରୁ ସଂସ୍କୃତୀକରଣ 
ଫଳରେ ଆଯ୍ୟସଂସ୍କତିର ଦେବୀ ଅଥବା ଶକ୍ତି ଭାବରେ ପୂଜିତ ହେଉଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ .ଉପୃରି ସମ୍ପର୍କରେ 
ଯେଉଁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅଛି ତାହାର ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଚୌହାନ୍‌ 
ରାଜାମାନେ ନିଜକୁ ଦୃଢ଼ କରିବାପାଇଁ ସ୍ଥାନୀୟ ଜନଜାତିର ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ ଆର୍ଯ୍ୟକରଣ କରିଥୁଲେ ଓ 
ତାଙ୍କ ପୂଜାପାଇଁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ । ସମଲେଇଙ୍କୁ ସମ ଲେଶ୍ଵରୀ ଆଖ୍ୟା ଦେଇ ତାଙ୍କୁ କୁଳଦେବୀ 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଚୌହାନ ରାଜତ୍ଵକୁ ସ୍ଥାୟୀ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥୁଲା । 
ପାଟଣାଗଡ଼ର ସମଲେଇ ରୀମାଇଦେବଙ୍କଦ୍ବାର। ଏବଂ ସମ୍ବଲପୁରର ସମଲେଇ ବା ସମଲେ ଶ୍ଵରୀ 
ବଳରାମଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥିଲେ । ତାଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ କଲା ପରେ ଚୌହାନ ରାଜ୍ୟ ସମ୍ବଲପୁରରେ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୬୯ 


ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥୁଲା । ହୁଏତ ଉଭୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ 
ସମୟରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୁଲ।। ସେଦି ନୁ 
ସମ୍ବଲପୁରର ମୁଖ୍ୟ ଦେବୀ ହେଲେ ସମଲେଇ | 
ପଣ୍ଚି ମଓଡ଼ିଶାରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିପଭି ଖୁବ୍‌ ବେଶି । 
ଅନେକ ଗ୍ରାମରେ ଆକୃତିହୀନ ପଥରଖଣ୍ଡମାନ ` 
ସମଲେଇଙ୍କ ପ୍ରତୀକଭାବରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । । 
ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦଶହରା ଏବଂ ବାସନ୍ତୀପୂଜା 
ସହିତ ନୂଆଖାଇ, ରାକ୍ଷୀ ଓ ସପ୍ତପୁରୀ ଅମାବାସ୍ୟା 
ଆଦି ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୁଏ । ସମଲେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ସହିତ 
ପୂଢିତ ହେଉଥୁବା ଅନ୍ୟ ଦେବୀମାନେ ହେଲେ - 
ମା” କାଳୀ, ରାମଚଣ୍ଡୀ, ମାତଙ୍କ, ଛିନ୍ାମସ୍ତା, 
ବାରାହୀ, ବନଦୁଗାଁ, କ୍ଵାଳାମୁଖୀ, ମଙ୍ଗଳା, ଦୁଗା, 
ନାରସିଂହୀ ଓ ଉଗ୍ରତାରା ପ୍ରଭୃତି । ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ 
ଠଣାରେ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଯନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ସମଲେଶ୍ଵରୀ ମନ୍ଦିର । ^ ““ , 
ପରିସରରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥ୍‌ବ। ,„ @% 
ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । ୬7 
ସମ୍ବଲପୁର ସହରରେ ଅନେକ ଦେବୀ ପୂଜିତ [(%; ` ମ୍‌ 
ହେବ। ଦେଖାଯାଏ। ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 1 = “ 3704. ଏ । 
ମନ୍ଦି ରମାନ ଅଛି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ମୁଖ୍ୟ |¦ 804 ୩୩ ୧ % ୪ .‡: 
ହେଲେ ପାଟଣେଶ୍ବରୀ, କୋଶଳେଶ୍ବରୀ ଠାକୁରାଣୀ, ସମଲେଶ୍ଵରୀ 
ବାଟମଙ୍ଗ ଳା । ଏମାନେ ତନ୍ନ୍ରପୂଜାର ପ୍ରତୀକ ହୋଇଥ ବାରୁ ପାଟଣେଶ୍ବରୀଙ୍କ ପାଖରେ ମାଛ ଭୋଗ 
ଦେବାର ବିଧୂ ଅଛି । କୋଶଳେଶ୍ଵରୀଙ୍କୁ କଶଲେଣ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଏକ ନନ୍ଦ ପରିବାରଦ୍ଧାରା ସେ 
ପୂଜିତା ହୁଅନ୍ତି । ନନ୍ଦ ପରିବାରର ସେ ଜଣେ ସଦସ୍ୟା ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଘରେ ପ୍ରତ୍ୟହ 
ଯାହା ରନ୍ଧା ହୁଏ ତାହାହିଁ ଭୋଗ ଲାଗେ । ସମ୍ବଲପୁର ସହର ଉପକଣ୍ଠରେ ଅବସ୍ଥିତ ବୁଢ଼ାରଜା ଠାକୁର 
ଚୈତ୍ର ଶୁକ୍କ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀ ଦିନ ବର ଭାବରେ ଆସି ପୂଣ୍ଢିମା ଦିନ କଶଲେଣଙ୍କୁ ବିବାହ କରନ୍ତି । ଏହି 
ପରମ୍ପରା ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ଯାତ୍ରା ରୂପରେ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଏବଂ ସମ୍ବଲପୁରରେ ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ ପର୍ବ ଭାବରେ 
ପାଳିତ ହୁଏ । ଅନେକ ପଣ୍ଡିତ ଏହି ପରମ୍ପରାକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଆଯ୍ୟେତର ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ସମନ୍ଵୟ ବୋଲି 
କହିଥାନ୍ତି । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ “ବୁଢ଼ାରଜା' ଶିବଙ୍କୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କରି କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ 
ବୁଢ଼ାରଜାଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଥାନୀୟ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ବିବାହ ସମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ସମ୍ବଲପୁରରୁ ଆରମ୍ଭ କରି କଳାହାଣ୍ଠି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଦିବାସୀ କନ୍ଧ ଓ ଅନ୍ୟ ଜନଜାତିମାନେ ଏହି ପରମ୍ପରା ଅନୁସରଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଜନଜାତି ହେଲେ “କୁଲିତା' ବା “କୁଲୁତା' ! ସେମାନଙ୍କୁ ଭାରତର 
ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ସେମାନେ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୀଣ ଓ ପରିଶ୍ରମୀ । 
ପ୍ରଥମେ ସେମାନେ ବୌଦ୍ଧ ଅଞ୍ଚଳର ଅଧ୍ବାସୀ ଥୁଲେ । ସେଠାରୁ ଚୌହାନଵମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା କୁଲିତା ଚାଷ 
ପାଇଁ ସମ୍ବଲପୁରକୁ ଅଣାଯାଇଥୁଲେ । ରାମଚଣ୍ଡୀ ଥୁଲେ ସେମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଗଣେଶ୍ବର ମହାଦେବଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ବରଗଡ଼ ଓ ଝାରସୁଗୁଡ଼ାରେ ସେମାନଙ୍କର 
ସଂଖ୍ୟା ଅଧୁକ । ନିଜ ନିଜ ଗାଁରେ ଗଣେଶ୍ଵବର ମହାଦେବ ଓ ଦେବୀ ରାମଚଣ୍ଡୀଙ୍କ ପୀଠ ସ୍ଥାପନ କରି 





୭୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସେମାନେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆଶ୍ଵିନ ମାସର ଷୋଳପୂଜା ଓ ଚୈତ୍ରମାସରେ ବାସନ୍ତୀ 
ପୂଜା ଅନୁଣ୍ଢିତ ହୁଏ । ରାମଚଣ୍ଡୀଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରଥମେ ବୋଦାବଳି ଓ ପିଠା ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଉଥୁଲା । ଭୋଗ 
ଲାଗୁଥିବା ପିଠାକୁ “-ସରସରିଆ' କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଏହା ଦେବୀଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ । 


ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲାର ସିନ୍ଧେକେଲା ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଦ୍ଵାରସେନୀ ଦେବୀଙ୍କ ପୀଠ ଅଛି । ତାଙ୍କୁ ତନ୍ତ୍ର ଓ 
ସାକ୍ସିିକ ମତରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଦେବୀଙ୍କୁ ଯୋନି ବା ଶକ୍ତି ରୂପରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ତାଙ୍କ ସହିତ 
ଭୈରବ ରୂପରେ ଲିଙ୍ଗ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି। ବୁଢ଼ାରଜା ଶିବଙ୍କ ନାମ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ଗଣେଶ 
ଏବଂ କାରି କେୟ ଆଦି ପୂଜିତ ହେଉଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଦ୍ବାର ସେନୀଙ୍କ ପୂଜାବିଧ୍‌ ଗୌତମୀୟ ତନ୍ତ୍ର 
ଅନୁସାରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଦଶହରା ଉତ୍ସବ ତାଙ୍କପାଇଁ ମୁଖ୍ୟ । ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାରେ ଯୋନିପୂଜାର ବିଶେଷ 
ଆଦର ଥୁଲା । ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗର ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ରକଳାରୁ ଏହାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଆଦିମ ଜନଜାତିଙ୍କ 
ପରମ୍ପରା ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଏକ ମିଶ୍ରିତ ରୂପ ନେଇ ସମାଜରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଅଛି । ଶକ୍ତି ପୂଜା ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସମାଜର ମୁଖ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ହୋଇଥୁବାରୁ ଦେବୀ ନାନା ପ୍ରଥା ଓ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ପୂଜିତ 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବଲପୁରର କିଶୋରୀମାନେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ଡାଲଖାଇ 
ଭାବରେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଡାଲଖାଇ ନିମ୍ନବବଗ ପରିବାରରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ତା' ସଦୃଶ ତୁଳନୀୟ ଉତ୍ସବ 
ହେଲା “ଭାଇଜିଉଁତିଆ' ଯାହାକି ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଝିଅମାନେ ପାଳନ କରନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୂଜା ସହିତ ଲୋକପ୍ରିୟ 
ଉପାଖ୍ୟାନମାନ ଜଡ଼ିତ । ଉପାଖ୍ୟାନ ମାଧ୍ଯମରେ ଶକ୍ତିପୂଜା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମାଇବା ଓ ଶକ୍ତିପୂଜାକୁ ସମାଜରେ 
ଆଦୃତ କରିବା ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଚିରାଚରିତ ପରମ୍ପରା । 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶା ପରି ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାରେ ବିରଜା ପ୍ରାଚୀନତମ ଶକ୍ତିପୀଠ ରୂପେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁଲା । 
ଏଠାରେ ଗୁପ୍ତଯୁଗୀୟ ମହିଷମଦ୍ଦିନୀ ଦୁର୍ଗାମୂଭ୍ଭି ମିଳିଅଛି । ଏତଦ୍ବ୍ୟତୀତ ଅତିକାୟ ମାତୃକାମୂରି ମଧ୍ଯ 
ମିଳିଅଛି । କୁବଜୀକା ତନ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବୟାଳିଶଟି ତନ୍ତ୍ରପୀଠର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ସେଥୁରେ ବିରଜା ଓ 
ବିମଳାପୀଠ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । ଜ୍ଞାନାଣ୍ରବ ତନ୍ତ୍ତରେ ବିରଜା, ଜଳେଶ୍ବର ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ନାମକ ତିନୋଟି ତନ୍ତ୍ରପୀଠର 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାରେ ଥୁବା ବିମଳାଙ୍କଠାରେ ଆମିଷ ଭୋଗ ଦିଆଯାଏ । 
ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଭଦ୍ରକର ଭଦ୍ରକାଳୀ, କଟକର ଚଣ୍ଡୀ, ବାଙ୍କିର ଚର୍ବଚିକା, କାକଟପୁରର ମଙ୍ଗଳା, ଝଙ୍କଡ଼ର 
ଶାରଚ୍ଚା, ବାଣପୁରର ଭଗବତୀ, ତାଳଚେରର ହିଙ୍ଗୁଳା ଆଦି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଦେବୀ ଶକ୍ତ ଉପାସନାର ଉନଜ୍ସଳ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ଏକଦୀ ଏସବୁ ଦେବୀଙ୍କ ପାଖରେ ପଶୁବଳି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥୁଲା । ଏବେ ତାହା ନାହିଁ । 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାରେ ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀ ବା ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ବରୀ ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଆସ୍କା ପରି ସହରରେ 
ଦେଖାଯାଏ । ଅନୁରୂପ ପ୍ରାଚୀନ ଉପାସନା ପରମ୍ପରାପାଇଁ ବ୍ୟାଘ୍ରଦେବୀ ଓ ନାରାୟଣୀପୀଠ ଖ୍ୟାତିଲାଭ 
କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧବାସୀମାନେ ଦେବୀଙ୍କୁ ଠାକୁରାଣୀ ରୂପେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଗ୍ରାମର ଶେଷଭାଗରେ 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ବା ପୀଠ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ବୃକ୍ଷ ମୂଳରେ ତାଙ୍କୁ ପଥର ବା କାଠ 
ରୂପରେ ସ୍ଥାପନା କରାଯାଇଥାଏ । ପ୍ରତିମାବିହୀନ ଦେବୀ କିନ୍ତୁ ପ୍ରବଳ ଜନସମ ର୍ଥ ନରେ ଶକ୍ତି ଶାଳୀ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ପୂଢା ପାଉଥୁବା ପଥର ବା କାଠଖଣ୍ଡରେ ହଳଦୀ ଓ ସିନ୍ଦୁର ବୋଳା ହୋଇଥାଏ । କେତେ 
ଜାଗାରେ ଭଗ୍ନ ପ୍ରତିମା କୌଣସି କୌଣସି ଦେବାଳୟରୁ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ଠାକୁରାଣୀ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ 
କରିଥାନ୍ତି । ଆକସ୍ପିକ ଭାବରେ ଗୃହନିମାଣ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅଥବା କୌଣସି ଖନନ ଫଳରେ ଆ ବିଷ୍କ୍ତ 
ପ୍ରତିମା ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଠାକୁରାଣୀର ମାନ୍ୟତା ଲାଭ କରି ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପୂଜିତ 
ହେଉଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଠାକୁରାଣୀମାନଙ୍କପାଇଁ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର ନାମକରଣରେ 
ମଧ୍ଯ କୌଣସି ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ନାହିଁ । ଠାକୁରାଣୀମାନଙ୍କ ପୂଜକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିର ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୭୧ 
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ବାଳିର ଚଳଚ୍ଚିକା 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୭୩ 


ତେଣୁ ପୂଜାବିଧ୍‌ରେ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ନିୟମ ପାଇବା ଦୁଷ୍କର । ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ଖାଦ୍ୟପାନୀୟ 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ଭୋଗ୍ୟ । ପିଠା, ଖୂରି, ପଣା ସେଥୁରେ ମୁଖ୍ୟ | ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ ଭିତରେ ହଳଦୀ, ସିନ୍ଦୂର, 
ଚୁଆ, ଝୁଣା ଓ ଲାଲରଙ୍ଗର କନା ଅନ୍ତରତୂକ୍ତ । 


ଏହିପରି ପ୍ରଚଳିତ ଶକ୍ତି ପୂଜା ବା ପରମ୍ପରା ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । କେବଳ 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ତାହା ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଆଦିମାନବର ଧର୍ମ ମନୋଭାବ ପ୍ରକୃତିର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରୁ 
ଜନ୍ମଲାଭ କରିଛି । ଏହାର ମୌଳିକ କାରଣ ହେଲା ଭୟ ଓ ଅସହାୟତା । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଭାରତକୁ 
ଆସିବାର ବହୁପୂର୍ବରୁ ଏହା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା । କାରଣ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରେ ଚିତ୍ରିତ ଶିଳାଚିତ୍ରରୁ 
ଏହାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଆଗମନ ପରେ ଯେଉଁ ଗ୍ରାମବସତି ସ୍ଥାପିତ ହେଲା ତାହାର 
ପ୍ରଥମ ପଦକ୍ଷେପ ଥୁଲା ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ପୀଠ ସ୍ଥାପନ । ଦେବୀ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁବିପାକରୁ ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ | ଏହି ମାନସିକତା ଶକ୍ତି ପୂଢାକୁ ଏତେ ଜନାଦୃତ କରିଥୁଲା ଏବଂ କୌଣସି ଦୁର୍ବିପାକକୁ 
ପ୍ରାକୃତିକ ରୂପରେ ( ଯଥା - ଝଡ଼, ଝଞ୍ଜା, ବନ୍ୟା, ଭୂକମ୍ୀ, ମହାମାରୀ ଆଦି) ଅଥବା ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ 
( ଅସୁର ବା ଦାନବ ) କଳ୍ପନା କରି ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଦେବୀଙ୍କୁ ମହାଶକ୍ତି ରୂପେ ଆରାଧନା କରିବା ପରମ୍ପରା 
ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା। ମାତା ନିଜ ସନ୍ତାନକୁ ରକ୍ଷା କଲାପରି ଦେବୀ ଶକ୍ତିକୁ ମାତା ରୂପରେ 
ପୂଜା କରାଯାଇଥୁଲା । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବୀମାତାଙ୍କୁ ନିଜସ୍ଵ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବୈଷ୍ଣବ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ଗ୍ରାମର ମଧ୍ଯଭାଗରେ, ଶକ୍ତି ଉପାସକମାନେ ଗ୍ରାମ ଶେଷ ଭାଗରେ, 
କାପାଳିକ ତାନ୍ତ୍ରିକମାନେ ଶ୍ମଶାନ ପରି ଅପବିତ୍ର ସ୍ଥାନରେ, ଗାଣପତ୍ୟମାନେ ଗୃହ ସମ୍ମୁଖରେ ବା 
ଦ୍ଵାରଦେଶରେ ଏବଂ ବୈଶ୍ୟମାନେ ବ୍ୟବସାୟର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳରେ ଦେବୀପୀଠ ସ୍ଥାପନ କଲେ । 
ଦଶଦିଗପାଳ ଓ ନବଗ୍ରହ ପ୍ରତିମା ସହିତ ଦେବୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ସ୍ଥାନ ଦିଆଗଲା । ମନୁ ରଚିତ 
ଧମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଗ୍ରାମଦେବୀ ମୁଖ୍ୟତଃ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀର ଉପାସ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ପୂଜିତ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତି । ବିଷ୍ଣୁପୁରାଣ (୪ର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀ), ଭାଗବତ ପୁରାଣ ( ୬ଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀ) । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ଦେବତାମାନଙ୍କପାଇଁ ରଚିତ ହୋଇଥୁଲା ଗୁପ୍ତ ଯୁଗରେ । ପୁରାଣର ଏକ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁଲା । ବିଷ୍ଣୁ, ଶିବ, ନୁସିଂହ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଆଦିଙ୍କୁ ଅତ୍ୟଧ୍କ ଜନାଦୂତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପୁରାଣମାନ ର ଚିଡ ହୋଇଥୁଲା । ସେହିପରି ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଆଦୃତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ଶାକ୍ତ ପୁରାଣମାନ 
ରଚିତ ହୋଇଥିଲା ପରବର୍ତୀ କାଳରେ । ସେଥୁରେ ଦୁର୍ାାଁଙ୍କ ଶକ୍ତି ଧାରିଣୀ ଭାବରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବୀ 
ଓ ଠାକୁରାଣୀମା ନଙ୍କୁ ବର୍କ୍ମନା କରାଯାଇଛି । ଦକ୍ଷ ଯଜ୍ଞ ପରେ ଶଣ୍ତିଙ୍କ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ବିଗଳିତ ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ମାନ 
ଯେଉଁ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ପଡ଼ିଲା, ସେହି ସ୍ଥାନମାନ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶାକ୍ତପୀଠରେ ପରି ଣତ ହେଲା । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ସ୍ଥାନ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୁଏ । ଯଥା - ବ୍ରହ୍ମପୁରରେ ଦେବୀଙ୍କ 
ମସ୍ତକ, ବୋଇରାଣୀରେ ପାଦ, ଗଞ୍ଜାମରେ ହସ୍ତ ଏଵଂ ପିତ୍ତଳରେ ଗଣ୍ଡି ପଡ଼ିଥିଲା । ତେଣୁ ସବୁ 
ସ୍ଥାନରେ ଠାକୁରାଣୀ ପୂଜା ଅତି ଉତ୍ସାହରେ ସମାହିତ ହୁଏ । ଜାତି ଧର୍ମ ଓ ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ ବାସୀମାନେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ପରମ୍ପରାର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କେତେକ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ମତରେ ଠାକୁରାଣୀ 
ପୂଜାର୍‌ ପ୍ରାରମ୍ଭ ଶବର ଜନଜାତିର ମୁଖ୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅବଦାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବତ୍ତମାନ ପରିସ୍ଥି ତିରେ 
ଏହା ଏକ ସମନ୍ଧିତ ବା ମିଶ୍ରିତ ପରମ୍ପରା ଭାବରେ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରଣୋଦିତ 
କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ ରୀଜା ମହାରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନେ ଏହି ପରମ୍ପରାର 


୭୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ । ବର୍ତମାନ ସେମାନଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ଠାକୁରାଣୀମାନଙ୍କ ମାହାତ୍ମ୍ୟ ସ୍ଵୀକୃତ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ତୁଷ୍ଟି ଉପଲକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ସାର୍ବଜନୀନ ଯାତ୍ରାମାନ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ ସେଥୁରେ ସାମାଜିକ 
ସଂହତି କେତେ ଗଭୀର ଓ ସୁଦୃଢ଼, ତାହା ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବା କଥା । ଦେବୀପୂଜା ବା ଶାକ୍ତ ଉପାସନା 
ବର୍ଭମାନ ଏକ ଲୋକସଂସ୍କ ତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ତହିଁ ରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଚେତନା ଯାହା ଥାଉନା 
କାହିଁକି, ସାମାଢିକ ସହଯୋଗ ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ଅତୀବ ପ୍ରଶଂସନୀୟ । 


ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଥିବା ଦେବୀ ପ୍ରତିମା 





ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର : ଗଚକକ୍ଷ୍ମୀ ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର : ସର ସ୍ଵତୀ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୭୫ 


ସପ୍ତମାତୃକା ଉପାସନା 


ଶାକ୍ତ ଉପାସନା ମଧ୍ଯରେ ସପ୍ତମାତୃକା ପୂଜା ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତଭ୍ଭୁକ୍ତ । ମାତୃକାମାନଙ୍କର ଉତ୍ପଭି ବିଷୟକ 
ଉପାଖ୍ୟାନ “ବରାହ ପୁରାଣରେ ବଣ୍ତିତ ହୋଇଅଛି | ଏହି ଉପାଖ୍ୟାନରେ ଶିବ ଓ ଅନ୍ଧକାସୁର ଯୁଦ୍ଧର 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଏବଂ ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମାତୃକାମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ରୁଦ୍ରଙ୍କ 
ଶରୀରରୁ ଯେପରି ଯୋଗେଶ୍ଵରୀ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୁଲେ ସେହିପରି ବିଷ୍ଣୁ, ବ୍ରହ୍ମା, ଇନ୍ଦୁ, କାରଭିକେୟ, ଯମ, 
ବରାହରୂପୀ ବିଷ୍ଣୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜ ଶରୀରରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମାତୃକା ଶକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଥୁଲେ । ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଅଭିମତାନୁସାରେ ଶରୀରର ସପ୍ତ ଦୁଗୁଣରୂପକ ଶକ୍ତି, ଯଥା - କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ, 
ମାତ୍ସର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅସୂୟାରୁ ସପ୍ତମାତୃକାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁବା କୁହାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ନାମ ହେଲା - 
କାମରୁ ଯୋଗେଶ୍ବରୀ, କ୍ରୋଧରୁ ମାହେଶ୍ଵରୀ, ଲୋଭରୁ ବୈଷଠବୀ, ମଦରୁ ବରହ୍ାଣୀ, ମୋହରୁ କୌମାରୀ, 
ମାତ୍ସର୍ଯ୍ୟରୁ ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ ଏବଂ ଅସୂୟାରୁ ବାରାହୀ । ଏହି ତାଲିକା “ଅମରକୋଷ/ରେ ଟିକିଏ ପ୍ଥକ୍‌ | 
ସେଥୁରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି - ବହ଼ାଣୀ, ବୈଷବୀ, ଦନ୍ଦ୍ରୀ, ରୌଦୀ, ବାରାହୀ, କୌବେରୀ ଏବଂ କୌମାରୀ | 
ଅନ୍ୟ ଏକ ତାଲିକାରେ ଅଷ୍ଟମାତୃକା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ସେମାନେ ହେଲେ - ବ୍ରାହ୍ମୀ, ମାହେଶ୍ଵରୀ, 
ଏନ୍ଦ୍ରୀ। ବୈଷ୍ଣବୀ, ବାରାହୀ, କୌମାରୀ, ଚାମୁଣ୍ଡା ଓ ଚର୍ଚ୍ଚିକା । ଏହି ଅଷ୍ଟମାତୃକା ମଧ୍ଯରୁ ଚଟ୍ଚିକାଙ୍କୁ 
ବାଦ୍‌ଦେଲେ ଯେଉଁ ସପ୍ତମାତୃକା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ସେମାନେ ହିଁ ପୂଜା ପାଇଲେ । ଅନ୍ୟ ଏକ ଭିନ୍ନ ମତ 
ଅନୁସାରେ ନବମାତୃକା ପୂଜା ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ସେମାନେ ହେଲେ ˆ ବ୍ରହ୍ମାଣୀ, ବୈଷ୍ଠବୀ, 
ରୌଦ୍ରୀ, ବାରାହୀ, ନାରସିଂହୀ, କୌମାରୀ, ମାହେନ୍ଦ୍ରୀ, ଚାମୁଣ୍ଡା ଓ ଚଣ୍ଡିକା | 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ସପ୍ତମାତୃକା ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା । ଏହି ସମ୍ପ୍ରଦାୟର 
ଉପାସକମାନେ ଦେବୀ ଜଉମାଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଭକ୍ତି ପ୍ରଦଶନ କରିଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଜନନୀରୂପେ ପରିକଳ୍ପନା 
କରି ମାତୃଶକ୍ତିର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ଉପରେ ସେମାନେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥାନ୍ତି । ଦେବୀ ଭାଗବତ'ରେ 
ଉମାଙ୍କ ବହୁବିଧ ରୂପ ଏବଂ ଗୁଣର ବଣ୍ଣନା ଅଛି । ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ରୁଦ୍ର ଶିବ 
ବୀରଭଦ୍ର ରୂପରେ ମାତୃକାମାନଙ୍କୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଓ ପରିଚାଳିତ କରନ୍ତି । ସେପରି ସ୍ଥିତିରେ ବୀରଭଦ୍ର 
ମାତୃକାମାନଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେଲେ ମାତୃକା ଗହଣରେ ଗୋଟିଏ ପାଶ୍ଵରେ ଗଣେଣଙ୍କ ପ୍ରତିମା 
ଅବସ୍ଥାପିତ ହୁଏ । ମାତୃକାମାନଙ୍କୁ ନାନା ଭାବନା, ଉହ୍ଲାସ ଓ ମୁଦ୍ରାରେ ଦର୍ଶାଯାଇଥାଏ । ଏ ସବୁ ହେଲା - 
ଅଭିଳାଷ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ଗର୍ବ, ମୋହ, କାମ ଏବଂ ଭର୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି | 

ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ମାତୃକାପୂଜାର ପ୍ରମାଣ ମିଳିଅଛି । ଭୌମକର ଯୁଗରେ ନିମ୍ମିତ 
ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ସେମାନେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ଥୁବା ପରଶୁରା ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରରେ 
ଥିବା ମାତୃକା ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଗୋଟିଏ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ବୀରଭଦ୍ର ଏବଂ ଅପରପାର୍ଶ୍ଵରେ ଗଣେଶ 
ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ । ତା' ସହିତ ଶିବଙ୍କୁ ଅର୍ଦଧନାରୀଶ୍ମର ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଏହି କଳା 
ଉତ୍କଳୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଅନୁପମ ସୃଷ୍ଟି । ମାତୃକାମାନେ ନିଜ ନିଜର ଶସ୍ତ୍ର ସହ ସନ୍ତାନ ଧାରଣ କରିଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ବଡ଼ମ୍ବା ସନ୍ନିକଟରେ ଥୁବା ସିଂହନାଥ ମନ୍ଦିର ପରଶୁରାମେଶ୍ଵବର ମନ୍ଦିରର ସାମସମୟିକ । 
ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ସପ୍ତମାତୃକା ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଉପାସନା ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ଜନସ୍ଵୀକୃତି 
ଲାଭ କରିସାରିଥୁବା ନିଃସନ୍ଦେହ । ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ 
ହୋଇଥୁଲା । ତହିଁରେ ଜଗ ମୋହନର ଛାତ ତଳପଟେ ଥୁବା ଅଷ୍ଟପାଖୁଡ଼ା ବିଶିଷ୍ଟ ଫୁଲର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପାଖୁଡ଼ାରେ ଅଷ୍ଟମାତୃକାର ନିଖୁଣ ଚିତ୍ର ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । କିନ୍ତୁ ମାତୃକାମାନେ ଶିଶୁ ଧାରଣ କରି 
ନାହାନ୍ତି । ଗଣେଶଙ୍କ ପ୍ରତିମା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଏହି ବ୍ୟତିକ୍ରମର କାରଣ ପାଇବା କଷ୍ଟକର । ' ବିଷୁଧମୋଭର' 
ଗ୍ରଛ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତିମା ଲକ୍ଷଣ ଅବିକଳ ହେବା କଥା । 


୭୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ ପରଶୁରାମେଶ୍ବର ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଥ୍ରବା 
ସପ୍ତମାତୃକା ମୂରି 
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ସପ୍ତମାତୃକା : ଶିବାନୀ ସପ୍ତମାତୃକା : ବୈଷ୍ଣବୀ 


ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳାଧ୍ଵପତି ଥୁବା ସମୟରେ ( ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ଦ୍ବିତୀୟାଦ୍ଧ ) 
ଶୈବ ଧର୍ମର ମରମୟୂର ସମ୍ପ୍ଦାୟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥୁଲେ | ସେଥୁରେ କେତେକ ତାନ୍ରିକ ବିଧ୍‌ 
ବ୍ଯବସ୍ଥା ଥୁଲ। । ତନ୍ତ୍ର ସମ୍ବକ୍ତ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଉପାସନାପାଇଁ ଅନେକ ମନ୍ଦିର ସେମାନେ ନି ମାଁଣ 
କରାଇଥୁଲେ । ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲାର ଘୋଡ଼ର ଗ୍ରାମରେ ମିଳିଥୁବା ସପ୍ତମାତୃକା ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଗୋଟିଏ ପାର୍ଶ୍ଵରେ 
ବୀରଭଦ୍ର ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଗଣେଶ ଅଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ନିଜ ନିଜର ବାହନ ରହିଛି । ତେଲନଦୀ 
କୃଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ବେଲଖଣ୍ଡୀ ଏକଦା ଶୈବପୀଠ ଥିଲା । ସେଠାରେ ଥୁବା ଭଗ୍ନ ମନ୍ଦିରର ବି ଧ୍ଷିପ୍ତ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସୁନ୍ଦର କଳାକୃତିର ମାତୃକା ପ୍ରତିମା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ମିଳିଥୁବା ଚାମୁଣ୍ଡା 
ମୂଲିର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଅତି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର । 

ଭଦ୍ରକ ଜିଲାର ଲାଙ୍ଗୁଡ଼ି ଗ୍ରାମରେ ମିଳିଥୁବା ସପ୍ତମାତୃକା ଗୋଟିଏ ମନ୍ଦିରରେ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ସାତଭଉଣୀ ନାମରେ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନେ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରତିବର୍ଷ ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଉପଲକ୍ଷେ 
ସେଠାରେ ସାତଭଉଣୀ ଯାତ୍ରା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଭଦ୍ରକ ଏକଦା ଭଦ୍ରକାଳୀଙ୍କପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥୁଲା । ତେଣୁ 
ସେଠାରେ ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନା ସମ୍ପୃକ୍ତ ମାତୃକା ମୂର୍ରି ମିଳିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ନିକଟସ୍ଥ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଜଣେ 
ଲେଖାଏ ମାତୃକା ଗ୍ରାମଦେବୀ ଅଥବା କୁଳଦେବୀ ଭାବରେ ପୂଜିତା ହେଉଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୭୯ 





ତ୍ୟ କହ £ 


ମାପ ୭ 





ବୈତରଣୀକୂଳସ୍ଥ ଯାଜପୁରର ସପ୍ତମାଚୃକା ମନ୍ଦିର 


ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର ପ୍ରାଚୀନ ବିରଜା ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶକ୍ତିପୀଠ ଥୁଲା । ଦଶାଶ୍ଵମେଧ ଘାଟର 
ଅଳ୍ପଦୂରରେ ସପ୍ତମାତୃକା ମନ୍ଦିର ବିଦ୍ୟମାନ । ତହିଁରେ ଥୁବା ଅତିକାୟ ମାତୃକା ମୂର୍ରି ଦେଖୂଲେ ଦର୍ଶକ 
ମନରେ ଭୟ ସଞ୍ଚାର ହୁଏ । ପଣ୍ରିତମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଭୌମକର ଯୁଗରେ ବିରଜାଦେବୀଙ୍କ ସହିତ 
ସପ୍ତମାତୃକା ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେ । ଏକଦା ବିରଜା ସାରା ଭାରତରେ ଶକ୍ତିପୀଠ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ 
କରିଥିଲା । ଦେବୀପୂଜାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଥୁବାରୁ ସପ୍ତମାତୃକା ମଧ୍ଯ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେ । ଯାଜପୁରରୁ 
ଦୁଇ ସେଟ୍‌ ସପ୍ତମାତୃକା ମିଳିଅଛି । ସ୍ଥାନୀୟ ସବ୍‌କଲେକ୍‌ଟରଙ୍କ ଅଫିସ ହତା ମଧ୍ଯରେ କେତେଗୁଡ଼ିଏ 
ଭଗ୍ନ ମାତୃକା ପ୍ରତିମା ରହିଛି । ଭଗ୍ନ ଚାମୁଣ୍ଡା ପ୍ରତିମା ରେ ଥୁବା ଅଭିଲେଖଗୁ ଏହା ନବମ ଶତାଦ୍ଦୀର କୃତି 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଦ୍ବିତୀୟ ସେଟ ମାତୃକା ଦଶାଶ୍ଵମେଧ ଘାଟରେ ରଖାଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତିମାର 
କଳାକୃତି ଅତି ଚମତ୍କାର । ସେଥୁରୁ ସାମସମୟିକ କଳାର ଉକୁୂର୍ଷ ତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 

କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା ଜିଲାର ଧମ ଶାଳା ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ସପ୍ତମାତୃକା ମନ୍ଦିର ଥୁଲା । ରାଜ୍ୟ 
ସଂଗ୍ରହାଳୟର ସପ୍ତମାତୃକା ସେଠାରୁ ସଂଗ୍ଂହୀତ ହୋଇଥିଲା । ଏହି ଗ୍ରୁପରେ ଚାରୋଟି ମୂରି ଅଛି । 
ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ସେଟ୍‌ ପୁରୀ ସହରର ମାକ ଣ୍ଡେଶ୍ଵର ପୁଷ୍ପରିଣୀଗୁ ମିଳିଥୁଲା । ଏଗୁଡ଼ିକ କଳାମୁଗୁନି 
ପଥରରେ ତିଆରି ହୋଇଥୁବାରୁ ଅତି ନିପୁଣ କଳାକାର ହାତରେ ସୁନ୍ଦରଭାବେ ତିଆରି ହୋଇଛି । 
କଳାଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାଜପୁର ଦଶାଶ୍ଵମେଧ ଘାଟରେ ମିଳିଥୁବା ପ୍ରତିମା ପରି ଏଗୁଡ଼ିକ ଅତି ଉଚ୍ଚଧରଣର । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାତୃକାଙ୍କୁ ଉପବେଶନ ଅବସ୍ଥାରେ ନିଜ ନିଜର ବାହନ ଓ ଶିଶୁସନ୍ତାନ ସହିତ ଦେଖାଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଚାମୁଣ୍ଡାଙ୍କ କୋଳରେ ଶିଶୁ ନ ଥୁବା ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା । 

ଜଗତ୍‌ସିଂହପୁର ଜିଲାର ସଠଳ ପୁର ଗ୍ରାମରେ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ସପ୍ତମାତୃକା ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ଥିତ । 
ନିକଟସ୍ଥ ଅଳକା ନଦୀପାଇଁ ମନ୍ଦିରର ଭୂପତ୍ତନ ବର୍ଭମାନ ନିମ୍ନ ଭୂମିରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । କାରଣ ଆଧୁନିକ 
ଭୂପୃଷ୍ଠ ମୂରି ଥୁବା ସ୍ଥାନରୁ ଦଶଫୁଟ ଉଚ୍ଚ । ନଦୀଜଳଦ୍ଵାରା ଫ୍ଳାବିତ ହେଉଥୁବାରୁ ମାତୃକାଗଣ ପୂଜା 
ପାଇପା ରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏମାନଙ୍କର ନିର୍ମାଣ ସମୟ ପ୍ରାୟ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀ । 


୮୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


କ୍ୟ ୭ ୬୮) 


ସପ୍ତମାଚୃକା ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଅନୁଧାନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାତୃକାର କିଛି ବିଶେଷତ୍ଵ ରହିଛି । 
ଯଥା - ବ୍ରାହ୍ମୀଙ୍କ ବାହନ ହଂସ ଓ ତାଙ୍କ ହାତରେ କମଣ୍ଡଳୁ ଏବଂ ଅକ୍ଷମାଳା ଶୋଭାପାଏ । ମାହେଶ୍ଵରୀ 
ତ୍ରିନେତ୍ରୀ ଓ ଚତୁର୍ଭୁଜା । ସେ ଶୂଳ, ଜପାମାଳ, ଧାରଣ କରିବା ସହ ବରଦା ଓ ଅଭୟ ମୁଦ୍ରାରେ 
ଶୋଭାପାଆନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବାହନ ବୃଷଭ । କୌମାରୀ ମଧ୍ଯ ତ୍ରିନେତ୍ରା ଓ ଚତୁହଁସ୍ତା । ହସ୍ତମାନଙ୍କରେ ସେ 
ଆୟୁଧ ଓ କୁକ୍କଟ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ହସ୍ତମାନ ଅଭୟ ଓ ବରଦା ଦୁଇମୁଦ୍ରାଦ୍ଵାରା ପରି ଶୋଭିତ । 
ତାଙ୍କ ବାହନ ମୟୂର । ବୈଷ୍ଣବୀ ଚତୁ ହଁସ୍ତା ଓ ଚାରୁବଦନା । ତାଙ୍କ ବାହନ ଗରୁଡ଼ । ସେ ପୀତାମ୍ବରୀ 
ଏବଂ କିରୀଟ ମୁକୁଟଯୁକ୍ତା । ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ ବା ଏନ୍ଦ୍ରୀ ଗଜାରୂଢ଼ା, ତ୍ରି ନେତ୍ରୀ ଓ ଚତୁହଁସ୍ତା । ତାଙ୍କର ଦୁଇହସ୍ତରେ 
ବଜ୍ଜଥ ଓ ଶକ୍ତି ଆୟୁଧରୂ ପେ ରହିଥାଏ । ଅନ୍ୟ ଦୁଇହସ୍ତ ବରଦା ଓ ଅଭୟ ମୁଦ୍ରା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ଦେହ ରକ୍ତବଣ୍ଠ ଓ ସେ ନାନା ଆଭୂଷଣ ପରିଧାନ କରିଥାନ୍ତି । ବାରାହୀଙ୍କ ରୂପ ପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଘନ 
ମେଘସଦୂଶ ଓ ତାଙ୍କ ମୁଖ ଆକୃତି ବରାହ ପରି । ତାଙ୍କ ମସ୍ତକରେ ଶୈବାଳର ମୁକୁଟ ଓ ଶରୀରରେ 
ପୋହଳାମାଳ ଶୋଭା ପାଏ । ତାଙ୍କ ଆୟୁଧ ହଳଲଙ୍ଗଳ ଓ ଶକ୍ତି । ସେ ମହିଷ ଉପରେ ଆରୋହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ସପ୍ତମାତୃକା ମଧ୍ଯରେ ଚାମୁଣ୍ଡା ଅତି ଭୟଙ୍କର ଆକ଼ୃଡିବିଶିଷ୍ଟ । ସେ ଚତୁହ୍ହସ୍ତା, ତ୍ରିନେତ୍ରା, 
ରକ୍ତବର୍ଣ୍ରା, ଉର୍ଦ୍ଧ କେଶୀ, ନରକପାଳମାଳ ବିଭୂଷିତା ଓ ଶୂଳହସ୍ତା । ମୁଣ୍ଡମାଳାକୁ ସେ ଯଜ୍ଞୋପବୀତ 
ପରି ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପରିଧାନ ବ୍ୟାଘ୍ର ଚର୍ମ । ସେ ଶବାରୂଢ଼ା । ଚାମୁଣ୍ଡାଙ୍କର ଭୟଙ୍କର ପ୍ରତିମା 
ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖ୍ଚିଂରେ ଅଧଶଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀରୂ ପେ ଏବେ ପୂଜିତା । ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ଥୁବା ପ୍ରତିମାଟି 
ମୂର୍ଭି ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଖୁଣ ଭାବରେ ଖୋଦିତ । ତହିଁରେ ଶିରାପ୍ରଶିରା ଆଦି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
ହୋଇଅଛି । ମୂର୍ଭିଟି ଚତୁହଁସ୍ତା, ଅସ୍ଥି କକାଳସାର, ଲୋଳିତଚର୍ମା, କୋଟରାକ୍ଷା, ଖର୍ପରଧାରିଣୀ ଓ 
ଶବାସନା ଅଟେ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକଦା ସପ୍ତମାତୃ କା ଉପାସନା ବିଶେଷ ଜନାଦୂତ ହୋଇଥୁବା 
ମନେହୁଏ । ଏହା ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନା ସହିତ ସମ୍ପ୍‌କ୍ତ ଥୁଲା । ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଉଦ୍ହୀୟାନ ପୀଠ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କଲେ ତନ୍ତ୍ରସାଧନା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଶକ୍ତି ଉପାସନା କିପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ 
ଓଡ଼ିଆ ସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥିଲା ତାହା ଏଥିରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 


ଯୋଗିନୀ ଉପାସନା 

ଯୋଗିନୀ ଉପାସନା ଶାକ୍ତ ଧମମତରେ ଅନ୍ୟ ଏକପ୍ରକାର ଭେଦ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ସପ୍ତମ ଓ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ 
ବେଳକୁ ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ର ରଚିତ ହେବା ସହିତ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ଉପାସନାର ପରିକଳ୍ପନା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା । 
ସେଥୁପାଇଁ ସପ୍ତମ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀକୁ ଶାକ୍ତ - ତାନ୍ତିକ ଯୁଗ ନାମରେ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । 
ସାମସମୟିକ ବୌଦ୍ଧଧମ୍ରେ ବଜ୍ରଯାନର ଉନ୍ମେଷ ସହିତ ଏକାଧ୍ଵକ ତାନ୍ତ୍ରିକ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପରିକ[୍ପନା 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କ ଉତ୍ପଭି ସହ ମହିଷମତ୍ଦ୍ିନୀ ଦୁଗାଁ ସମ୍ପୃକ୍ତା । ' ମାର୍କଣ୍ଡେୟ 
ପୁରାଣ' ରେ ବଣ୍ରିତ ଉପାଖ୍ୟାନ ଅନୁସାରେ ଅସୁର ରକ୍ତ ବୀର୍ଯ୍ୟକୁ ବଧ କରିବାପାଇଁ ଦେବତାମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ଶକ୍ତିସ୍ଵରୂପିଣୀ ମାତୃକାମାନଙ୍କୁ ଅମ୍ବିଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରେରଣ କରିଥୁଲେ । ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ରକ୍ତ ବିନ୍ଦୁରୁ ନୂତନ ରକ୍ତ ବୀର୍ଯ୍ୟ ଜନ୍ମଲାଭ କରୁଥୁବାରୁ ମାତୃକାମାନେ ରାକ୍ଷସର ରକ୍ତ ମାଟିରେ 
ମିଶିବା ପୂର୍ବରୁ ଚାଟି ଦେଉଥୁଲେ । ଏହା ଫଳରେ ନୂତନ ରକ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ ଜନ୍ମ ହେବା ଅସମ୍ଭବ ହେଲା ଏବଂ 
ରାକ୍ଷସର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା । 


ନଗେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ସପ୍ତମାତୃକା ଉପାସନା ପ୍ରସାରିତ ହେବାରୁ ଯୋଗିନୀ 
ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ହୁଏତ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଯୋଗିନୀମାନେ ରକ୍ତମାଂସଧାରୀ ପୂଜ୍ୟା ନାରୀ ଥୁଲେ । 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୮୧ 


ସମୟକ୍ରମେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ପରିସର ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା ଏବଂ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଅନୁଚରୀ ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ପୂଜା କରାଗଲା । ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନାନୁସାରେ ଉଗ୍ରଚଣ୍ଡା, ଭଦ୍ରକାଳୀ, ଦୁର୍ଗା, ଉଗ୍ରତାରା, 
କୌଶିକୀ, କାଳୀ, ଶିବଦୂତୀ ଓ ମହାମାୟାଙ୍କଠାରୁ ଆଠଜଣ ସମୂତା ମୂର୍ଭି ଚତୁଃଷଷଠ ଯୋଗିନୀ ନାମରେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଏହି ମୂଳ ଅଷ୍ଟମୂର୍ରିଙ୍କୁ ଅଷ୍ଟଦଳ ପଦ୍ମରେ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ହିସାବରେ ପୂଜା 
କରାଯିବା ବିଧାନ ତନ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରରେ ରହିଛି । ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସାଧନ ପ୍ରଣାଳୀ ତନ୍ତ୍ର ଓ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଥରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ଯୋଗିନୀ ସାଧନାରେ ସଫଳତା ଲାଭ କଲେ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଲାଭ 
ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଗିନୀର ଧ୍ାନମନ୍ତ୍ର ଭିନ୍ନ । ନିୟମିତ ଭାବରେ ଯୋଗିନୀ ସାଧନ ଏକମାସ କଲା 
ପରେ ଦେବୀଙ୍କ ଦଶନ ମିଳେ ଓ ଅଭୀଷ୍ଟ ବର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ଦେବୀ ସାଧକକୁ ନିଚ୍ଚ ପୁତ୍ରବତ୍ବ ପାଳନ 
କରନ୍ତି ଓ ନିତିଦିନ ଆକାନ୍ପିତ ପଦାଥ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ନାମାବଳୀ ସ୍କନ୍ଦପୁରାଣ, 
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ରାଣୀପୁର ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର 


୮୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ବୃହତ୍ଵ ନନ୍ଦିକେଶ୍ଵର ପୁରାଣ, କାଳିକା ପୁରାଣ ଆଦିରେ ମିଳେ । ଏହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ 
ଅଧୃକସଂଖ୍ୟକ ଯୋଗିନୀ ପୂଜା ପାଉଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ଭେରାଘାଟରେ ଥୁବା ଯୋଗିନୀ 
ମନ୍ଦିରରେ ୭୯ ଯୋଗିନୀ ପ୍ରତିମା ରହିଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲ ( ବଲାଙ୍ଗୀର ଜିଲା ) ଏବଂ 
ଭୁବନେଶ୍ଵର ନିକଟସ୍ଥ ହୀରାପୁର ଗ୍ରାମରେ ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ରହିଛି । କାପାଳିକମାନେ ଯୋଗିନୀ ସାଧନା 
କରୁଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶା ଏକଦା କାପାଳିକ ସମ୍ପ୍ରଦାୟପାଇଁ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ ବୈତାଳ ମନ୍ଦିରକୁ କପାଳୀ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ଏହି ମନ୍ଦିରର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ 
ହେଲେ ଚାମୁଣ୍ଡା । ସେଠାରେ ହୁଏତ ନରବଳି ଓ ପଶୁବଳି ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । କାରଣ ମନ୍ଦିରର 
ସମ୍ମୁଖଭାଗରେ ଯେଉଁ ପଥର ଖମ୍ବ ଅଛି ତାହା ଯୂପ ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 
ବୈତାଳ ମନ୍ଦିରର ଗଭ୍ଭଗୃହ ନିବିଡ଼ ଅନ୍ଧକାରାଚ୍ଛନ୍ନ । ଏହା କୌଣସି ରହସ୍ୟାବୃତ ଉପାସନାପାଇଁ ଅନୁକୃଳ 
ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁଲା । ଅନ୍ୟ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଏପରି ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ । 


ସାରା ଭାରତବର୍ଷରେ ସାତୋଟି ସ୍ଥାନ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ବା ପୀଠ ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲ। - ଓଡ଼ିଶାର ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲ ଓ ହୀରାପୁର, ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ଖଜୁର।ହୋ, 
ଭେରାଘାଟ, ସାହାଡୋଲ, ଉତ୍ାରପରଦେଶର ମିତାଲି ଓ ଦୁଧାର | ଏଗୁଡ଼ିକର ନିର୍ମାଣ ସମୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ 
ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ । ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିରର ଗଠନ ଗୋଲାକୃତି । କେବଳ ଖଜୁରାହୋ 
ମନ୍ଦିର ଡିମ୍ବାକୃତି । ସେମାନଙ୍କର ଛାତ ନାହିଁ, ବିମାନ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଗୋଲାକୃତି ମନ୍ଦିରର ମଧ୍ଯସ୍ଥଳରେ 
ଏକ ଚତୁ ଷ୍ଟୋଣ ମଣ୍ଡପ ଓ ତହିଁରେ ଭୈରବ ମୂର୍ଭି ଅଧ୍‌ଶ୍ଚିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ମନ୍ଦିରର ଭିତରପଟ 
କାନ୍ଥରେ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀଙ୍କର ପ୍ରତିମାମାନ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । 


ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମହେନ୍ଦ୍ନାଥ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ଉପାସନାର ପ୍ରବର୍ଭକ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପ୍ରଥମେ କାମରୂପଠାରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । ଏହି ଉପାସନା ସହିତ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା 
ସମ୍ପୃକ୍ତ ଥୁଲା । ମହେନ୍ଦ୍ରନାଥ କାପାଳିକ ମତର ପ୍ରଣେତା ଥୁଲେ । ଏହି ମତର ଉପ୍ପରି ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର 
ଶୈବସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମତବାଦର ଅନ୍ତତ୍ଗୁକ୍ତ ମରମୟୂର ଉପାସନା ସମ୍ପୃକ୍ତ । ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ମତରେ ଅଷ୍ଟମାତୃକା 
ପରିକଳ୍ପନା କ୍ରମେ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ହୋଇଥୁଲା । ମହିଷାସୁରବଧ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କ ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବା ଉପାଖ୍ୟାନ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ଶୈବ ଧର୍ମର ଭୈରବ 
ଉପାସନା ସହିତ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମର ଯୋଗିନୀ ଉପାସନାର ନିବିଡ଼ ସମ୍ପକକ ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 


ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଚଳିତ ଧମଧାରାରେ ମହେନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କ କୌଳକାପାଳିକ ମତବାଦର ବିଶେଷ 
ପ୍ରଭାବ ଥୁଲା । ଏହି ପରମ୍ପରା କାମରୂପରୁ ଓଡ଼ିଶା ଆସିଥୁବା ସମ୍ଭବ । ମହେନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କ ଧମ ଦର୍ଶନର 
ବିସ୍ତୁତ ଆଲୋଚନା ' କୌଳଜ୍ଞାନ ନିଣ୍ରୟଂ ଏବଂ 'ଅକୌଳବୀରତନ୍ତ'ରେ ସନିବେଶିତ | ଉଭୟ ଗ୍ରାଛୁରେ 
ଯୋଗିନୀ ଉପାସନା ସମ୍ପର୍କୀୟ ନାନା ତଥ୍ୟ ମିଳେ । ତନ୍ତ୍ରସା ଧନା ଆଠପ୍ରକାର । ସେଥୁମଧ୍ଯରେ ଯୋଗିନୀ 
ପରିବେଷ୍ଟିତ ସାଧନା ସବୋତ୍ତମ ଏବଂ ମୁଖ୍ୟ । ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସପ୍ତମାତୃକା ଅନ୍ତଭ୍ଭୁକ୍ତ ଥୁବାର 
ଦେଖାଯାଏ । ଏଥୁରୁ ମନେହୁଏ ଯେ ମହେନ୍ଦ୍ରନାଥ ପ୍ରଥମେ ସପ୍ତ- ଅଷ୍ଟମ ମାତୃକା ଉପାସନାଦ୍ଵାରା ଉଦ୍୍‌ବୁଦ୍ଧ 
ହୋଇ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ପରିକଳ୍ପନା କରିଥୁଲେ । କାମରୂପ ରାଜ୍ୟର ଶାଳସ୍ତମ୍ଭ ରାଜବଂଶ ଏହି 
ଉପାସନାକୁ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ତାହା କ୍ରମଶଃ ଜନସାଧାରଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହୋଇ 
ଓଡ଼ିଶା ଓ ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳକୁ ବ୍ୟାପିଥୁଲା । 


ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଯେ, ଓଡ଼ିଶାର ଦୁଇଟି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ଗୋଲାକୃତି | ସେମାନଙ୍କର 
କୌଣସି ଛାତ କିମ୍ବା ବିମାନ ନାହିଁ । ମୁକ୍ତ ଆକାଶତଳେ ତାନ୍ତ୍ରିକମାନେ ବିଧ୍‌ ଅନୁସାରେ ମଣ୍ଡଳ ଓ 
ଯନ୍ତ୍ର ତିଆରି କରି ଯୋଗିନୀ ଉପାସନା କରୁଥୁଲେ | ହୀରାପୁର ମନ୍ଦିର ଭୌମଯୁଗର କୀଭି । ଏହା 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୮୩ 


ରାଣୀ ହୀରା ମହାଦେବୀଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା । ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରୁ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ 
ସାଧନା ତାନ୍ତ୍ରିକ ଉପାସନାର ଅନ୍ୟ ଏକ ପଦ୍ଧତି ଭାବରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲା । ଭୁବନେଶ୍ବର 
ସେତେବେଳେ ଏକ ତନ୍ତ୍ରପୀଠ ଥୁବା ବୈତାଳ ଦେଉଳରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ବୈତାଳ ଦେଉଳର 
ଅନତି ଦୂରରେ ହୀରାପୁର ଗ୍ରାମର ଏକ ନିଭୂତ ଗୁପ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ସାଧକମାନେ ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ 
ଉପାସନାପାଇଁ ଏକତ୍ରିତ ହେଉଥୁ ଲେ । ହୀରାପୁରର ଆଚ୍ଛାଦିତ ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ବାମାଚାର ଉପାସନା 
ପାଇ ଉକ୍କ୍ଲଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ଥୁଲା । ଅମାବାସ୍ୟା ରାତ୍ରିର ମଧ୍ୟଭାଗରେ ସାଧକମାନେ ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କ କୃପାଲାଭ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୁପ୍ତ ସାଧନା କରୁଥୁଲେ । ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ଆକର୍ଷଣୀୟ ପ୍ରତିମା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରୁଥୁଲା କୌଳକାପାଳିକ ଭାବରେ ନିଜ ଅଭୀଷ୍ଟ ସିଵି କରିବାକୁ ¦ ହୀରାପୁର ଯୋଗିନୀମାନେ 
ଅପୂବ ଅପରୂପା ନାରୀପ୍ରତିମା । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅଷ୍ଟମା ତୃ କା ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଗିନୀ 
ନିଜ ନିଜ ଶସ୍ତ୍ତ ବା ଆୟୁଧ ଧାରଣପୂର୍ବକ ବାହନ ସହିତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କୋଠରି ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥାପିତ! । 
ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିରର ମୁଖ୍ୟ ଅଧୁଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଥୁଲେ ଦଶଭୁଜା ମହାମାୟା । ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନେ 
ଏହାକୁ ମହାମାୟୀ ମନ୍ଦିର କହନ୍ତି । 


ବଲାଙ୍ଗିର ଜିଲାର ଟିଟିଲାଗଡ଼ ସନ୍ଧିକଟରେ ଓଡ଼ିଶାର ଦ୍ଵିତୀୟ ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ଥିତ । 
ଏକ ବିରାଟ ପଥରଖଣ୍ଡ ଉପରେ ଗୋଲାକୃତି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁ ଲା । ତହିଁରେ 
ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କୁ ପଶୁରୂପରେ ଅବସ୍ଥାପିତ କରି ସାଧକମାନେ ଉପାସନା କରୁଥୁଲେ । ଏହି ଯୋଗିନୀ 
ମନ୍ଦିରର ପ୍ରାଣପ୍ରତି ଷ୍ଠାତା ଥୁଲେ ସଦାଶିବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଗଗନଶିବାଚାଯ୍ୟ । ସେମାନେ ଯଥାକ୍ରମେ ଆମ ଦକ 
ଓ ମତ୍ତମୟୂର ଉପାସନା ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଥ୍ଲେ । ଦକ୍ଷିଣ କୌଶଳ ସେତେବେଳେ ସୋମ ବଂଶୀ 
ରାଜାମାନଙ୍କ ଶାସନାଧୀନ ଥୁଲା । କଳା ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲ ଏବଂ ହୀରାପୁର 
ମଧ୍ଯରେ ବିଶେଷ ପାର୍ଥ କ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ'। ରାଣୀପୁର -ଝରିଆଲରେ ଶିଳାୀମାନେ କୁଣ୍ଡାପଥର 
ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କର କଳାକୃତି ଉନ୍ନତ ଧରଣର ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଏହି ପଥର 
ଅତି ନିମ୍ନମାନର ଏବଂ ନିଖୁଣ କଳାକୃତି ପାଇଁ ଅନୁପଯୁକ୍ତ । ହୀରାପୁର ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କ ଆକଷଣୀୟ. 
ନାରୀରୂପ ସହିତ ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲର ପଶୁରୂପୀ ଯୋଗିନୀ ଆଦୌ ତୁଳନୀୟ ନୁ ହେଁ | ରାଣୀପୁର- 
ଝରିଆଲ ଯୋଗିନୀମାନେ କାହିଁକି ପଶୁରୂପୀ ଏହା ଅନୁସନ୍ଧାନସାପେକ୍ଷ । ଶାସ୍ତ୍ତରେ ଏହାର କୌଣସି 
ସୂଚନା ନାହିଁ । 

ମଧ୍ଯ ଯୁଗୀୟ ଓଡ଼ିଶା ତନ୍ତ୍ରସାଧନାର ଏକ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲ। । ତନ୍ତ୍ରସାଧନ।ର ଜନ ପ୍ର ୟତ। 
ଶୈବାଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ଆଦର୍ଶ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥୁଲା । ସୋମବଂଶୀମାନେ ଏହି ଉପାସନାକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରୁଥୁଲେ । କିନ୍ଜୁ ସାଧନା କଷ୍ଟସାଧ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ଉପାସକମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ସୀମିତ ଥୁଲା । 
ତନ୍ତ୍ରସାଧନାରେ ରତିକ୍ରୀଡ଼ା ଓ ସଂଯମ ଦୁଇଟି ବିପରୀତଧମମୀ କର୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ମହିଳାମାନେ ସକ୍ରିୟ 
ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଏହାର ଫଳାଫଳ ସମାଜ ପ୍ରତି କେତେଦୂର ସ୍ପୃହଣୀୟ ଥୁଲା ତାହା 
ଅନୁଧ୍ଯାନର ବିଷୟ । 


ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରା 

ଓଡ଼ିଶା ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ଆଦିମ ଜନଜାତି ଅଧ୍ୟୁଷିତ ରାଜ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିର 
ପୂଜାରୀ ଥୁଲେ | ସର୍ବପ୍ରାଣବାଦ ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତ ନାର ପରି ପ୍ରକାଶ । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ସେମାନେ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିର ଉପାସକ ହୋଇଥୁଲେ। ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ଯେଉଁ ବୈଷ୍ଣବ ଧମ୍ମମତ ପ୍ରଣୀତ ହେଲା ତାହାର ପ୍ରଚାରକ ଥୁଲେ କୃଷ୍ଣବାସୁଦେବ ଓ ନାରାୟଣ । 
ସେମାନେ ଭାଗବତ ଧର୍ମମତର ପୁରୋଧା ଥୁଲେ । ଉତ୍ତଭାରତରେ ଭାଗବତ ଧମ ମୌ ଯ୍ୟଯୁଗରେ 


୮୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପ୍ରସାରଲାଭ କରିଥୁବା ମେଘାସ୍ଥିନିସ୍‌ଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ସୁଙ୍ଗ ରାଜାମାନେ ଉକ୍ତ ଧର୍ମମତର 
ସମର୍ଥକ ଥୁଲେ | ଦକ୍ଷିଣରେ ସାତବାହନ ମାନେ ମଧ୍ୟ ଭ।ଗବତଧମ ଅନୁସରଣ କରିଥୁଲେ । 
ସେତେ ବେଳେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଚେଦି ରାଜା ମହାମେଘବ।ହନ ଖାର ବେଳଙ୍କ ହୀତୀଗୁ ମା 
ଅଭିଲେଖରେ ଥୁବା 'ସର୍ବ ପାଷଣ୍ଡ ପୂଜକ” ଓ ' ସବଦେବାୟତନ ସଂସ୍କାର କାରକ” ଭକିକୁ ନେଇ 
ପଣ୍ଡିତମାନେ କଳିଙ୍ଗରେ ବାସୁଦେବଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ ଭ।ଗବତ ଧମ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବା ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ଭାଗବତ ସମ୍ପ୍ରଦାୟରେ ମୂର୍ଭି ପୂଜା ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥୁବାରୁ ଅନେକ ଦେବାୟତନ ଜୀଣ୍ଣ୍ରଶୀର୍ଣ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁଲା ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ଖାରବେଳ ମରାମତି କରାଇଥୁଲେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
କଳିଙ୍ଗର ଧର୍ମ ଇତିହାସ ସଙ୍କଳନପାଇଁ ଏହା ଏକ ସୂଚନା ମାତ୍ର । 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀଠାରୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିସ୍ତାର 
ଲାଇ କରିଥୁବାର ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ସମ୍ଭବତଃ ସମ୍‌ଦ୍ରଗ୍ରପ୍ତଙ୍କ ଦକ୍ଷିଣଭଭାରତ ଅଭିଯାନ ଓଡ଼ିଶା 
ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଆଯୋଜିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଅନେକ ଉଭରଭାରତୀୟ ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଆଗମନ ଫଳରେ 
ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତି ବହୁଳ ପ୍ରଦେଶମାନଙ୍କରେ ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତି ସହିତ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ 
ପ୍ରସାର ଲାଇ କରି ଥିଲା । ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ସାମଗିକ ଅଭିଯାନର ରାଜନୀତିକ ପରିଣତି ଯାହା ଥାଉନା 
କାହିଁକି ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହା ଅତି ମହତ୍ସପୂଣ୍ଠ ଥୂଲା । ଆର୍ଯ୍ୟସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରସାରପାଇଁ ମହାନଦୀର 
ଉପରିଭାଗ ଅର୍ଥାତ ରାୟପୁର ଓ ବିଳାସପୁର ଅଞ୍ଚଳର ଦ୍ଵାର ଉନ୍ଲ୍‌ୁ ସ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଶ୍ରୀପୁରଠାରେ 
ନିର୍ମିତ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ମନ୍ଦିର ଏକଦା ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନାର କେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲ। ଏବଂ ପାଣ୍ଡୁବଂଶୀ ରାଣୀ ବାସଟା 
ତାହାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥିଲେ | ଶ୍ରୀପୁର ପାଣୁବଂଶୀ ଅଥବା ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା 
ଏବଂ ସେଠାରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା ଦେବ।ଳୟର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ଏବେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ବୈ ଷ୍ଣବ 
ଧର୍ମମତର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବ। ପରେ ତାହା କ୍ରମଶଃ ମହାନଦୀ ପଥରେ ଦୂରଦୂରାନ୍ତକୁ ବ୍ୟାପିଥୁଲା । 
ସୋମବଂଶୀମାନେ ଉଜ୍ଜଳ ଅଧ୍ନକାର କରିବା ପୂର୍ବରୁ କଳାହାଣ୍ଡିର ନଳ ଓ କଳିଙ୍ଗର ମାଠର ରାଜାମାନେ 
ବିଷ୍ତୁଭକ୍ର ହୋଇସାରିଥୁଲେ । ତାଳଚେର ସରାଙ୍ଗ ନିକଟବର୍ତୀ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ଅନନ୍ତଶାୟୀ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଅତିକାୟ ପ୍ରତିମା ନଦୀ ଗଭରେ ନିମିତ ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ 
ପୁରୀର ପ୍ରଥମ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ସୋମବଂଶୀମାନେ ନି ମାଁଣ କରି ଥୁଲେ | ତାହା ଜୀଣ୍ଠଶ୍ରୀଣ୍ର ହେବାରୁ 
ଗଙ୍ଗସମ୍ରାଟ୍‌ ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କଦ୍ଵାରା ଭାରତର ସବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 






ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀଶଯ୍ୟାରେ ଥୁବା ଅନନ୍ତଶୟନ ମୂରି 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୮୫ 


ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେତେବେଳକୁ ପୁରୀ ^ .୪କ୍ଷତ୍ରର ଖ୍ୟାତି ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରକୁ ପହଞ୍ଚୁ ସାରିଥୁଲା । 
ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ଚତୁଦ୍ଧ।ମ ତୀର୍ଥସ୍ଥଳ ଭିତରେ ପୁର1। ଥୁଲ। ଅନ୍ୟତମ ଏବଂ ବୈଷ୍ଣବଧମ 
ଉପାସକମାନଙ୍କପାଇଁ ତାହା ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । 


ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କପାଇଁ ପୁରୀ, ଶିବଙ୍କ ପାଇଁ ଭୁବନେଶ୍ଵର, ଶକ ପୂଜାପାଇଁ 
ବିରଜା ବା ଯାଜପୁର, ଗଣେଶଙ୍କ ପାଇଁ ମହାବିନାୟକ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କପାଇଁ କୋଣାର୍କ ପ୍ରସିଵି ଲାଭ 
କରିଥଲା । ଏସବୁର ସମଷ୍ଟିକୁ ପଞ୍ଚଦେବତା ପୂଜା କୁହାଯାଉଥୁଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେବତା କୌଣସି 
ନା କୌଣସି ରାଜବଂଶର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରିଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମନ୍ଦିର ମାନ ନିର୍ମିତ 
ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ଜନସମର୍ଥନର ଅଭାବ ନ ଥୁଲା । ଏହି ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଧର୍ମମତ ଓ 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟମାନ ଗଢ଼ିଉଠିଥୁଲା । ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମମତପାଇଁ ସମ୍ମାନଜନକ ସ୍ଥାନ ଥୁଲା ଓ 
ସମସ୍ତେ ପରସ୍ପର ସହଯୋଗ ନେଇ ଚଳୁ ଥୁଲେ । ସ୍ଥାନବିଶେଷରେ ମିଶ୍ରିତ ଧମ ଉପାସନା ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ 
ଆଦର ଲାଭ କରିଥୁଲା । ତେଣୁ ହରି ହର, ବିରଞ୍ଚୁନାରାୟଣ, ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣ, ଭମାମହେଶ୍ଵର, 
ଶକ୍ତିଗଣପତି, ତ୍ରିମୂର୍ଭି, ହରିହିରଣ୍ୟଗଭ, ରବିନାରାୟଣ, ହରିଶଙ୍କର, ଦୁର୍ଗାମାଧବ ଆଦି ନାନା 
ଧରଣର ସମନ୍ବିତ ଭାବଧାରା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥୁଲା । ଏହା ଏକ ସୁସ୍ଥ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ତଥା ପରମ୍ପାରା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଥୁଲା। ଏହି ମିଶ୍ରିତ ଭାବଧାରାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି 
ଉତ୍ସାହୀ ରାଜାମାନେ ଗନ୍ଧରାଡ଼ି, କଣ୍ଣଡଲୋ, ଭୁବନେଶ୍ଵର ଓ ପୁରୀ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଦେବାଳୟମାନ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ଶିବମନ୍ଦିରରେ ବିଷ୍ଣୁ ଉପାଖ୍ୟାନ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିରରେ ଶିବଉପାଖ୍ୟାନମାନ 
ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ଏହି ସୁସ୍ଥ ପରମ୍ପରା ସମନ୍ଧି ତ ଧର୍ମମତର ପରି ପ୍ରକାଶ । କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂକୀର୍ଣ୍ତତା ନ ଥୁଲା । କୌଣସି ସାମ୍ପ୍ବଦାୟିକ ମନୋଭାବର ବଶବର୍ଭୀ ନ ହୋଇ ଶିଳ୍ପୀମାନେ 
ଧର୍ମସମ୍ପ୍ିଦାୟ ନିବିଶେଷରେ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ର ରେ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରଲେପ ଭରିଦେଉଥ୍ଲେ । ଓଡ଼ିଶାର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଭ୍ରାତୃଭାବ ଓ ସୌହାର୍ଦ୍ଦ୍ୟଦ୍ଵାରା ପରିପୁଷ୍ଟ ହେଉଥୁଲା । 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀରେ କଳିଙ୍ଗର ମାଠର ରାଜବଂଶର ରାଜାମାନେ ପରମ ଭାଗବତ 
ଥୁଲେ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅନୁରାଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥୁଲେ । ରାଜା ବିଶାଖାବର୍ମଣ ଓ 
ଭମାବର୍ମଣ ନିଜକୁ 'ପରମ ଦୈବତ' ଓ ' ନାରାୟଣ ସ୍ଵାମୀ ପାଦଭକ!' ବୋଲି ବଣରନା କରିଥୁ୍ବାର 
ଦେଖାଯାଏ । ମାଠରମାନେ ତେଣୁ ଭାଗବତ ଧର୍ମର ସମର୍ଥକ ଥୁଲେ ଓ ନାରାୟଣଙ୍କୁ କୁଳଦେବତାରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 'ରାଜାନୁଗତ ଧର୍ମ' ନୀତି ଅନୁସାରେ କଳିଙ୍ଗ ଅଧୂବାସୀ ବୈଷ୍ଠବ ଧମମତର 
ଅନୁଗାମୀ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମାଠର ମାନଙ୍କ ତାମ୍ରଶାସନରେ କେଶବ, କୃଷ, ମାଧବ ଓ ବାସୁଦେବ 
ପ୍ରଭୃତି ନାମୋଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଏଥୁରେ ମନେହୁଏ ଯେ, ଓଡ଼ିଶାରେ ମାଠର ରାଜତ୍ସ 
କାଳରେ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ଅନୁପ୍ରବେଶ ହୋଇଥଲା । ଏହା ପୂର୍ବରେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ଥୁବାର 
କୌଣସି ସ୍ପଷ୍ଟ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । 

ପ୍ରାଚ୍ୟ ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ( ପଞ୍ଚମରୁ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀ) କଳିଙ୍ଗରେ ଶୈବଧମ୍ମକୁ ଅଧ୍ଵକ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥୁଲା । ତେଣୁ ଅନେକ ଶିବମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ 
ଗଙ୍ଗମାନେ ( ଏକାଦଶରୁ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ) ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଥମେ ଶୈବଧର୍ମକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । 
କିନ୍ତୁ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଶିବଭକ୍ତରୁ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ହେବା ପରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ 
ପ୍ରତି ଅହେତୁକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଯୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥୁବାରୁ ସମାଜରେ ତା'ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥ୍ବଲା । 
ସେ ହିନ୍ଦୁଜଗତର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନ୍ଦିର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କପାଇଁ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଏହା ତାଙ୍କର ଅକ୍ଷୟ କୀରି 
ଥୁଲା । ତାଙ୍କ ପୌତ୍ର ଅନଙ୍ଗଭୀମ ଦେବ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ପରମ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ରାଜଧାନୀ ଅଭିନବ ବାରାଣସୀ 


୮୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


କଟକରେ ସେ ଏକ ସୁବୁହତ୍‌ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ତୋଳାଇଥୁଲେ । ମନ୍ଦିର ଓ ଅଧୁଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବତାଙ୍କପାଇଁ 
ବିପୁଳ ଭୂସମ୍ପତ୍ତି ଦାନ କରିଥୁଲେ । ନିଜ ଅଧୀନସ୍ଥ କରଦ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
କରିଥୁଲେ | ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ନିଜକୁ ସେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ “ରାଉତ ' ଆଖ୍ୟା ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ | ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମକୁ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ 
କରି ସାରା ଭାରତରେ ତାହା ପଣ୍ଡାମାନଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରଚାର କରାଇଥୁ ଲେ । ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନାର ମୁଖ୍ୟ 
ପୀଠ ଭାବରେ ପୁରୀ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ହୋଇଥୁଲା । ସୂଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜାମା ନେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ନୀତି 
ଅନୁସରଣ କରିଥୁ ଲେ । ରାଜକୀୟ ସମର୍ଥନ ଲାଭ କରିବା ଫଳରେ ଜଗନ୍ନାଥଧମର ପ୍ରଭାବ ଓ ପରିସର 
ଭାରତରେ ବ୍ୟାପିଯାଇଥୁଲା । 


ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜାମାନେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧମକୁ କିପରି ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସାମାଜିକ ଚେତନାରୂପେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିପାରିଲେ ତାହା ଅନୁଧ୍ଧାନର ବିଷୟ । ସେତେବେଳେ ସାରା ଭାରତରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତ 
ସପକ୍ଷରେ ଏକ ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ଅନେକ ସାଧୁ ଓ ସନ୍ଥଙ୍କ 
ମହନୀୟ ଅବଦାନ ଏହି ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଦାୟୀ ଥଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ମହାପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାଚୀନପନ୍ଥୀ ମନୋବୂରି ପରିହାର କରି ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ନୂତନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲା । 
ସାରଳା ଦାସ ଓ ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟରେ ଏହି ସାମାଜିକ ବିପ୍ଳବର ଧ୍ଵନି ପ୍ରତିଫଳିତ । ଭାଗବତ ଉପାସନା, 
ପଞ୍ଚରାତ୍ର ଉପାସନା, ମାଧବ ଉପାସନା, ଗୋପୀନାଥ ଉପାସନା ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ଉପାସନାର ଉନେଷ 
ଓ ବିକାଶ ହେବା ଫଳରେ ବୈ ଷ୍ଣବ ସମ୍ପ୍ରଦାୟରେ ନୂତନ ଉତ୍ସାହ ଓ ପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମନରେ ଦଶଅବତାର ପରିକଳ୍ପନା ନୂତନ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଥୁଲା । ସାହିତ୍ୟିକ 
ବିକାଶ ଫଳରେ ନୂତନ ପୁରାଣ, ଉପପୁରାଣମାନ ରଚିତ ହେଲା | କବି ଜୟଦେବ ଏବଂ ପଞ୍ଚସଖା 
ପ୍ରଭୃତି ଦାର୍ଶନିକ କବିମାନେ ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନରେ ନୂତନ ଜାଗରଣ ଆଣିପାରି ଲେ । ଶୂତଦ୍ରମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଉଚ୍ଚଳାତି ମନରେ ଯେଉଁ ଘ୍ଣାଭାବ ଥୁଲା ତାହା କ୍ରମଶଃ ଶିଥୁଳ ହୋଇଗଲା । ସଂସ୍କୃତ ବଦଳରେ 
ଓଡ଼ିଆର ଆଦର ହେଲା । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଧମ ଚର୍ଚ୍ଚାଦ୍ଵାରା ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନା ପ୍ରତି ଆଦର ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା । 
ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ଏକ ଅଭୂତପୂର୍ବ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓ ସାମସମୟିକ 
କବି ତଥା ପୁରାଣକାରମାନେ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଅଭିଲେଖରେ ବୈଷ୍ଣବଧମି 


ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟରେ ଶାସନ କରିଥୁବା ରାଜାମାନେ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ତାମ୍ର ଅନୁଶାସନ 
ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ସେଥୁରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ତଥ୍ୟମାନ ଇତିହାସ ସଂକଳନରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । 
ସାମସମୟିକ ଧର୍ମଜୀବନ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ତହିଁରେ ଆଲୋକପାତ ହୋଇଥାଏ । ତାମ୍ରଲେଖମାନଙ୍କ ସତ୍ୟତା 
ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଇତିହାସ ରଚନାରେ ପ୍ରାଥମିକ ଦଲିଲରୂପେ ସେଗୁଡ଼ିକର ବଣ୍ଣ୍ରିତ ଉପାଦାନ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୁଏ । ରାଜାମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ମନ୍ଦିର ପରିଚାଳନାପାଇଁ ଯେଉଁ ନିଷ୍କର ଭୂମି ଦାନ ଦେଉଥୁଲେ 
ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ, ଦାନଗ୍ରହୀତା, ଦାନକର୍ରାମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଅନେକ ବିବରଣୀ ମିଳିଥାଏ | ମନ୍ଦିରକୁ 
ଦାନ ଦେବା ସମ୍ପରିକୁ ଦେବୋତ୍ତର ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଦେବା ସମ୍ପରି ବ୍ରହ୍ମୋଉର ନାମରେ ଅଭିହିତ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ବସବାସପାଇଁ ଯେଉଁ ଗ୍ରାମମାନ ସ୍ଥାପିତ ହେଉଥୁଲା ତାକୁ ଅଗ୍ରହାର କୁହାଯାଉଥୁଲା । ତାମ୍ର 
ଅନୁଶାସନରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ରାଜାଦେଶ କେହି ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରୁ ନ ଥୁଲେ । 

ମାଠରମାନଙ୍କ ତାମ୍ର ଅନୁଶାସନରେ ସେମାନେ ନାରାୟଣ ଓ ବାସୁଦେବ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭକ୍ତ ଥୁବାର 
ଜଣାପଡ଼େ । ସେମାନେ ନିଜ ନାମ ସହିତ 'ପରମଭାଗବତ', 'ପରମଦୈବତ' ଏବଂ 'ଭାଗବତସ୍ବାମୀ 
ପାଦାନୁଧ୍ୟାତ' ଆଦି ବିରୁଦ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଅଧୂକାରୀମାନଙ୍କ 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୮୭ 


ନାମରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ କେଶବ, ହରି, ବାସୁଦେବ ଆଦି ନାମ ଅତି ପ୍ରିୟ ଥୁଲା । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଉପାସନା 
ସହିତ ସମ୍ପ୍‌କ୍ତ ପବିତ୍ର ଦିନମାନଙ୍କରେ, ଯଥା - ବୈଶାଖ ପୂର୍ଣିମା, କାର୍ଜିକ ଶୁକ ଦ୍ାଦଶୀ ଓ ମାଘପୂର୍ଣିମା 
ସମୟ ପବିତ୍ର ଥୁବାରୁ ରାଜାମାନେ ଉକ୍ତ ଦିନମାନଙ୍କରେ ବୈଦିକ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଭୂଦାନ 
ଦେଉଥୁଲେ । ତତ୍ଵାରା ସେମାନେ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରୁଥୁବାର ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା । 


ପ୍ରାଚ୍ୟ ଗଙ୍ଗବଂଶର କୁଳଦେବତା ଥୁଲେ ଶିବ ଗୋକଣ୍ଠସ୍ଵାମୀ । କିନ୍ତୁ ରାଜା ହସ୍ତୀବର୍ମଣ ଉଭୟ 
ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଉପାସକ ଥୁଲେ । କଙ୍ଗୋଦ ରାଜ୍ୟର ଶୈଳୋଭବମାନେ ମଧ୍ଯ ଶୈବ ଥୁଲେ । କେବଳ 
ଦ୍ବିତୀୟ ମାଧବରାଜ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ଥୁବା ତାଙ୍କ ତାମ୍ର ଅନୁଶାସନରୁ ଜଣାଯାଏ । ସେ ପ୍ରଭୁଚକ୍ରଧର ମାଧବଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ରୂପରେ ପୂଜା କରୁଥୁଲେ । ଅନେକ ଲୋକ 'ମାଧବଂ ନାମ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବାରୁ ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନା 
ଜନପ୍ରିୟ ଥୁବା ମନେହୁଏ । ମାଧବ ଉପାସନାର ଜନ ପ୍ରିୟତା ମଧ୍ଯ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ । ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ୟକାରେ 
ଅନେକ ମନ୍ଦିର ମାଧବଙ୍କୁ ଅଧଵଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବତା କରିଥୁବା ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ଶୈଳୋଭବ ରାଜା ଧର୍ମରାଜ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ବାମନ ଅବତାର ପ୍ରତି ଅନୁରାଗୀ ଥୁଲେ । ଟେକ୍କାଲୀ ତାମ୍ବଲେଖରେ ଭଗବାନ ମଧୁସୂଦନ 
କିପରି ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ କୋଳରେ ଆରାମ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ମିଳେ । ପୁରୀ ତାମ୍ରଲେଖରେ 
ରାଜା ମାଧବବର୍ମଣ ନିଜକୁ 'ଶ୍ରୀନିବାସ” ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ | 


ଉତ୍କଳର ଭୌମକର ରାଜାମାନେ ଏକାଧାରରେ ବୌଦ୍ଧ, ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତଧର୍ମ ମତର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ 
ଥୁଲେ। ପ୍ରଥମ ପାଞ୍ଚଜଣ ଭୌମଶାସକ ବୌଦ୍ଧ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ପରବର୍ତୀ ରାଜା ଓ ରାଣୀ ବୈଷ୍ଣବ 
ଉପାସନାକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ରାଣୀ ତ୍ରିଭୁବନ ମହାଦେବୀ “ ପରମେଶ୍ଵରୀ' ନାମରେ 
ନିଜକୁ ଅଭିହିତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତା ଥୁଲେ । ସେ ନିଜ୍ଚ ସ୍ଵାମୀଙ୍କୁ ' ପୁରୁଷୋରମ ବିଷୁ' 
ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଅତି ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣବ। ବଉଦ ତାମ୍ରଲେଖ ଅନୁସାରେ ରାଣୀ ଦ୍ଵିତୀୟ ତ୍ରିଭୁବନ 
ମହାଦେବୀ ' ପରମେଶ୍ଵବରୀ' ବିରୁଦ ଧାରଣ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଭୌମକରମାନଙ୍କ ସାମନ୍ତରାଜା ଥୁଲେ ଭଞ୍ଜମାନେ । ସେମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଶାଖା ଖୂଞ୍ଜଳିମଣ୍ଡଳ 
( ବୌଦ୍ଧ ଫୁଲବାଣୀ ଅଞ୍ଚଳ) ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଏକ ଶାଖା ଖ୍ଜିଙ୍ଗମଣ୍ଡଳ ( ମୟୂରଭଞ୍ଜ- କେନ୍ଦୁଝର )ରେ 
ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁଲେ । ସବୁ ଧର୍ମମତ ପ୍ରତି ସେମାନେ ସମାନ ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁଲେ । ରାଜା 
ରଣଭଞ୍ଜ ନିଜକୁ ' ପରମବୈଷ୍ଣବ', 'ପରମମାହେଶ୍ବଵର ' ଓ ' ସ୍ତମୋଶ୍ଵରୀ ପାଦଭକ୍ଜ' ବୋଲି ତାମ୍ଲେଖରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳର ନଳରାଜାମା ନେ ହରିଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଥୁଲେ । ପୋଡ଼ାଡ଼ 
ଅଭିଲେଖରେ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର କଥାର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି । ପରବର୍ତୀ ଶାସକ ଥୁଲେ ଶରଭପୁର ବଂଶୀୟ 
ରାଜାମାନେ । ସେମାନେ ଭାଗବତ ଉପାସନାର ପରମ ସମର୍ଥକ ଥୁଲେ । ତେଣୁ ତାମ୍ରଲେଖରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
'ପରମଭାଗବତ)” ବିରୁଦ ଧାରଣ କରିଥିବା ଦେଖାଯାଏ | ସେମାନଙଙଙଦ୍ବାରା ଅନେକ ବିଷୁମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ 
ହୋଇଥିଲା । ମହାରାଜା ନରେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀଙ୍କପାଇଁ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରାଇଥୁବା ପ୍ରମାଣ 
ଅଛି । ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ସମୟରେ ମେକଳା ଓ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳରେ ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଲାଭ କରିବାଦ୍ବାରା ବୈଷ୍ଣବଧମର ପ୍ରସାର ତ୍ଵରାନ୍ଧିତ ହୋଇଥୁଲା । ରାଜା ତିବରଦେବ ଓ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ନନ୍ନରାଜ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ପରମଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ତେଣୁ ସେମାନେ ନିଜନିଜକୁ “ପରମ ବୈଷ୍ଣବ' ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସୋମବଂଶୀ ଇତିହାସରେ ରାଣୀ ବାସଟାଙ୍କ ଅବଦାନ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅତୀବ 
ମହତ୍ସ୍ପପୂଣ୍ଠ ଥୁଲା । ଶ୍ରୀପୁରସ୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ମନ୍ଦିର ସେ ନିମାଣ କରାଇଥୁଲେ । ଏହି ମନ୍ଦିର ପୋଡ଼ାଇଟାରେ 
ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ବିମଣ୍ଚିତ । ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ଦ୍ଵିତୀୟ ଯଯାତିଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କ ପୁତ୍ବ ଉଦ୍ୟୋତକେଶରୀ “ମଧୁସୂଦନ ' ବୋଲି ଭଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି | 


୮୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଂଗ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତିମାନଙ୍କ ଅମଳରେ ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ଓ 
ପ୍ରଭାବରେ ଉନ୍ନତି ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେମାନେ ମନ୍ଦିର ଓ ମଠମାନଙ୍କ ପରିଚାଳନାରେ ଗଭୀର 
ନିଷ୍ଠା ପ୍ରକଟ କରିଥୁଲେ । ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଦେବଭୋଗ୍ୟ ପ୍ରସାଦକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଵକାରୀ 
ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । ରାଜା ତଥା ରାଜକମ୍ମଚାରୀଙ୍କ ଦ୍ବାରା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଅନୁଗୃହୀତ ହେଉଥୁବାରୁ 
ଜନସାଧାରଣ ମଧ୍ଯ ତାହା ସମର୍ଥନ କରୁଥିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମିଳେ । ମନ୍ଦିର ଓ ମଠକୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଦାନ ସମ୍ପରିର 
ଉପଯୁକ୍ତ ସୁରକ୍ଷା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଓ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କରାଯାଉଥୁଲା । ସୀମାଞ୍ଚଳମ 
ମନ୍ଦିରରେ ଉଜ୍କୀର୍ଣ୍ଣ ଖ୍ରୀ. ୧୨୧୩ର ଏକ ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେଠାରେ ଥୁବା ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କୁ 
ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ସହିତ କଳିଙ୍ଗ- ପରିଚ୍ଛା ନାରାୟଣ ସେନାପତି ସେମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦିର ସେବା ତଦାରଖପାଇଁ 
ଅନୁରୋଧ କରିଥୁଲେ । ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଦାନସମ୍ପରିର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣକୁ ସମୀକ୍ଷା କରାଯାଉଥୁଲା । 
ଶ୍ରୀକୂର୍ମମ ଖ୍ରୀ. ୧୨୬୪ରେ ଉକ୍ରୀର୍ଣ୍ଣ ଏକ ଅଭିଲେଖ ଅନୁସାରେ ମଠାଧୀଶ ନରସିଂହ ଭାରତିମୁନି ତାଙ୍କ 
ମଠ ସମ୍ପଭିର ସୁରକ୍ଷା ଏବଂ ଅନ୍ତେବାସୀ କେତେକ ସନ୍ନ୍ୟାସୀଙ୍କଦ୍ଵୀରା ଅନିୟମିତ ଭାବେ ସମ୍ପରି ହସ୍ତାନ୍ତରକୁ 
ସୁଧାରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବହିଷ୍କାରପାଇଁ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇଥୁଲେ । 


ସେସମୟରେ କଳିଙ୍ଗରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତ ପ୍ରଚାର ପାଇଁ ରାମାନୁଜ, ନରହରି ତୀର୍ଥ, ନରସିଂହ 
ମହାମୁନି, ବରଦଗିରି ଶ୍ରୀପାଦ, ନରସିଂହ ଭାରତୀ ଆଦି ବୈଷାବ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ମହତଜ୍ସ୍ଵପୂଣ୍ତ ଅବଦାନ 
ଥୁଲା । କ୍ରମେ ଆଚୀଯ୍ୟମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ହେବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁଶାସନଭୁକ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ସଂଘ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଥୁଲା । ସଂଘ ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନଙ୍କ ଶ୍ଙ୍ଖଳା, କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ଓ 
ତଜ୍ଜାବଧାନ, ମନ୍ଦିରର ସେବା ଓ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନାର ନିୟମିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏବଂ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ଆଦି ସଂଘ 
ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେଉଥୁଲା । ଖ୍ରୀ. ୧୧୯୩ର ଏକ ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଗଙ୍ଗରାଜା ଭାନୁଦେବଙ୍କ 
ଅମାତ୍ୟ ନରହରି ତୀର୍ଥ ଶ୍ରୀକୂର୍ମମ ମନ୍ଦିରର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ପରିଚାଳନାପାଇଁ ୪୫ ଜଣ ବୈଷ୍ଣବଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତ 
କରିଥିଲେ । ସେମାନେ ଭଣ୍ଡାର ଗୃହର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିଥୁଲେ ଓ ଅର୍ଥବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ତଦାରଖ କରୁଥୁଲେ । 
ଯେଉଁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ, ଆଦର୍ଶ ଚରିତ୍ର, ଧର୍ମାନୁରଚି ଓ ନିଷ୍ଠା ନିଷ୍ଠଳଙ୍କ ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଉଥିଲା । 


ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତ ପ୍ରତି ସାମ୍ରାଳ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗରାଜାମାନଙ୍କ ବିଶେଷ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କର 
ଦୀର୍ଘ ତିନିଶତବର୍ଷର ଶାସନକାଳରେ ସେମାନେ ଅନେକ ପଦକ୍ଷେପ ଗ୍ରହଣ କରି ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନାକୁ 
ବ୍ୟାପକ କରିପାରି ଥୁଲେ । ବିଶାଳ ସାମ୍ରାଚ୍ଚ୍ୟର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳବାସୀଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ବାନ୍ଧିରଖ୍‌ ବାପାଇଁ 
ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ଭାବନାର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁଲୀ ତାହା ସେମାନେ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ । ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଓ 
ବୈଷ୍ଣବ ଧମ ମତକୁ ସମନ୍ଧିତ କରି ଏକ ମିଶ୍ରିତ ପରମ୍ପରାକୁ ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମନୀତି ରୂପ ଦେଇଥୁଲା । 
ଏହି ମିଶ୍ରିତ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରତୀକ ଥୁଲେ ଜଗନ୍ନାଥ । ତାଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସହ ସମାନ କରିବାରେ ସେମାନେ 
ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ରାମାନୁଜ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କ ରାଜତ୍ସକାଳରେ ଓଡ଼ିଶା 
ଆସିଥୁଲେ । ସେହି ସମୟରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥିଲା । ମନ୍ଦିରର ଅଧଷ୍ଠାତା ଦେବତା 
ଜଗନ୍ନାଥ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସେବା ପୂଜା ପାଇଁ ଅନନ୍ତବ ର୍ମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ବିପୁଳ ଜମି ଦାନ କରିଥୁଲେ | 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣରେ ପାଞ୍ଚଲକ୍ଷ ତୋଳା ସୁବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟୟିତ ହୋଇଥୁବା କଥା “ମାଦଳାପାଞ୍ଜ'ରେ ଭଲ୍େ 
ଅଛି । ଦେବତାମାନଙ୍କ ଅଳଙ୍କାରପାଇଁ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ଏକଲକ୍ଷ ପଚିଶ ହଜାର ତୋଳା ସୁବଣ୍ଠ ଦାନ 
କରିଥୁଲେ | ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ଉଚ୍ଚତା ୧୨୪ ଫ୍ରୁଟ ୮ ଇଞ୍ଚ ଏବଂ ଏହାର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଦୁଇବେଢ଼ା ପାଚେରି 
ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ବେଢ଼ାଟି ଚାରିକୋଣିଆ ଏବଂ ଏହାର ଲମ୍ବ ଓ ଓସାର ଯଥାକ୍ରମେ ୬୬୫ ଓ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୮୯ 


୬୪୦ ଫ୍ରୁଟ । ପ୍ରଥମେ ମନ୍ଦିର ଏବଂ ଜଗମୋହନ ଓ ପରେ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ଵରେ 
ନାଟମନ୍ଦିର, ଭୋଗମଣ୍ଡପ ନିମାଣ ହୋଇଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ହିନ୍ଦୁଢଗତର ଏପରି ଏକ ଅକ୍ଷୟ କୀର୍ରି 
ସ୍ଥାପନ କରି ଅନନ୍ତବମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ନିଜକୁ ଯଶସ୍ଵୀ କରିବା ସଙ୍ଗେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସ୍ଵାଭିମାନ ସ୍ତମ୍ଭ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ । ସେ “ପରମବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଯ” ବିରୁଦ ଧାରଣ କରିଥିବାରୁ ବୈଷ୍ଣବ ଉପାସନା ପ୍ରତି 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଗାଢ଼ ଅନୁରକ୍ତିର ପରିଚୟ ମିଳେ। ବୈଷ୍ଣବ ଧମମତକୁ ତାଙ୍କ ପରବତ୍ତୀ ରାଜାମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଆଗ୍ରହର ସହିତ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥୁବାର ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ସମ୍ରାଟ୍‌ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଙ୍କ 
ସମୟରେ ଜଗନ୍ନାଥଧମ ବିକାଶର ଚରମ ସୀମା ଘସ୍ପର୍ଶ କରିଥୁଲା । ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ଜଗନ୍ନାଥ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିବା କିଛି କମ୍‌ କଥା ନ ଥଲା । ତାଙ୍କ ଦୁହିତା ଚନ୍ଦ୍ରିକାଦେବୀ ଭୁବନେଶ୍ଵର ପରି 
ଶୈବକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନନ୍ତବାସୁଦେବ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରିବା ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପଦକ୍ଷେପ ଥୁଲା । ତତ୍ଦ୍ଵାରା 
ଶୈବଧର୍ମ ତୁଳନାରେ ବୈଷ୍ଣବଧ ମର ପ୍ରଭାବ ଓ ଉଚ୍କର୍ଷତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥଲା । 


ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତିମାନେ ପରମ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ଭାବରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତାରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ସହିତ ଠାକୁରଙ୍କୁ ନିବିଡ଼ଭାବରେ ସମ୍ପ୍କ୍ତ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସତେଯେପରି 
ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ରାଷ୍ଟ୍ରଜୀବନ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଉଥିଲା । ସମ୍ରାଟ୍‌ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ରାଜାଦେଶମାନ 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଘୋଷିତ ହେଉଥୁଲା । ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ନିର୍ଦଧାରଣରେ ସେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସାକ୍ଷୀ ରଖୁଥୁଲେ 
ଓ ସହଯୋଗ କାମନା କରୁଥିଲେ । ନିଜ ଉତ୍ତରାଧ କାରୀ ନିଣ୍ଠୟ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଇଙ୍ଗିତରେ ହୋଇଥୁବା 
ଘୋଷଣାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ସହଜେ ଅନୁ ମେୟ । ସମ୍ରାଟ୍‌ ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମଦେବ ପିତାଙ୍କ ପଦାନୁସରଣ କରି 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସେବକ ସାଜିଥୁଲେ । ସେ ରାଜକାଯ୍ୟ ପରିଚାଳନାରେ ଓ ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ରାଜ୍ୟଜୟ ନୀତି ସହ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ସାମିଲ କରି ଯେଉଁ ପରମ୍ପରାକୁ ସୁପ୍ରତି ଶ୍ଚିତ କଲେ ତଦ୍ଦ୍ରାରା ମନ୍ଦିର ସେବକ ଓ ପୂଜକମାନେ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ ପୁରୀ ଆଖପାଖରେ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା । 
ସାମନ୍ତରାଜାମାନେ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ଭାବରେ ଗଜପତିଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥ ସଦୃଶ ସମ୍ମାନ ଦେଲେ ଓ ଅନୁରକ୍ତ 
ରହିଲେ । ରାଜନୀତିକ ଓ ସାମାଜିକ ସଂହତି ସୁଦୂଢ଼ ହେଲା । ଗଜପତି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ସମୟରେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପୁରୀ ଆଗମନ ଓ ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନର ମହାସ୍ରୋତରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟ ଜୀବନ ପ୍ଳାବିତ 
ହୋଇଗଲା । ଉତ୍କଳୀୟ ଓ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତର ପ୍ରଭାବ ସୁବଣ୍ତ୍ରରେଖାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁଭୂତ ହେଲା । ତାହା ଫଳରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ତାଲ୍ସଵିକ ଓ ଭାବଗତ ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ 
ସାରା ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନା ସହିତ ଏକୀଭୂତ କଲା । 


କଳାସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ 

ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି କିପରି ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥଲା ତାହାର ନିଦର୍ଶନ ଗଙ୍ଗ ଯୁଗର ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ କୃତିରୁ ସହଜେ ଉପଲବ୍ଧି କରିହୁଏ । ରାଜା ଓ ରାଣୀମାନେ ପ୍ରଜାଜନହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓ ଲୋକ ପ୍ରିୟତା 
ଅଭିଳାଷ ନେଇ ମନ୍ଦିରମାନ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଏକ ଚିରାଚରିତ ପରମ୍ପରା ଥୁଲା । ତାହା ସେମାନଙ୍କପାଇଁ 
ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିବାରେ ସହାୟକ ହେଉଥିଲା । ରାଜାଙ୍କ ଶକ୍ତି ଓ ସମୃଦ୍ଧିର ପ୍ରତୀକ ଥୁଲା ମନ୍ଦିର । ସାମାଵିକ 
ଜୀବନର ପ୍ରତିବିମ୍ବରୂପେ ମନ୍ଦିରମାନ ଇତିହାସର ମୂକସାକ୍ଷୀ ରୂପେ ଗୃହୀତ । ଗଙ୍ଗରାଜତ୍ସ କାଳରେ ନିମ୍ମିତ 
ଅସଂଖ୍ୟ କ୍ଷୁଦ୍ରବୃହତ୍‌ ଦେବାଳୟ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ଆଜି ଭଗ୍ନସ୍ତୁପ । ଅଯତ୍ଧ୍‌ ଏବଂ ଅବହେଳାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ଵରୂପ 
ସେମାନଙ୍କର ଆଦ୍ୟ ଶୋଭା ଏବେ ନାହିଁ । କର୍ପୂର ଉଡ଼ିଯାଇ କନା ପଡ଼ିଥୁବା ପରି ସେମାନେ ଆଜି ଜରାଜୀର୍ଣ୍ବ 
ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛନ୍ତି । ଅନ୍ଥ କେତେକ ମନ୍ଦିର ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଇ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଗୌରବମୟ ଅତୀତର 
ପରାକାଷ୍ଠା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି । ସେଥ୍ଵମଧ୍ଯରେ ବୌଦ୍ଧ ଜିଲାର ଗନ୍ଧରାଡ଼ିରେ ଥୁବା ଯୁଗଳ ମନ୍ଦିର ଏବଂ 
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ମୁଦ୍‌ଗଳଚ ମାଧବ : ନୀଳମାଧବ ମନ୍ଦିର 





୯୧ 


୯୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପୁରୀ ଓ ଭୁବନେଶ୍ବରର ଅବସ୍ଥିତ ମନ୍ଦିର । ଆଉ କେତେକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ମନ୍ଦିର ହେଲା - ପାଇକମାଳର 
ନୁସିଂହନାଥ ମନ୍ଦିର, ସୀମାଚଳମର ( ଆନ୍ଧିପ୍ରଦେଶ ) ବରାହ ନୁସିଂହ ମନ୍ଦିର, ଶ୍ରୀକୂମର ବିଷୁ ମନ୍ଦର, 
ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ରେ ନିର୍ମିତ ଏକାଧ୍ଵକ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର । କଣ୍ଟିଲୋର ନୀଳମାଧବ ଏବଂ ଭଟ୍‌ଲିର 
ଦଧୁବାମନ ମନ୍ଦିରକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶ୍ରେଣୀର ବୋଲି କୁହାଯାଏ। ପୁରୀ ଜିଲାର ବ୍ରହ୍ମଗିରିରେ 
ଅଲାର ନାଥଙ୍କ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥିଲା । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ଗରୁ ଡ଼ଙ୍କୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଥାପନ କରି ପୂଜା କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ମାଧ ବଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ବିଷ୍ଧୁ ଉପାସକମାନେ ଅନେକ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରିଥୁଲେ । ଆଉ କେତେକ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଯେଉଠାରେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଓ ଦୂରାଗତ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ମାନେ ପୂଜାପାଇଁ ସମବେତ ହୁଅନ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ରେମୁଣାର 
ଗୋପୀ ନାଥ ମନ୍ଦିର, ସତ୍ୟବାଦୀର ସାକ୍ଷି ଗୋପାଳଙ୍କ ମନ୍ଦିର, କାକୁଡ଼ିଆ ମନ୍ଦିର ଓ ନୂଆ ସୋ ମେଶ୍ଵର 
ମନ୍ଦିର ଆଦି । ଏହି ବିଷ୍ଣୁମଯିରମାନ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଉପରେ ବୈଷ୍ଣବଧମର ପ୍ରଭାବ ସମ୍ପର୍କରେ ସୂଚନା 
ଦେଇଥାଏ | 

ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ପରି ବିଷ୍ଣୁପ୍ରତିମା ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାସାରା ମିଳୁଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ବିଷ୍ଣୁପ୍ରତିମା ନିମାଣ 
ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଶିଳ୍ପୀମାନେ ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ପୂଣ୍ତ ଅବଗତ ନ ହେଲେ ପ୍ରତିମା ଜନାଦୃତ 
ହୋଇ ନ ପାରେ । ସେମାନେ ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରି ଅଥବା ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ତାଲିମ ପାଇବା 
ପରେ ପ୍ରତିମା ତିଆରି କରିଥାଚ୍ି । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଦଶ ଅବତାର, ଚବିଶ ପ୍ରକାରର ବିଷ୍ଣୁପ୍ରତିମା ଓ ପରିବାର 
ଦେବତାଙ୍କୁ ନିହାଣ ମୁନରେ ପଥର ଉପରେ ରୂପ ଦେବା ସମୟରେ ମୂରିତତ୍ସ ସମ୍ପର୍କରେ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ 
ହାସଲ କରିଥିବା ଦରକାର । ଓଡ଼ିଶାରେ ମିଳିଥୁବା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବିଷ୍ଣୁପ୍ରତିମା କେବଳ ମନ୍ଦିର ନୁହେଁ, 
ଅନେକ ସଂଗ୍ରହାଳୟମାନଙ୍କରେ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରତିମା ଗଠନର ଭିନ୍ନତା ବହୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଦିଗରୁ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରଥମତଃ ସେମାନେ ଯେଉଁ ପ୍ରସ୍ତରଖଣ୍ଡ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ତାହା 
ଏକପ୍ରକାର ହୋଇ ନ ପାରେ । ସ୍ଥାନ ଅନୁସାରେ ପଥରମାନ ଓ ଗୁଣ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ । ପ୍ରତିମା ଗଠନରେ, 
ଆଭୂଷଣରେ, ଆସନ ଓ ମୁଦ୍ବାରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ଶିଳ୍ପୀର କଳାକୁଶଳତା ଉପରେ ପ୍ରତିମାର 
ସୌନ୍ଦଯ୍ୟ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ବିଷ୍ଣୁପ୍ରତିମା କାରିଗରମାନଙ୍କୁ ଉପଯୁକ୍ତ ତାଲିମ ଦେବାପାଇଁ ଗୁରୁ ଏବଂ 
କାରଖାନା ରାଜାମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ଯୋଗାଇ ଦିଆଯାଉଥିଲା । ଅନେକ ଶିଳ୍ପୀ ନିଜ କୁଳବ୍ୟବସାୟ 
ଭାବରେ ପ୍ରତିମା ଗଠନ କାଯ୍ୟ ସୁଚାରୁରୂପେ ନିର୍ବାହ କରୁଥୁଲେ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିବା କେତେକ ବୈଷ୍ଠବ ସନ୍ଥ 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କପାଇଁ ଓଡ଼ିଶା ଏକ ତୀର୍ଥସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ଚତୁର୍ଧାମ ମଧ୍ଯରୁ ପୁରୀ ଅନ୍ୟତମ ପୁଣ୍ୟ ସ୍ଥାନ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଭାରତର ଦୂରଦୂରାନ୍ତରୁ ତୀଥଯାତ୍ରୀ ଏବଂ ସାଧୁସନ୍ଥମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସୁଥୁଲେ । ଏହି 
ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ । ଧମ ଓ ବଣ୍ତ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ପ୍ରେରଣା ଯୁଗେ ଯୁଗେ ବହୁ 
ସ୍ଵଦେଶୀ ଓ ବିଦେଶୀଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ଇତିହାସରେ ରହିଛି । ଏହି ଆଗନ୍ତୁକ ଓ 
ପରିବ୍ରାଜକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କୁ ବାଦ୍ଦେଇ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଥୁଲେ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ, ରାମାନୁଜ, 
ମଧ୍ବା ଚାର୍ଯ୍ୟ, ବିଷ୍ଯୁସ୍ଵାମୀ, ନାନକ, କବୀର ଓ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି । ବୈଷ୍ଣବ ଧମ ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ ସାଧୁସନ୍ଧ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଥୁଲେ ରାମାନୁଜ, ନରହରି ତୀଥ ଓ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ । ସେମାନେ ନିଜନିଜର ଅନୁଭୂତି 
ପରିସର ଓ ଜ୍ଞାନ ବୃଦ୍ଧି ସହିତ ଧମ ମତ ପ୍ରଚାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥୁଲେ । ତେଣୁ ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସନା 
ପ୍ରସାରପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ଅତି ମହତ୍ଗପୂଣ୍ଠ ଥୁଲା । 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୯୩ 


ରାମାନୁଜ 


ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପ୍ରଥମାର୍ଦ୍ଧରେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ଖ୍ୟାତନାମା ବୈଷ୍ଣବ ସନ୍ଥ ରାମାନୁଜ ପୁରୀ 
ଆସିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ସେ `ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଧୈତ' ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା ଥୁଲେ । ତାମିଲନାଡୁର ପେରାମ୍ବଦୂର 
ତାଙ୍କ ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ଥୁଲା । ପରେ ଶ୍ରୀରଙ୍ଗମ ମଠର ସେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ହୋଇଥୁଲେ । ସାରା ଭାର ତ ବର୍ଷର 
ତୀର୍ଥସ୍ଥଳୀମାନ ଭ୍ରମଣ କଲା ପରେ ସେ ପୁରୀ ଆସିଥୁଲେ । ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କ ସହିତ 
ତାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତକାର ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ସେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀଙ୍କ ଗଭୀର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଚିନ୍ତା 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥିବା ଜଣାଯାଏ । ତାଙ୍କ ପ୍ରେରଣାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ରାଜା ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର 
ସେବା ଅର୍ଚ୍ନାରେ କେତେକ ସଂସ୍କାର ଓ ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରଣୟନ କରିଥୁଲେ । ସେଦିନ ପାଖରୁ ଅନନ୍ତବ ର୍ମଣ 
ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ନିଜେ 'ପରମବୈଷ୍ଣବ' ବିରୁଦ ଧାରଣ କରି ଥୁଲେ । ରାମାନୁଜଙ୍କ ପରାମର୍ଶକ୍ରମେ ମନ୍ଦିର 
ବେଢ଼ା ଭିତରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଏବଂ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ 
ଲଲାଟରେ ତିଳକ ଲଗାଇବା ନିୟମ ପ୍ରଣୀତ ହୋଇଥୁଲା । ରାମାନୁଜଙ୍କଦ୍ଵାରା ପୁରୀର ଏମାର ମଠ 
ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହା ଥୁଲା ପୁରୀର ସବପ୍ରଥମ ବୈଷ୍ଣବ ମଠ । ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଦୈତ ଧର୍ମମତ ସହିତ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନାର ପ୍ରସାର ରାମାନୁଜଙ୍କଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା । 


ନରହରି ତୀର୍ଥ 

ମଧ୍ଵାଚାର୍ଯ୍ୟ ବୈଷ୍ଣବ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଗୁରୁ ଥୁଲେ ନର ହରି ତୀର୍ଥ । ସେ ଆ ନନ୍ଦ ତୀର୍ଥ ବା ପୂଣ୍ଠରପ୍ର ଜ୍ଞାଙ୍କ 
ଶିଷ୍ୟ ଥୁଲେ । ଦ୍ଵୈତବାଦ ଦର୍ଶନକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରି ଥୁଲେ । ପ୍ରଶାସକ ପଦରେ ସେ ରାଜା ପ୍ରଥମ 
ଭାନୁଦେବଙ୍କ ଅଧୀନରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବିଷ୍ଣୁଉପାସନାରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଗାଢ଼ ଅନୁରକ୍ତି ଥୁଲା । 
କଳିଙ୍ଗସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତ୍ୁତ ଥୁବାରୁ ସେ ଦକ୍ଷି ଣ୍ାଗରେ ରାଜ୍ୟପାଳ 
ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । କ୍ଷମତାରେ ଥୁବା ସମୟରେ ଶ୍ରୀକୂର୍ମମଠାରେ ଅନେକ ମନ୍ଦିର ସେ ନିର୍ମାଣ 
କରାଇଥୁ ଲେ । ତାଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପାଇ ନୃସିଂହ ଆରାଧନା ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥିଲା । ଶ୍ରୀକୂର୍ମମରେ 
ଯୋଗାନନ୍ଦ ନୃସିଂହଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସେ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ପୁଣ୍ୟାର୍ଚ୍ଚ ଯାଇଁ ଉତ୍ସବ ଦିନମାନଙ୍କରେ 
ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ମାନଙ୍କୁ ମାଗଣାରେ ପ୍ରସାଦ ବଣ୍ଟନ ହେଉଥୁଲା । ଅନେକ ଅଭିଲେଖରେ ତାଙ୍କୁ ଉତ୍ତମ 
ପ୍ରଶାସକ ଓ ଆଦର୍ଶ ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସକ ଭାବରେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । ରାଜା ପ୍ରଥମ ଭାନୁ ଦେବଙ୍କୁ 
ସେ ପୂଣ୍ତ ପ୍ରାଣରେ ସମର୍ଥନ କରୁଥୁଲେ । ସେ କଳିଙ୍ଗର ଅଧ୍ବାସୀ ଥୁଲେ ଏବଂ ଜଣେ ଅଭିଜ୍ଞ, 
ଅନୁରକ୍ତ, ଦକ୍ଷ ପ୍ରଶାସକ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ସମର୍ଥନ ବୈଷ୍ଣବ ଧମ୍ମତକୁ 
ଜନପ୍ରିୟ କରିବାରେ ଅନୁକୃଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା । ସୀମାଚଳମର ନୃସିଂହ ମନ୍ଦିର ନିମାଣରେ 
ତାଙ୍କର ଭୂମିକା ଅତି ମହତ୍ବ ପୂଣ୍ଣ୍ଵ ଥୁଲା । ପ୍ରଭୁ ନୃସିଂହଙ୍କ ପ୍ରୀତ୍ୟଥେ ସେ ଅଖଣ୍ଡ ଦ୍ଵୀପ ପ୍ରଜ୍ଵଳନର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଥୁଲେ । ସୀମାଚଳମରେ ଅବସ୍ଥିତ ନରହରିମଠ ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେ 
ଅନେକ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଥୁଲେ । ସେଥୁମଧ୍ଯରେ ଶୁକ୍ର ଭାଷ୍ୟ ଟୀକା, ଉପନିଷଦମାନଙ୍କ ଟୀକା, 
ମଧ୍ଵାଚାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଣୀତ “-ଯମକ ଭାରତର ଟୀକା, ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସ୍ତୁବ, ନରହରି ଯତି ସ୍ତୋତ୍ର, ନରହରି 
ତୀଥୀୟ ଓ ହରିଦଶକୂଟ ଆଦି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । 


ଜଗନ୍ନାଥ ତୀର୍ଥ 
ନରହରି ତୀର୍ଥଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ଥିଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ତୀଥ । ସେ ସୀମାଚଳମରେ ନରହରି ମଠରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରୁଥୁଲେ । ସେ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧୂ ଭାବରେ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ପ୍ରସାର କରିଥୁଲେ । 


୯୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ବରଦଗିରି ଶ୍ରୀପାଦମୂଳ 

ସୀମାଚଳମର କେତେକ ଅଭିଲେଖରୁ ତାଙ୍କ ବିଷୟ ଜଣାଯାଏ । ତାଙ୍କୁ 'ଶ୍ରୀମତୃ ପରମହଂସାବଧୂ 
ପରିବୃଦ୍ଧି ସୁଧାକର” ଭାବରେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଅଛି | ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଶିଷ୍ୟ ଥିଲେ ଜ୍ଞାନାନନ୍ଦ ଭଟ୍ଟାରକ । 
ଆଉ ଜଣେ ଶିଷ୍ୟ ଥିଲେ ଅଖଣ୍ଡାନନ୍ଦ । ସେ ସିଂହାଦ୍ରିର ଭୋଗ ପରୀକ୍ଷା କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିଲେ । 


ନରସିଂହ ଭାରତୀ ଶ୍ରୀପାଦ 

ସୀମାଚଳମ ଓ ଶ୍ରୀକୂର୍ମମର କେତେକ ଅଭିଲେଖରେ ତାଙ୍କ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ସେ ପୁରୀର 
ଅଧୂବାସୀ ଥୁଲେ । ସେ ଦୁଇଟି ମଠ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଥୁଲେ ନରସିଂହ ଗିରି ଶ୍ରୀପାଦ । 
ନରସିଂହ ଭାରତୀ ଶ୍ରୀପାଦ ସୀମାଚଳମରେ ନାମସଂକୀତ୍ତନର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଥୁଲେ । ସେ ଦେବତାଙ୍କ 
ଯଜ୍ଞୋପବୀତ ଧାରଣ ଉତ୍ସବ ମଧ୍ଯ ଆୟୋଜନ କରିଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଶିଷ୍ୟ ଥୁଲେ ବାସୁଦେବ 
ଭାରତୀ । ନରସିଂହ ଭାରତୀ କଳିଙ୍ଗରେ ମାଧ୍ଵମତବାଦ ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ । ସେ କିଛିଦିନ ସୀମାଚଳମ୍‌ 
ମନ୍ଦିରର ଭୋଗପରୀକ୍ଷା ଦାୟିତୁ ମଧ୍ଯ ବହନ କରିଥିଲେ । 

ଆଉ ଦୁଇଜଣ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ବୈଷ୍ଣବ ସାଧୁ ଥୁଲେ ଶ୍ରୀପାଦ ଏବଂ କେଶବ ଭାରତୀ । ସେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦୀକ୍ଷା ଦେଇଥିବା କଥା ସୀମାଚଳମ୍‌ର ଗୋଟିଏ ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 

ଅନ୍ୟ ବୈଷ୍ଣବ ସାଧୁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭଟ୍ଟଭବସେନ, ପୁଣ୍ଡରିକୋ ମୁନି, ଗୋପାଳ ମୁନି, ମୁନି ବାସୁଦେବ 
ପତି, ରାଘବ ଭାରତୀ, ବାସୁଦେବ ଭାରତୀ,, ବିଷ୍ଣୁସ୍ବାମୀ, ଭବ ସଦାଶିବ ରାଜଗୁରୁ ଆଦି ଧର୍ମପ୍ରଚାର 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ମିଳେ । 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଅନ୍ୟତମ ବିଖ୍ୟାତ ବୈଷ୍ଣବ ସନ୍ଥ ଓ ପ୍ରଚାରକ ଥିଲେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ । ବଙ୍ଗଳାର 
ନଦିଆ ତାଙ୍କ ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ସେ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
କରିପାରିଥିଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ହେଲା ପରେ _ 
ସଂସ୍କୃତ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ସେ ଜଣେ ଜ୍ଞାନୀ ପଣ୍ଡିତ ଭାବରେ 
ଖ୍ୟାତି ଅଜନ କରିଥ୍ଲେ | ସେତେବେଳେ ଗୟା, 
ବାରାଣସୀ, ମଥୁରା ଓ ପୁରୀ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ସଂସ୍କତ 
ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଚଚ୍ଚା ଓ ସମ୍ମିଳନୀ ହେଉଥୁଲା । 
ଗୟା ଭ୍ରମଣ କାଳରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ବିଖ୍ୟାତ ବୈଷ୍ଣବ 
ସାଧୁ ଭଶ୍ଵରପୁରୀଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ଭକ୍ତି ଉପାସନାରେ ¦ 
ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇଥୁଲେ । ସେ ସନ୍ନ୍ଯାସୀ ହେଲା ଉରାରୁ | _ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ନାମ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । 


ପୁରୀ ଶାସ୍ତ୍ରଞ୍ଚ ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ମିଳନସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । 
ଭଚ୍ଜିମାଗର ଉଜ୍କଷ୍ତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପୂରୀ ଅ।ସିଥ୍‌ଲେ ଓ ସେଠାରେ ଥୁବା 
ଜ୍ଞାନମାଗୀ ଦାର୍ଶନିକ ପଣ୍ଡତମାନଙ୍କ ସହିତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଆଲୋଚନାରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସନାତନ 
ଧମ ଶାସ୍ତ୍ର ଉପରେ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ ଥୁବାରୁ ସେ ତର୍କରେ 





ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୯୫ 


ଜ୍ଞାନମାଗୀମାନଙ୍କୁ ଜିଣିପାରୁଥୁଲେ । ପୁରୀର ପବିତ୍ର ବାତାବରଣରେ ପ୍ରଲୁଚ୍ଧ ହୋଇ ସେ କାଶୀ ମିଶ୍ରଙ୍କ 
ଅତି ଥୁ ହୋଇ ରହି ଥୁଲେ । ଭକ୍ତିତତ୍ତ୍ବର ସାରବତ୍ତା ଉପଲବ୍ଧି କରି ସେ ରାଧା ଭାବରେ ପ୍ରେମ ଭକ୍ତି କୁ 
ସଂକୀତ୍ତନ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ । ସେ ଜଣେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ଥୁଲେ, କାରଣ ଜାତି ବର୍ତ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କୁ ନିଜର ଅନୁଗାମୀ କରିପାରୁଥୁଲେ । ସଂକୀର୍ତନ ସମୟରେ 
ରାଧାଭାବରେ ତନ୍ମୟ ତାଙ୍କ ପାର୍ଥଦ ସତ୍ତା ସଂଞ୍ଞାହୀନ ହେଉଥୁବାର ଜନଶ୍ରୁତି ଅଛି । ସବୁଜାତିର ଲୋକ 
ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ତାଙ୍କ ସହ କୃଷ୍ଣନାମ ସଂକୀତ୍ତନରେ ଗଗନ ପବନ ମୁଖରିତ କରୁଥୁଲେ । ସାରା ଭାରତରେ 
ସେତେବେଳେ ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନର ଲହରୀ ଖେଳୁଥାଏ । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଳବ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା 
ତାହାର ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ସମ୍ପ୍ଦଦାୟ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ଓ ନିଜ ନିଜକୁ ରାଧା ଏବଂ ଗୋପୀ ଭାବରେ ଉଦ୍୍‌ବୁଦ୍ଧ କରି 
ସଂକୀଉଭନରେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁ ଲେ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ରାଧାଭାବ ବିହ୍ଳିତ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପରମ 
ଆନନ୍ଦ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରୁଥିଲେ । ସେ ଯେଉଁ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ପ୍ରଚାର କରୁଥୁଲେ ତା'ର ମୁଖ୍ୟ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ଭକ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି । ଏପ୍ରକାର ପ୍ରଚାରଫଳରେ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଏକ ନୂତନ ମନ୍ତ୍ରରେ 
ଉଜ୍ଜୀବିତ ହେଲା ଏବଂ ପୁରୀ ବୈଷ୍ଣବଧମ୍ମ ପ୍ରଚାରର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ହୋଇପାରିଲା । ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଭିତରେ 
କୃଷ୍ଣନାମ ସଂକୀର୍ତନ କାଳରେ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଞ୍ଞାନଶୂନ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଶେଷ ନିଃଶ୍ବାସ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । ସେତେବେଳକୁ ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ ଶୀର୍ଷତମ ସ୍ଥାନରେ ଉପନୀତ ହୋଇସାରିଥିଲା । ଏହା ଥୁଲା 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ମହତ୍‌ ଅବଦାନ । ସମାଜରୁ ଜାତି ଓ ବଣ୍ଠଭେଦ ଦୂର କରିବାଦ୍ଵଧାରା ଏକ ନୂତନ ସମାଜ 
ଗଢ଼ିବାପାଇଁ ପଥ ଉନ୍ମ୍‌ କ୍ତ ହୋଇଥୁଲା । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସାମସମୟିକ ପଞ୍ଚସଖା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଜ୍ଞାନମାରଗର ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ଜାତିଭେଦର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ବିରୋଧରେ ସଚେତନ ଜନମତ 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଥୁଲେ | 

ଅନେକ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ବୈଷ୍ଣବ ହୋଇଥୁବାରୁ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି, କିନ୍ଧୁ ସେମାନେ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ 
ବାଣୀ ଓ ଧର୍ମମତକୁ ପୂରାପୂରି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଅନୁରକ୍ତି ପ୍ରକାଶକରନ୍ତି ଓ 
ଶୂନ୍ୟବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାରେ ଶୂନ୍ୟବାଦ ପରି ଅନେକ ପ୍ରକାର ମତାମତ 
ମିଶିଥୁବାର ଜଣାଯାଏ । ପଞ୍ଚସଖା ଗୋଷ୍ଠୀ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସମର୍ଥକ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ନିଜର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଥୁଲା । ତେଣୁ ସେମାନେ ପ୍ରେମ ଭକ୍ତି ମାଗ ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନମିଶ୍ରା ଭକ୍ତିକୁ ଅଧ୍କ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଉଥୁଲେ । ଚୈତନ୍ୟ ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଧମମତର ପ୍ରଚାରକ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ପଞ୍ଚସଖା ଉତ୍କଳୀୟ 
ବୈଷ୍ଣବ ଥୁଲେ । କୃଷ୍ଣ ଓ ରାଧାଙ୍କୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ମତପାର୍ଥ କ୍ୟ ଥୁଲା । ଗୋଲୋକର କୃଷ୍ଣ ଓ 
ଦ୍ଵାରକାର କୃଷ୍ଣ ଭିତରେ ପାଥକ୍ୟ ଥୁଲା ବୋଲି ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ କହନ୍ତି । ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ମତରେ ଦ୍ଵାରକା 
କୃଷ୍ଣ 'ଶୂନ୍ଯ” ବା “ନିରାକାର” ନ ଥୁଲେ | ସେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ନ ଥୁଲେ | ଚୈତନ୍ୟ ରାଧାଙ୍କୁ ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥୁଲେ । ଉତ୍କଳୀୟମାନେ ରାଧାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ତୁଲ୍ୟ ଦେଖୁଥୁଲେ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁସ୍ଵାମୀଙ୍କ 
ମତାନୁସରଣ କରି ବଳରାମଙ୍କୁ ରାମ ଚନ୍ଦ୍ର ତଥା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜ୍ୟେଷ୍ଠଭ୍ରାତା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
ପଞ୍ଚସଖା ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଭକ୍ତ ଥୁଲେ ଓ ତାଙ୍କ କୀର୍ତନମଣ୍ଡଳୀରେ ଯୋଗ ଦେଉଥୁଲେ । ସେମାନେ ଚୈତଫ୍ୟଙ୍କୁ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ମରଶରୀର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହରେ 
ବିଲୀନ ହେବା କଥା ବର୍ଣ୍ରନା କରିଥୁଲେ । 

ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାରେ ବୈଷ୍ଣବ ଉପାସନାକୁ ନୂତନ ମନ୍ତ୍ର ଦେଇଥୁଲେ । ନୂତନ ଉତ୍ସାହ ଓ ନୂତନ 
ପ୍ରେରଣାରେ ଭକ୍ତମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରିବା, ଜନସମାଜରେ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦଭାବକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ 
କରିବା, ସଂକୀର୍ଭନ ମାଧମରେ ସୌହାହଦ୍ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକରିବା ଆଦି ମହତ୍‌ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 


୯୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଦେଇଥୁଲେ । ଶ୍ରୀଚୈତ ନ୍ୟଙ୍କୁ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଜଣେ ଯୁଗପୁରୁ ଷ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ତାଙ୍କ ପ୍ରଚାର ବାଣୀରେ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଥୁଲା । ବୈଷ୍ଣବ ଧମ ସ୍ରୋତ ଭିତରେ ସମାଜ 
ପରିବତ୍ତନର ଆହ୍ଵାନ ଶ୍ରୀଚୈତ ନ୍ୟଙ୍କୁ ଇତିହାସର ଏକ ଅବିସ୍ମରଣୀୟ ଚରି ତ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
କରି ପାରିଛି | 
ଜଗନ୍ନାଥଧମ 

ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧମର ପ୍ରତୀକ ହେଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ତାଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ବିକାଶ ଲାଭ 
କରିଥୁଲା ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ | ବହୁ ଧମମତର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥ ଲେହେଁ 
ତାଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ବୈଷ୍ଣବ ଧମମତର ପରି ପୂଣ୍ଠତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମନେହୁଏ । 
ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ପୁରୀର ବିଶାଳ ମନ୍ଦିରରେ ଜଗନ୍ନାଥ, 
ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରା ନାମକ ତିନି ଠାକୁର ସୁଦଶନଙ୍କ ସହିତ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ଯଥାକ୍ରମେ 
ବିଷ୍ଣୁ, ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । ଏହି ତ୍ରିମୂରିଙ୍କୁ ଭାଇଭଉଣୀ ଭାବରେ ସେବକମାନେ ପରିଚୟ ଦି ଅନ୍ତି । 
ବଳଭଦ୍ର ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ଅନୁଜଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭଉଣୀ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ କାଷ୍ଠନିମିତ ବିଗ୍ରହକୁ ସେବା 
କରନ୍ତି ଦଇତାପତିମାନେ ଏବଂ ପୂଜା କରନ୍ତ ପଣ୍ଡାମାନେ । ଦଇତାମାନେ ଶବର ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଏବଂ 
ପଣ୍ଡାମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ । ଓଡ଼ିଶାପରି ଏକ ସୁପ୍ରାଚୀନ ରାଜ୍ୟରେ ଆଯ୍ୟ ଓ ଆଯ୍ୟେତର ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିନିଧତ୍ଵ 
କରନ୍ତି ସେମାନେ ଏବଂ ମିଶ୍ରିତ ସଂସ୍କୃତିର ଦ୍ରିଧାରା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମରେ । ବିଗତ ଦୀର୍ଘ 
ଏକହଜାରରୁ ଉର୍ଵ୍ବ କାଳ ଭିତରେ ଏହି ଧମ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସଂସ୍କତିର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ହୋଇ ବିକାଶ ଲାଭ 
କରିଛି । କେତେ ଘାତ ପ୍ରତିଘାତ, ଉଜ୍ଥାନ ପତନ ଓ ପରିବର୍ତନର ରୂପାୟନ ଆଦି ଦେଖାଯାଏ ଜଗନାଥ 
ଧର୍ମରେ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ଓ ଜାତୀୟ ଜୀବନ ସହିତ ଇତିହାସ ଏ ତିନିଠାକୁରଙ୍କୁ ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଓ ନିବିଡ଼ 
କରି ଯୋଡ଼ି ଦେଇଛି। 

ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧମର ଉପ୍ପରି ରହସ୍ୟାଚ୍ଛନ୍ନ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପଣ୍ତିତ ନିଜ ନିଜର ମତ 
ପ୍ରକଟ କରି ଉକ୍ତ ରହସ୍ୟ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ, କାହ୍‌,ଚରଣ ମିଶର, ବେଣୀମାଧବ ପାଢ଼ୀ, ଏସ୍‌ମ୍ୟାନ, ହରମାନ୍‌ କୁଲ୍‌କେ, ଗୟାଚରଣ 
ତ୍ରିପାଠୀ, ସତ୍ୟନାରାୟଣ ରାଜଗୁରୁ ଓ କେଦାର ନାଥ ମହାପାତ୍ର ଆଦି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ସେମାନେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଧମର ଉତ୍ପରି ସମ୍ପକରେ ଅଭିମତ ପୋଷଣ କରିଥୁବାରୁ 
ମୂଳସମସ୍ୟା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅସମାହିତ ହୋଇ ରହିଛି । ପୁରୀର ଏତି ହାସିକ ପ୍ରାଚୀନତା ମଧ୍ଯ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ଥିର ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଜାତି ପ୍ରେମ ସ୍ରୋତରେ ଭାସି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୈଦିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ବୋଲି କହିବା 
ଇତିହାସଦ୍ଵାରା କେତେଦୂର ସମର୍ଥିତ ତାହା ଆଲୋଚନାର ବିଷୟ । 


ଜୈନଧମମ 

ପଶ୍ଚିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମର ଉତ୍ପରିକୁ ଜୈନଧମ୍ମ ସହିତ ସମ୍ପ୍କ୍ତ କରି ଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ମତରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଚବିଶ ଜୈନ ତୀରଙ୍କର ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ । ଜୈନଧର୍ମ ଭାରତର ଏକ ପ୍ରାଚୀନତମ 
ଧର୍ମମତ ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ଜୈନସାହିତ୍ୟକୁ ଭିରିକରି ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ତାହା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବା କୁହାଯାଏ । ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ ତାହା ରାଜଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁବା 
ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖରେ ସୂଚିତ । ତହିଁରେ ବଣ୍ଠିତ କଳିଙ୍ଗଜୀନଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ପଣ୍ତିତ ଦାସଙ୍କ ମତରେ ଜୈନଧମର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ, ସମ୍ୟକ୍‌ ଚରିତ ଓ 
ସମ୍ୟକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇପାରେ । ଜୈନଧର୍ମର 


ଧର୍ମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୯୭ 


' ମୋକ୍ଷ' ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନାର କୈବଲ୍ୟ ମୁକ୍ିକୁ ତୁଳନା କରାଯାଏ | ଜୈନଧର୍ମର “ କଳବୃକ୍ଷ'କୁ 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାରେ ଥୁବା କଳ୍ପବଟ ସହିତ ସମାନ କୁହାଯାଏ । ଉଭୟ ଧମୋପାସନାରେ ମୁକ୍ତି, 
ନିର୍ବାଣ ଆଦି ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଜଗନ୍ନାଥ ବିଗ୍ରହ ସହିତ ଜୈନ ପ୍ରତୀକ ବଦ୍ଧମଙ୍ଗଳ ଓ ନନ୍ଦିପଦର 
ସାଦୃଶ୍ୟ ଥୁବା ସେ କହନ୍ତି । 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 

ଜୈନଧମ୍ ପରି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ଏକଦା ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । କେତେକ ପଣ୍ଡିତ 
ବୌଦ୍ଧଧମ ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥଧମର ତୁଳନା କରିଥାନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଦାଶନିକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥ ତତ୍ତ୍ଵର ସାଦୃଶ୍ୟ ସେମାନେ ଦଶାଇଥାନ୍ତି ଓ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବୌଦ୍ଧଧମରୁ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉପ୍ପରଭି ହେବା କଥା ସେମାନେ କହନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧଧମ୍ମର ତ୍ରିରତ୍ନ - ଅର୍ଥାତ ବୁଦ୍ଧ, ଧମ ଓ 
ସଂଘ ସହିତ ପୁରୀ ମନ୍ଦିରର ତିନି ବିଗ୍ରହଙ୍କୁ ଏକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଉତ୍ମୀୟାନର ଦାଶ ନିକ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତିଙ୍କ 'ଜ୍ଞାନସିଵି'ରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ବୋଲି 
ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । ଜୟଦେବଙ୍କ ପରି ବୈଷ୍ଣବ କବି ଦଶାବତାର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଅନ୍ୟତମ 
ଅବତାର ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧଧମକୁ ହିନ୍ଦୁରୁଧମର ଏକ ଶାଖାରୂପେ ଦର୍ଶାଇବାକୁ 
ଯାଇ ଏତାଦୃଶ ପଦକ୍ଷେପ ନିଆଯାଇଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପରି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଭକ୍ତ ମାନେ 
ଜାତିଭେଦରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ କି ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ମନ୍ଦିରର ଦ୍ଵାର ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ଖୋଲା; କାରଣ ଜଗନାଥ ପତିତପାବନ ରୂପେ ଚିତ୍ରିତ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମହାପ୍ରସାଦ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇ ପବିତ୍ର 
ପ୍ରସାଦରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ | ଏହି ପ୍ରତିପାଦ୍ୟର ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହରେ 
ନବକଳେବର ସମୟରେ ଯେଉଁ ତଥା କଥୁତ ଶାଳଗ୍ରାମଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ ବା ମରଦେହର ଅସ୍ଥିବି ଶେଷ, ଏହି ବିଶ୍ବାସର ପ୍ରେରଣା ଜଗନ୍ନାଥ ଧମକୁ ବୈ ଦ୍ଧର୍ମ 
ସହିତ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ କରିଥାଏ । ସତେଯେପରି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହ ଏକ ସ୍ତୂପର ପ୍ରତୀକ । ହୀନ ଯାନ 
ବୌଦ୍ଧଧମରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦେହାବଶେଷରୁ ଦନ୍ତ, ଅସ୍ଥି ବା କେଶଗୁଚ୍ଛକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରି ପୂଜା କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସ୍ତୃପମାନ ନିର୍ମିତ ହେଉଥୁଲା । ଏହି ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ କଳିଙ୍ଗରେ ଅଶୋକ ଏକାଧୂକ 
ସ୍ତୂପ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁବା ବିଶ୍ବାସ କରାଯାଏ । ଅଶୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ସ୍ତୂପ କାଳଗଭ ରେ ଲୀନ ହେଲା 
ପରେ ପବିତ୍ର ଦେହାବଶେଷକୁ ସଂରକ୍ଷିତ କରିବା ପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହ ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥାନ ବୋଲି 
ଉପାସକମାନେ ବିଚାର କରି ଥୁଲେ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଯେତେବେଳେ ସତ୍ତାହୀନ ହେଲା ସେତେବେଳେ 
ଚତୁରତାର ସହିତ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ସହିତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଅସ୍ଥି ବା ଦନ୍ତକୁ ବିଗ୍ରହ 
ଭିତରେ ସାଇତି ରଖ୍‌ ଏକ ରହସ୍ୟାଚ୍ଛନ୍ନ ପରମ୍ପରା ସ୍୍‌ଷ୍ଟି କରିଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି 
ପରମ୍ପରାର ରହସ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ନବକଳେବର ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ମପଦାର୍ଥର 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରୀକରଣ ଅତି ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଧମ୍ମବିଶ୍ଵାସର କୁଜ୍‌ଝଟିକା ମଧ୍ଯରେ ଉକ୍ତ 
ରହସ୍ୟ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଛି ଏବଂ ରହିବ ମଧ୍ଯ । ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ 
ଜଗନ୍ନାଥ ରୂପରେ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଭାବରେ ବଣ୍ଠନା କରି ବ୍ରହ୍ମପଦାର୍ଥ ଓ 
ନବକଳେ ବର ବିଧୂକୁ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ପରମ୍ପରାରେ ପରିଣତ କରାଯାଇପାରିଛି । ବୁଦ୍ଧ ଆଜି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ନବମ 
ଅବତାର ଭାବରେ ଏକ ପରମ ପୂଜ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଧମ ପ୍ରଚାରକ ଭୂମିକାରେ ତାଙ୍କ ବାଣୀ 
ଆଜି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଦର୍ଶନର ପରିପୂରକ ରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି । 


୯୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ 

ଅନେକ ଏଡତିହାସିକ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉତ୍ପଭିକୁ ବୈଦିକ ଧମୋପାସନା ସହିତ ଜଡ଼ିତ କରିଥାନ୍ତି । 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହ ଦାରୁବ୍ରନହୂରୂପେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁବାରୁ ସେମାନେ ରକ୍‌ବେଦର ଦଶମ ମଣ୍ଡଳରେ 
ଉଲ୍ଖ ଥୁବା “ସମୁଦ୍ରରେ ଭାସମାନ ଦାରୁ' କୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ପୂଜିତ ହେଉଥୁବା 
ଯୁକ୍ତି ବାଢ଼ିଥାଚି । ଏହି ପବିତ୍ର ଦାରୂପୂଜା କଲେ ପାପକ ମଁ ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ ହୋଇ ନାଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା 
ବିଶ୍ବାସ ରହିଛି । ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ' ମହାଭାରତରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅର୍ଦଧ୍ଦଗ୍ଧ ମରଶରୀର କୁ ସମୁଦ୍ରରେ 
ଭାସମାନ ଦାରୁ ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ ହୋଇଛି । ସେହି ଦାରୁ ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ଯୁମ୍ନଙ୍କଦ୍ଵାରା ସଂଗୃହୀତ ହେବା 
ପରେ ରାଣୀ ଗୁଣ୍ଡଚା ତିନି ବିଗ୍ରହ ତିଆରି କରାଇଥୁଲେ । ଏହା ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଭାବରେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଧର୍ମର ଉପରି ସହିତ ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ସୁପରିଚିତ । ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ମନ୍ଦିରରେ 
ଅଧୂଷ୍ଠିତ ହୋଇ ପୂଜା ପାଉଥୁଲେ । ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନୃସିଂହ ରୂପରେ ସ୍ଵପ୍ନାବିଷ୍ଟ ହୋଇଥିବାରୁ 
ନୃସିଂହ ମନ୍ତ୍ରରେ ପୂଜା କରିବା ବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା । ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ନୃସିଂହ ମନ୍ତ୍ରପାଠଦ୍ଵାରା 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଉତ୍ସଗ କରିବା ବିଧୂ ପାଳିତ ହେଉଅଛି । ତେଣୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଅବତାର ନୃସିଂହ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଏକ ତଥା ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ । 


ଜନଜାତି ବା ଶାବର ସଂସ୍କୃତିର ଜଗନ୍ନାଥ 


ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ରାଜ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରଚଳିତ ଧର୍ମମତ ଓ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ମୂଳରେ 
ଜନଜାତି ସଂସ୍କୃତିର ପରମ୍ପରା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଓଡ଼ିଶାର ଆଦ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି କେବଳ ଆଦିମ 
ଜନଚଜ୍ଚାତିଙ୍କଦ୍ସାରା ସୃଷ୍ଟି ଓ ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲା । ରକ୍‌ବେଦର ଦଶମ ମଣ୍ଡଳରେ ଥୁବା ଦାରୁ ଉପାଖ୍ୟାନ 
ପରବର୍ତୀ କାଳର ସଂଯୋଜନା ବୋଲି ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୁବାରୁ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ବିଗ୍ରହ ଦାରୁରେ 
ନିର୍ମିତ ହେଉଥୁବାରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ବୈଦିକ ଉତ୍ୂରି ନେଇ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଏକମତ ହୋଇପାରି ନାହାନ୍ତି । 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଧର୍ମରେ କାଷ୍ଠନିର୍ମିତ ବିଗ୍ରହ ପୂଜା କରିବା ପରମ୍ପରା ନାହିଁ । ରକ୍‌ବେଦରେ ମୂର୍ରି ପୂଜାର 
କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ ନ ଥୁବା ଏବଂ ପ୍ରତିମା ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ କେବଳ କୁଶାଣ ଯୁଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବାରୁ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୈଦିକ ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେବାର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ସତ୍ୟତା ନାହିଁ । ଦେଶପ୍ରୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏପରି ଉଦ୍ୟମ ହେବା ସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ଇତିହାସ ତାହା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ନାରାଜ । ପୁରୀ ମନ୍ଦିରରେ 
ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ କରିଥୁଲେ । ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ 
ଅଧୃଷ୍ଠିତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଥିଲେ । ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରଚିତ 
“ସ୍ବନ୍ଦପୁରାଣ' ର ପୁରୁଷୋଭମ ମାହାମ୍ୟରେ ପୁରାଣକାର ଏହି ନାମ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ | 
ସେଦିନଠାରୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥ ରୂପରେ ଏବଂ ଉଭୟ ଅଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ଗ୍ରହଣ 
କଲେ । ପୁରୁଷୋଭ୍ତମଙ୍କୁ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ଆଦୃତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଣ୍ଚିତମାନେ 
ଏହା କରିଥୁବା ମନେହୁଏ । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ବସବାସ କରୁଥୁବା ଶତାଧୂକ ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଶବରମାନେ ଅନ୍ୟତମ । ସେମାନେ 
ପ୍ରାଚୀନ ଅଭିଲେଖ ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ 
ସେମାନେ ପରିଚିତ ହୋଇଆସିଛନ୍ତି । ଯଥା - ଶବର, ସଉର, ସୋରା, ସଉରା ଇତ୍ଯାଦି | ରାମାୟଣରେ 
ରାମ ପଣ୍ତଶବରୀଠାରୁ କୋଳି ଖାଇବା ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । ମହାଭାରତରେ ଜାରାଶବରର ଶରାଘାତରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିହତ ହେବା କଥା ବଣ୍ତିତ ହୋଇଅଛି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୃତଶରୀର ଅଗ୍ନିଦଗ୍ଧ ନ ହେବାରୁ ଶରୀରର 
ଗଶ୍ଚି ଅଂଶକୁ ପାଣ୍ଡବମାନେ ସମୁଦ୍ରକୁ ଫିଙ୍ଗି ଦେଇଥୁଲେ । ତାହା ଭାସି ଭାସି ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୂଲା । 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୯୯ 


କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଉପାଖ୍ୟାନ ଅନୁସାରେ ଏକଦା ଜାରାଶବରର ଉତ୍ତରପୁରୁଷ ଶବରରାଜା ବିଶ୍ବାବସୁ ନୀଳଗିରିରେ 
ମୃଗୟା କଲ। ସମୟରେ ମହୋଦଧୂର ନୀଳ ଜଳରେ ଏକ ଭାସମାନ ଉତ୍କଳ ବସ୍ତୁ ଦେଖ୍‌ ଦିବ୍ୟ 
ପ୍ରେରଣାର ବଶବତ୍ତୀ ହୋଇ ଉକ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ସଂଗ୍ରହ କରି କଳ୍ପବଟ ମୂଳରେ ପୂଜା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସ୍ଥାପନ 
କରିଥୁଲା । କ୍ରମଶଃ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପବିତ୍ର ପିଣ୍ଡ ଶବର ପରିବାରର ଇଷ୍ଟଦେବତା ନୀଳମାଧବରୂପେ ପୂଜିତ 
ହେଲେ । ଅବନ୍ତୀ ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ବ ନିଜ ରାଜପୁରୋହିତଙ୍କଠାରୁ ଶ୍ରୀ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ମହିମା ଶୁଣି ପୁରୋହିତଙ୍କ 
କନିଷ୍ଠ ଭ୍ରାତା ବିଦ୍ୟାପତିଙ୍କୁ ନୀଳାଚଳରେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁବା ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ଠାବ କରିବାକୁ ପଠାଇଲେ । 
ବିଦ୍ୟାପତି ନାନା ଚତୁରତା ସହିତ ଲଳିତାଙ୍କୁ ବିବାହ କଲା ପରେ ନୀଳମାଧବଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଲାଭ କଲେ । 
ଅବନ୍ତୀକୁ ଫେରି ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ଲଙ୍କୁ ନିଜ ଅନୁଭୂତି ବଣ୍ତ୍ରନା କଲା ପରେ ରାଜା ନିଜେ ଦର୍ଶନ ଲାଗି ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇପଡ଼ିଲେ । ରାଜାଙ୍କ ନୀଳମାଧବ ଦର୍ଶନ ଅଭିଯାନ ସଫଳ ହେଲା ନାହିଁ । ସ୍ଵପ୍ନାଦେଶ ପାଇ ରାଜା 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ମହୋଦଧ୍‌ରୁ ବିରାଟ ଭାସମାନ ଦାରୁକୁ ସଂଗ୍ରହ କଲେ ବିଶ୍ଵାବସୁଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗରେ । 
ବିଶ୍ବକର୍ମା ସ୍ଵୟଂ ଦାରୁଖଣ୍ଡରୁ ପ୍ରତିମାମାନ ତିଆରି କଲେ ଓ ବିଗ୍ରହ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା ରାଣୀ ଗୁଣ୍ଡିଚାଙ୍କ 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମଦ୍ବାରା। । ଅଧାଗଢ଼ା ମୂର୍ଭଁ ରେ ପ୍ରାଣ ସଞ୍ଚାର କଲେ ବ୍ରହ୍ମା । ଏହାହିଁ ଥ୍ଲ। ଶବରପୂଜିତ 
ଦାରୁବ୍ରହ୍ମରୂପକ ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ତିନିମୂଭିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରି ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରା ନାମକ 
ମୂରିତ୍ରୟର ସୃଷ୍ଟି ଉପାଖ୍ୟାନ । ଉପରୋକ୍ତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀରେ ସମୟ, ପରମ୍ପରା ଓ ଇତିହାସ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ 
ସମ୍ପୃଭ୍ତ । ସେମାନଙ୍କୁ ଅଲଗା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏତିକି ନିଶ୍ଚୟ ଯେ, ଆଦିମ ଜନଜାତିଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ଦେଇ 
ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାର ଉନ୍ମେଷ ନିର୍ଣ୍ଣୀତ ହୋଇ ନ ପାରେ । 


ଇତିହାସର କଷଟି ପଥରରେ ଉପରୋକ୍ତ ଉପାଖ୍ୟାନର ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଇପାରେ । ଆମର 
ତଥ୍ୟମୂଳକ ଇତିହାସ କହେ ଯେ, ଶବର ନାମକ ଏକ ଆଦିମ ଜନଜାତିଦ୍ଵାର!। କାଠନିର୍ମିତ ନୀଳମାଧବ 
ମହାନଦୀର କେନ୍ଦ୍ର ଉପତ୍ୟକା ଅଞ୍ଚଳରେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେ । ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଦକ୍ଷିଣ 
କୋଶଳ ବା ଆଧୁନିକ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାରୁ ଉତ୍କଳକୁ ଏହି ବିଗ୍ରହ ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ଆଣିଥୁଲେ ଏବଂ 
ପୁରୀର ପ୍ରଥମ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ । ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ରାଜଧାନୀ ଶ୍ରୀପୁର ରେ ସେମାନଙ୍କ 
ପୂର୍ବପୁରୁଷ ବିଷ୍ୁପାସକ ଭାବରେ ଯେଉଁ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ ତାହାର 
ଭଗ୍ନାବଶେଷ ଏବେ ମଧ୍ଯ ରହିଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ମହାନଦୀର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳ ସୁବଣ୍ଠପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ 
ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ଶବର ବା ଜନଜାତିମାନଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଥୁବା ନିଃସନ୍ଦେହ । 
ସୁବଣ୍ଣ୍ରପୂର ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳରେ ବର୍ତମାନ ସୁଦ୍ଧା ଧୁମଲ ନାମକ ଜନଜାତି କାଠନିମିତ ସ୍ତମ୍ବେଶ୍ଵରୀ 
ପୂଜା କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ନିକଟବର୍ତୀ ଗନ୍ଧରାଡ଼ି ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ନୀଳମାଧବ ବିଷ୍ଣୁ 
ଓ ସିଦ୍ଧେଶ୍ବର ଶିବଙ୍କ ନବମ- ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିର ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ରହିଥୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ତ । ନୀଳମାଧବ ଠାକୁରଙ୍କ ସହିତ ଜନଜାତି ଶବରଗୋଷ୍ଠୀର ପୂଜକମାନେ 
ଦଇତାପତି ନାମରେ ବିଗ୍ରହ ସହିତ ପୁରୀକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଆଜି ପୁରୀ 
ମନ୍ଦିରରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପରିବ।ର ସଦସ୍ୟ ତଥା ସେବକ ଭାବରେ ଯେଉଁ ପୂଜକ ମା ନେ ଅଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନୁହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଦଇତାପତି ଓ ସୁଆର କୁହାଯାଏ । 'ସୁଆର' ଶବ୍ଦ 'ଶବର ' 
ଶବ୍ଦର ଏକ ଅପଭ୍ରଂଶ । ସେମାନେ ସୋମବଂଶୀ ମାନଙ୍କଦ୍ବଵାରା ନୀଳମାଧବ ବିଗ୍ରହ ସହିତ ପୂଜକ 
ଭାବରେ ପୁରୀକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇ ସ୍ଥାୟୀ ଅଧୁ ବାସୀ ହୋଇ ରହିଗଲେ । 

ସୋମବଂଶୀମାନେ ଉତ୍କଳୀୟ ନ ଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କର ଉତ୍ପରିସ୍ଥଳ ଥୁଲା ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ଶ୍ରୀପୁର 
ଅଞ୍ଚଳ । ସେମାନେ ସାମରିକ ଅଭିଯାନ ଓ କୃଟନୀତି ବଳରେ ଉତ୍କଳ ଅଧ୍କାର କରିଥୁଲେ । ଅଭିଯାନ 
କାଳରେ ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ କିଛି ବର୍ଷ ରହି ରାଜତ୍ଵ କରିଥୁଲେ ଓ ତାମ୍ରଶାସନମାନ ଦାନ କରିଥୁଲେ । 


୧୦୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ସୈନ୍ଯସଂଗ୍ରହ କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କ ପରମ୍ପରା ସହିତ ନିଜକୁ ସାମିଲ 
କରି ଶାସନକୁ ଦୃଢ଼ କରିବା ସେମାନଙ୍କର ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ଥୁଲା । ଏହି କୃଟନୀତିର ପରିପ୍ରକାଶ ଥୁଲା 
ପୁରୀରେ ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପନ ସହିତ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ପୂଜକମାନଙ୍କ ଥଇଥାନ । ଧମ୍ମାନୁଷ୍ଠାନର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ 
ରାଜା ନିଜ ଆସନ ଦୃଢ଼ କରିଥାନ୍ତି । ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ଅଭୀଷ୍ଟ ତାହାହି ଥୁଲା । ବିଷ୍ଣୁ ପ୍ରତିମା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପୁରୀରେ ସଂସ୍ଥାପନ କରି ଜନଜାତି ସେବକମାନଙ୍କୁ ସହାୟକ ଭାବରେ ସେମାନେ ନିଚ୍ଚ 
ରାଜତ୍ଵକୁ ଦୃଢ଼ କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । 


ଶବର ପରମ୍ପରା ଓ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ବ ଉପାଖ୍ୟାନର ଯୁଗପତ୍ଵ ମିଳନ ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନାର ମୂଳ ବୋଲି 
ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ଅଭିମତ । ଶବରମାନେ ନୀଳମାଧବଙ୍କ ଉପାସନା କରୁଥୁଲେ । ଆର୍ଯ୍ୟକରଣ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ତାଙ୍କୁ ପୁରୁ ଷୋଉମ ଆଖ୍ୟା ଦିଆଗଲା । ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟରେ ପୁରୁ ଷୋରମଙ୍କ ପରି କଳ୍ପନା 
ଅଛି । ହିନ୍ଦୁଧମର ପରମ୍ପରା ଆଦିମ ଜନଜାତିଙ୍କ ଶତ ଶତ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନିଜ ସହିତ ସାମିଲ କରିବାର 
ଯେଉଁ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଶଲ୍ଜି ରହିଛି ତାହା ବିନିଯୋଗ ହେଲା ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଭାବରେ ନିଜ ଭିତର କୁ 
ଆଣିବାରେ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କୁ ସୁହାଇଲା । କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ଶାସ ନାଧୀନ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ଜାତିମାନେ ନୀଳମାଧବ-ପୁରୁଷୋରମଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେବତାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଦେବା ସହିତ ନିଜ ଶାସନକୁ ସ୍ଥାୟୀ କରିପାରିଲେ । ଉକ୍ରଳୀୟ ଧମାନୁଷ୍ଠାନର ସେମାନେ ହେଲେ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକ । ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥରୂ ପେ ଅଭିହିତ କରିବା ପରବତ୍ତୀ ସମୟର ଉପଲବ୍ଧି । 
ବିଷ୍ଟୁ? ନୀଳମାଧବ, ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ସବୁ ହିନ୍ଦୁଧମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେବତାଙ୍କ ପରିଚୟ । 
ଏସବୁକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାର ବିକାଶ ହେଲା ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ ସମୟରେ । 
ଗଙ୍ଗମାନେ ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ପରବତ୍ତୀ ରାଜବଂଶ ଏବଂ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଉକ୍ରଳୀୟ ନ ଥୁଲେ । 
କଣ୍ରାଟକ ପ୍ରଦେଶର ଗଙ୍ଗବାଡ଼ି ଅଞ୍ଚଳରୁ ସେମାନେ କଳିଙ୍ଗ ଆସିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କ 
ତାମ୍ରଶାସନରେ ଏହା ବଣ୍ତିତ ହୋଇଛି । 


ମହାଭାରତ ଓ ପୁରାଣରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନାର ସୂଚନା ଅଛି । ଭୌମରାଜା ତୃତୀୟ ଶୁଭକରଙ୍କ 
ହିନ୍ଦୋଳ ତାମ୍ବଲେଖରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଏ । ସେ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଉତ୍କଳର 
ଶାସକ ଥୁଲେ । ସାମସମଯିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ' ଜ୍ଞାନସିଦ୍ଧି' ରେ ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବନ୍ଦନା କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 
ସେସମୟରେ ମୁରାରି ମିଶ୍ରଙ୍କ ରଚିତ 'ଅନର୍ଘରାଘବ ନାଟକରେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ମିଳେ । 
ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ତାମ୍ରଲେଖରେ ' ଜଗନ୍ନାଥ'ଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ ମିଳେ ନାହିଁ । ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମଲହାର 
ଶିଳାଲେଖରେ ଦାମୋଦର ନାମକ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯୁବକ ପୁରୀକୁ ତୀର୍ଥାଟନରେ ଯିବା ଏବଂ ସେଠାରେ 
ସମୁଦ୍ର ସ୍ନାନ କରିବା ସମୟରେ ଦୁର୍ଘଟଣାଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିବାର ଦୁଃଖଦ ଚିତ୍ର ବଣ୍ଡିତ 
ହୋଇଅଛି । କୃଷ୍ଣମିଶ୍ରଙ୍କ ।ପ୍ରବୋଧଚନ୍ଦ୍ରୋଦୟ' ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଉକ୍ରଳର ସମୁଦ୍ରବେଳାରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ଥିତ ଥୁବା କୁହାଯାଇଛି । ସୋମବଂଶୀମାନେ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଉକ୍ରଳ ଅଧ୍ଵକାର କରି 
ଖ୍ରୀ, ୯୫୦ରୁ ଖ୍ରୀ ୧୧୧୨ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜତ୍ସ କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ ପୁରୀକୁ ବିଷ୍ଣୁକ୍ଷେତ୍ର ଭାବରେ 
ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ପରିଚିତ କରାଇ ଥିବା ସମ୍ଭବ । 


'ମାଦଳାପାଞ୍ଜ' ଅନୁସାରେ ପୁରୀର ବିଷ୍ଣୁମନ୍ଦିର ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ | ଉକଳ 
ବିଜୟ କଲା ପରେ ପ୍ରଥମ ଯଯାତି ଯଦି ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଇଥିଲେ ତାଙ୍କ ପରବର୍ତୀ ରାଜାମାନେ 
ଶୈବଧମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାପାଇଁ ଏକାମ୍ରକ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କର ଅଧୁକାଂଶ କୀରି ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ । ଏକଦା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତର ଯେଉଁ ପ୍ରବାହ 
ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଉପକୃଳ ଓଡ଼ିଶାକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥିଲା ତାହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ 
ତାଳଚେରର ଅନତିଦୂରରେ ଅନନ୍ତଶାୟୀ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଅତିକାୟ ପ୍ରତିମା ନଦୀଗର୍ଭରେ ପ୍ରସ୍ତର ଦେହରେ 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୧୦୧ 


ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଗନ୍ଧରାଡ଼ିର ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିରରେ ନୀଳମାଧବ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ସିଦ୍ଧେଶ୍ଵର ମହାଦେବଙ୍କ 
ପୂଜାପୀଠ କଥା ଇତିପୂବେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି । ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ସୋମବଂଶୀମାନେ ଶିଶିରେଶ୍ଵର ଶିବ ଓ 
କାପାଳିନୀଙ୍କପାଇଁ ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିବା ସହିତ ଜୈନଧର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ସହାୟତା କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ 
ଶୈବ, ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଶାକ୍ତଧର୍ମମତର ସମନ୍ଵୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଥିବା ପ୍ରମାଣ ଲିଙ୍ଗରାଜ 
ମନ୍ଦିରରେ ମିଳିଥାଏ । ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରେ ହରିହର ଉପାସନା ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା । ମନ୍ଦିରର ପ୍ରବେଶଦ୍ବାର 
ପରେ ପରେ ଗରୁଡ଼ସ୍ତମ୍ଭର ଉପସ୍ଥିତି ଏହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ବିଲ୍ନପତ୍ର ଓ ତୁଳସୀ ଅଧୂଷ୍ଠାନ ପୀଠରେ ସମପିତ 
ହୁଏ । ଲିଙ୍ଗ ପୂଜାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ନାହିଁ । ଲିଙ୍ଗ ବଦଳରେ ଶକ୍ତି ପୀଠ ଥୁବାରୁ ସମନ୍ଵିତ ଉପାସନାର 
ପ୍ରଚଳନ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଏବଂ ଏହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ନେଇ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲା ପରବର୍ତୀ କାଳରେ । 


ଏପ୍ରକାର ସମନ୍ଵିତ ଧର୍ମଧାରା ବିକାଶଲାଭ କରିବାକୁ ବହୁ ଶତବର୍ଷ ଲାଗିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାରଣ 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନ ବୀ ଗୋଟିଏ ଧମ୍ମ ଉପରେ ଏହା କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ନ ଥୁଲା । ବିଷ୍ଣୁ, ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ପୂଜା 
ପରମ୍ପରାରୁ ଉଦ୍‌ଭବ ହେଲେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳରାମ ଓ ସୁଭଦ୍ରା ନାମଧେୟ ତ୍ରିଶକ୍ତି । ସେମାନେ 
ଏକତ୍ର ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ବା ଜଗନ୍ନାଥ ଧମ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହେଲେ ପରିଶେଷରେ । ଏହାର ବିକାଶକାଳ 
ଦୀଘ ଚାରିଶତରୁ ଉଦ୍ଗ୍ଵ୍‌ବଷ୍ଷ ଗଙ୍ଗ- ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵକୁ ନେଇ । ରାମାନୁକଜଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ ଶ୍ରୀସଂପ୍ରଦାୟ 
ବୈଷ୍ଣବ ଆନ୍ଦୋଳନର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ସାଜି ପୁରୀର ବିଶାଳକାୟ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରି ଅନନ୍ତବମଣ 
ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ବିପୁଳ ଭୂସମ୍ପର୍ରି ଦେବୋତ୍ତର ଓ ବ୍ରହ୍ମୋତ୍ତର ନାମରେ ଉତ୍ସଗ କରିବାଦ୍ଵାରା ନିଜ ସ୍ଥିତିକୁ ସୁଦୃଢ଼ 
କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । ମଧୁକେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରପାଇଁ ପ୍ରୋଳାଚାର୍ଯ୍ୟ ନାମକ ବିଶିଷ୍ଟ ବୈଷ୍ଣବ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ 
ନିଯୁନ୍ତି ଦେବା ଏକ ଯୋଜ ନାବଦ୍ଧ ପଦକ୍ଷେପ ଥୁଲା । ସେଠାରେ ଅଧପଷ୍ଚିତ ଶିବଙ୍କୁ ଜଗତୋନାଥ ବା ଜଗନ୍ନାଥ 
ନାମରେ ଆବାହନ ଓ ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଏ । 

କଳିଙ୍ଗରୁ ଉତ୍କଳକୁ ନିଜ ରାଜ୍ୟର କେନ୍ଦ୍ର ବିନ୍ଦୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରିବାଦ୍ଵାରା ଅନନ୍ତବମଣ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ 
ନିଜ ରାଜନୀତିକ ମୟ୍ଯ୍ୟାଦାର ପରିବତ୍ତନକୁ ମଧ୍ଯ ସୂଚାଉଥୁଲେ । କଳିଙ୍ଗରେ ସେ ରାଜା ଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ 
ସକଳୋ କୁଳ ରାଜ୍ୟର ସମ୍ରାଟ୍‌ । ଏହି ପରିବତ୍ତନ ସହ ସମତାଳରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେଲା ମୁଖଲିଙ୍ଗମର 
କ୍ଷୁଦ୍ର ମଧୁକେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଏବଂ ପୁରୀର ବି ଶାଳ କାୟ ବି ଷ୍ଟୁମନ୍ଦିର । ପୁରୀମନ୍ଦିରରେ ରାଜକୀୟ 
ଅହମିକାର ପ୍ରତି ଫଳନ ଦେଖ୍‌ ବାକୁ ମିଳେ । ତାଙ୍କ ନି୍ଦଦେଶରେ ପୁରୀ ସବଭାରତୀୟ ତୀଥ ସ୍ଥଳୀର 
ମାନ୍ୟତା ଲାଭ କଲା । ଭାରତର କୋଣେ କୋଣେ ପୁରୀପଣ୍ଡାମାନେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧମର ପ୍ରଚାରକ 
ସାଜି ନିଜ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ମିଳିଲା । ସେତେବେଳେ ଭାରତବଷରେ ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗଙ୍କ 
ସମକକ୍ଷ ହିନ୍ଦୁରାଜା ଅନ୍ୟ କେହି ନ ଥୁଲେ । ରାଜନୀତିକ କ୍ଷେତ୍ର ପରି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ଚୋଡ଼ଗଙ୍ଗ ନିଜର ଧ୍ଵଜା ଉଡ଼ାଇବ।ରେ ସକ୍ଷମ ହେଲେ । ତାଙ୍କ ପରବତ୍ତୀ ଗଙ୍ଗ ସମ୍ରାଟ୍‌ମାନେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 'ଇଷ୍ଟଦେବତ।” ଭ।ବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ପଦକ୍ଷେପ ଥ୍ଲ। | ତୃତୀୟ 
ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ବଵରେ କୋଶଳକୁ ସକଳୋକ୍ରଳ ସହ ମିଶାଇ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ଗଠିତ ହେଲା । 
ସେହି ରାଜ୍ୟର ସଂହତିକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଧମଚେତନାକୁ ଏକ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଓ ଭାବଗତ 
ଶଚ୍ତି ଭାବରେ ନିୟୋଜିତ କରାଗଲା । ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ ନ ଥୂଲା । ଜଗନ୍ନାଥ ତ୍ରି ଶକ୍ତି ରେ ସୁଭଦ୍ରା ହେଲେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଚ୍ଛବି । 
ବଳଭଦ୍ରଙ୍କୁ ଶିବଙ୍କ ପ୍ରତୀକ କରି ମସ୍ତକରେ ଅନନ୍ତଦ୍ଵାରା ଆବୃତ କରିବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସମନ୍ବିତ 
ଧର୍ମଧାରାର ବିଚିତ୍ର ଉପଲବ୍ଧି ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ତାହା ଶୈବସମ୍ପ୍ରଦାୟ ମନୋଭାବକୁ 
ତୁଷ୍ଟ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥୁଲା । 


୧୦୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରଚିତ 'ଗୌତମୀକଳ୍ପ'ରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଦୁର୍ଗାଙ୍କୁ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ଧାରଣାର ପ୍ରଚଳନ 
ହୋଇଥିଲା । ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ମତବାଦ ଉପରେ ଉକ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଥ ଆଲୋକପାତ କରିଅଛି । ତାହା ବୈଷ୍ଣବ 
ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମମତ ଭିତରେ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥିଲା । କେଦାରନାଥ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ମତାନୁସାରେ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଏକାନଂଶା ବା ସୁଭଦ୍ରା । ଯେଉଁମାନେ ଶାକ୍ତଧର୍ମ ଓ ବୈଷ୍ଣବଧମ ମତ ଭିତରେ ସମନ୍ଵୟ 
ଚାହୁଁଥୁଲେ ସେମାନେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁଲେ । ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ସୌହାର୍ଦ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣୀୟ ଥୁଲା । 

ବତ୍ତ ମାନ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଚଳିତ ଖମ୍ବପୂଜା ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ସମ୍ପର୍କ ଅନୁଧ୍ଯାନ କରାଯାଉ । 
ଖମ୍ବପୂଜା କେବଳ ଆଯ୍ୟେତର ଜନଜାତି ସମ୍ପ୍ରଦାୟରେ ଦେଖାଯାଏ । ନୃସିଂହ ପୁରାଣରେ ନୂସିଂହଙ୍କୁ 
ବିଷ୍ଣଙ୍କ ଅନ୍ୟତମ ଅବତାର ଭାବେ ବଣ୍ଠନା କରି ଖମ୍ବରୁ ଉତପ୍ପରି ହୋଇଥୁବା ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଜଗନ୍ନାଥ 
ବିଗ୍ରହତ୍ରୟ ନିମ୍ବକାଠରେ ତିଆରି । ଏହା ଆର୍ଯ୍ୟଧର୍ମ ପ୍ରସ୍ତୁତ ପରମ୍ପରା ନୁହେଁ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମୁଖମଣ୍ଡଳ 
ମାନବୋଚିତ ନୁହେଁ । ତାହା ଏକ କ୍ରୋଧୋଦ୍ଦୀପ୍ତ ସିଂହର ମୁଖସଦୂଶ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଦୈନନ୍ଦିନ ପୂଜାବିଧ୍‌ରେ 
ନରସିଂହ ଧ୍ଯାନମନ୍ତ୍ର ପାଠ କରାଯାଏ । ସକାଳ ଧୂପଠାରୁ ଶୟନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଉପଚାର ନୂ ସିଂହଙ୍କୁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଚ କରି ହୋଇଥାଏ | ନୁସିଂହ ସ୍ଵୟଂ ଖମ୍ବରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଜଗନ୍ନାଥ ମଧ୍ଯ 
କାଠରେ ନିମିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ ନବକଳେବର, ଅଣବସର ଏବଂ ପୁରୀପୂଜକମା ନଙ୍କ ଦୀକ୍ଷା 
ସମୟରେ ନୂସିଂହଙ୍କୁ ଅବ।ହନ କରି ମନ୍ତ୍ରୋଚ୍ଚରଣ କର।ଯିବ। ସ୍ବାଭ![ବକ । କେତେକ 
ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ନୁସିଂହ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଏକ ତଥା ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ବଣ୍ଠନା ଅଛି । ତେଣୁ ଆଯ୍ୟେତର 
ଜନଜାତିଙ୍କ ଖମ୍ବପୂଜାରୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉପ୍ଵରି କହିବାରେ ଅସତ୍ୟ ଥାଇ ନ ପାରେ । ଆଦିମ ଜନଜାତି 
ପୂଜିତ ଦେବତା ଇତିହାସର କୌଣସି ଏକ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ସଂସ୍କତୀକ ରଣଦ୍ଵାରା ଆର୍ଯ୍ୟଧର୍ମରେ 
ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ମୌଳିକ ଉପତ୍ପଭିର ସତ୍ୟତାକୁ ପରିହାର କରିପାରି ନ ଥୁଲେ । ଜନଜାତି ପୂଜିତ 
ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଅତି ଚତୁରତାର ସହିତ ଆର୍ଯ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ବାହନଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରି ସାମାଜିକ ସନ୍ତୁଳନ ରକ୍ଷା କରିପାରିଥିଲେ । ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନାରେ କେବଳ ପଶୁରାଜ ସିଂହର 
ବ୍ୟଙ୍ଗ ଚିତ୍ରକୁ ନୃୂସିଂହ ନାମରେ ଦଶ ଅବତାର ଭିତରେ ସେମାନେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥିଲେ । ସ୍କନ୍ଦପୁରାଣର 
ନୁସିଂହ ମାହାତ୍ମ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ବଣ୍ଠନା ଅଛି । ସେଥ୍ରେ ବ୍ରହ୍ମା ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ର ଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ନାବିଷ୍ଟ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ନୃସିଂହ କଳ୍ପନା କରି ପୂଜା କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି ¦ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଇନ୍ଦ୍ର ଦ୍ୟୁମ୍ନ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି ଯେ ପଦ୍ମକେଶରରେ ଯୋଗୀ ନୂସିଂହ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସହ ବସିଛନ୍ତି ଏବଂ ବଳଭଦ୍ର ଶେଷ ରୂପରେ 
ନିଜର ସହସ୍ରଫଣାଦ୍ବାରା ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ନୂୁସିଂହଙ୍କୁ ଆବୃତ କରି ରଖୁ ଛନ୍ତି । ଏପରି ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ର ଦ୍ୟୁମ୍ନ 
ତଟସ୍ଥ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ ନୃସିଂହ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଅଭିନ୍ନ ରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତ । ବତ୍ତମାନ ପ୍ରଚଳିତ 
ନବକଳେବର ସମୟରେ ନୁସିଂହମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବାର ଯଥାଥ ତା ଏଠାରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଜଗନ୍ନାଥ ବିଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟ ସହିତ ନୂସିଂହ ଉପାଖ୍ୟାନ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଯୋଡ଼ା 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ଭକ୍ତ ମନରେ ସଂଶୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ସହିତ ଶୈବଧର୍ମମତର ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ଆଲୋଚନା କରିବା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପଣ୍ଡିତମାନେ 
ଏକପାଦ ଭୈରବ ପୂଜାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଅନ୍ତି । ସେମାନେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଭୈରବ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ କରି 
ଉଦାହରଣମାନ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଭୈରବ ଏକ ତାନ୍ତ୍ରିକ ଦେବତା ଏବଂ ରୁଦ୍ରଙ୍କର ଅନ୍ୟତମ ରୂପ । ଓଡ଼ିଶାର 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଏକପାଦ ଭୈରବଙ୍କ ଯେଉଁ ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ ତା' ସହିତ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହରେ ବିଶେଷ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । ରୁଦ୍ରରୂପୀ ଶିବ ଏବଂ ରୁଦ୍ରରୂପୀ ବିଷ୍ଣୁ କଳ୍ପନା କରିବା 


ଧମଧାରା ଓ ଲୋକସଂସ୍କତି ୧୦୩ 


ପାଇ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀ ଦରକାର ଥୁବାରୁ ଭୈରବ ଓ ନୃସିଂହଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସମାନ ପ୍ରକାର ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ତା'ହେଲେ ଜଗନାଥ ମୂର୍ି ତ୍ରୟରେ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କ ସ୍ଥାନ କେଉଠି ? ଓଡ଼ିଶାର କୃଷକ ସମାକରେ ଲଙ୍ଗଳ 
ଆୟୁଧ ଥୁବା ବଳଭଦ୍ର ପୂଜା ପାଇଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ସଙ୍କର୍ଷଣ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବଳରାମ ସଙ୍କର୍ଷ ଣଙ୍କୁ 
ଶିବଙ୍କ ସହିତ ଏକ ଧରାଯାଏ । ତାଙ୍କ ମସ୍ତକରେ ଶେଷ ବା ଅନନ୍ତ ଶୋଭାଫାଆନ୍ତି । ସେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତୀକ 
ଓ ସୃଷ୍ଟିନାଶକାରୀ ଶକ୍ତିର ଅଧ୍କାରୀ । ଯେଉଁ ସମାଜ ସମନ୍ଧି ତ ଧର୍ମମତକୁ ପସନ୍ଦ କରୁଥଲା ତହିଁର 
ଧ୍ବଵଜାଧାରୀମାନେ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଜ୍ୟେଷ୍ଠଭ୍ରାତା ରୂପେ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇଥୁ ଲେ | ଇତି ହାସ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶୈବଧର୍ମର କାଳ ନିଣ୍ଠୟ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମରୁ ପ୍ରାଚୀନ । ତେଣୁ ହିନ୍ଦୁ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶିବ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପରବର୍ତୀ ସ୍ଥାନର ଅଧ୍ଵକାରୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମରେ ତାଙ୍କୁ 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବା ଅତି ମହତ୍ସ୍ଵପପୂଣ୍ର ମନେହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୈବମାନେ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ହୋଇଥିବାରୁ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାରେ ବଳଭଦ୍ର ଅଗ୍ରଜ ସ୍ଥାନ ଲାଭ କରିବା ସ୍ପୃହଣୀୟ ଓ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ମନେତୂୁଏ । ସମାଜର 
ଭାରସାମ୍ୟ ରକ୍ଷା ତଦ୍ଦ୍ରାରା ସହଜ ହୋଇଥିବ ନିଣ୍ଠୟ । 


ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମରେ ପୂଜିତ ହେଉଥିବା ତିନି ବିଗ୍ରହର ପାରସ୍ପରିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବହୁ ଜ୍ଞାନୀ ସଜ୍ଜନ ଓ 
ହିତକାରୀମାନଙ୍କ ଗଭୀର ମନସ୍ତାଗ୍ସିକ ଅନୁଧ୍ଯାନର ଫଳାଫଳ । ଧର୍ମମତ ନିର୍ବିଶେଷରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁରାଗ 
ପ୍ରତି ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ପୁରୀ ମନ୍ଦିରର ନୀତିନିୟାମକମାନେ ଯେଉଁ ବିଧୂବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରମ୍ପର। 
ଆରମ୍ଭ କଲେ ତାହା ଓଡ଼ିଶାର ସମଗ୍ର ଜନମାନସକୁ ତୁଷ୍ଟ କରିପାରିଲା । ତେଣୁ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ 
ତାଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ କରିବା ସହଜ ହେଲା । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଅପୂର୍ବ ସମ୍ମଶ୍ରଣ ଶକ୍ତି 
ବଳରେ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ଶୈବ, ବୈଷ୍ଣବ, ଶାକ୍ତ ଅଦି ସଭିଏ ଜଗନ୍ନାଥ ଧମରେ ଏକତ୍ଵ ଲୀନ 
ହୋଇଗଲେ । ଜୈନମାନଙ୍କର ଆତ୍ମା ଓ କର୍ମ ଭିତରେ ଥୁବା ଆପେକ୍ଷିକ ସମ୍ପର୍କ, ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ନିର୍ବାଣ, 





୧୦୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପୁନର୍ଚ୍ଚ୍ୁ, କମ୍‌, ଅବତାରବାଦ ଓ ମୋକ୍ଷାଦିର ପରିକଳ୍ପନା ଜଗନ୍ନାଥ ଧମଚେତନାର 
ପରିପୂରକ ଭାବରେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ, ସର୍ବଭାରତୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚେତନାର ପରମ୍ପରାକୁ ଜନ୍ମ ଦେଲା । 
ଜନଜ୍ଚାତିମାନଙ୍କର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ରୟ କୁ ମଧ୍ଯ ତହିଁରେ ଗୁରୁ ତ୍ଵପୂର୍ଣଵ ସ୍ଥାନ ମିଳିଲା । ପୂଜକ ଓ ସେବକ ଦୁଇଗୋଷ୍ଠୀରେ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଧ୍‌ବିଧାନ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଗଲା । ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ ସେ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ ରହିବା ନିୟମ 
ହେବାରୁ ସ୍ଵାର୍ଥକନ୍ଦଳର ଭୟଭ୍ରାନ୍ତି ରହିଲା ନାହିଁ । ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନାପାଇଁ ଭକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ଯୋଗ ଏବଂ 
ସାଧନା ଆଦି ସବୁପ୍ରକାର ମାର୍ଗ ଉନ୍ଲ କ୍ତ ରହିଲା। ସବୁ ଜାତି, ବଣ୍ଣ୍ର ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଉର୍ଦ୍ବ ରେ ରହି 
ଜଗନ୍ନାଥ ପତିତପାବନ ଆଖ୍ୟା ଲାଭ କଲେ । ତାଙ୍କୁ ଜଗତର ନାଥ, ହିନ୍ଦୁ ଦେବଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସବୋତ୍ତମ ଓ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ସମାଜ୍ଚ ସ୍ଵୀକାର କଲା। ସେ ହେଲେ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର 
କଲ୍ୟାଣକାରୀ, ଜଗବନ୍ଧୁ ଓ ପରମେଶ୍ଵର । ଏହି ସବଭାରତୀୟ ଚେତନାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଗଙ୍ଗ ଓ 
ଗଜପତି ରାଜାମାନେ ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ନିଜକୁ ଗୌଣ ସ୍ଥାନ ଦେଲେ । ରାଜା ନିଚ୍ଚକୁ 'ପୁରୁଷୋରମ ପୁତ ' 
ତଥା “ସେବକ' କହି ଭକ୍ତି ମନୋଭାବର ପରିଚୟ ଦେଲେ । ରାଜ୍ୟର ନାମ ହେଲା . ' ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟ” । ରାଜ୍ୟ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ଏକ ହୋଇଗଲେ । ରାଜା ହେଲେ “ସେବକ” ତଥା ସହକାରୀ 
ରାଉତ” | ବାଷିକ ରଥଯାତ୍ରା ଉପଲକ୍ଷେ ରାଜା 'ସେବକ'ର ଭୁମିକା ଗ୍ରହଣ କରି ସମଗ୍ର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ମ ପ୍ରମାଣିତ କଲେ । ରାଜ୍ୟର ଅଚଳାଚଳ ସମ୍ପତ୍ତି ମନ୍ଦିର ସେବାପାଇଁ 
ନିୟୋଜିତ ହେଲା । ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟର ସାମନ୍ତରାଜାମାନେ ସା ର୍ବଭୌମଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇ ଜଗନ୍ନାଥଧମର ପ୍ରସାର କଲେ । ଅଗଣିତ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିମିତ ହେଲା । ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟର 
ଆଦର ବୂଦ୍ଧି ହେବା ଫଳରେ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦଭାବ ଓ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ପରି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଶିଥିଳ ହୋଇଗଲା । 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ଯେଉଁ ସଦ୍‌ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ତାହା ଥୁଲା ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାର ଫଳ । 
ଓଡ଼ିଶା ପରି ରାଜ୍ୟରେ ସେପରି ସଦ୍‌ଭାବନା ଏକ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଠନପାଇଁ ପଥ ଉନ୍ଲ କ୍ତ କରିଥଲା । 
ସେଦିନଠାରୁ ଓଡ଼ିଶା ଜାତୀୟତା, ସ୍ଵାଭିମାନ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ନିବିଡ଼ ଭାବରେ 
ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଲା । 


ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା 


୧. ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା 


ଓଡ଼ିଶାରେ ପଞ୍ଚୋପାସନା ପରମ୍ପରା ବିଶେଷ ଜନପ୍ରିୟ ଥୁବାରୁ ବିଷ୍ଣୁ, ଶିବ, ଦୁଗାଁ, ଗଣେଶଙ୍କ 
ସହିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପ୍ରଚଳନ ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ ଥୁଲା । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପ୍ରମାଣ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅନେକ ପ୍ରାଚୀନ ଅଭିଲେଖରେ ମିଳେ । ରାଜା ଧମ୍ମରାଜ ସୁମଣ୍ଡଳ ତାମ୍ରଶାସନରେ ( ଖ୍ରୀ. ୫୭୦) 
ନିଜକୁ ସୂଯ୍ୟଙ୍କ ଉପାସକ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ଏକାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ କେତେକ ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜା ସୂଯ୍ଯଦେବଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରଶଂସାସୂଚକ ବଣ୍ପନା କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଗଙ୍ଗରାଜା ପ୍ରଥମ 
ରାଜରାଜ ନାରାୟଣପୁରମଠାରେ ନୀଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ପ୍ରଥମ ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ସୌରପୂଜାକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍‌କାର 
ଗୁରୁତ୍ର ଦେଇ କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥିଲା । ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ଅବସ୍ଥିତ ପରଶୁରାମେଶ୍ଵବର 
ମନ୍ଦିର, ବୈତାଳ ମନ୍ଦିର ଓ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ପ୍ରତିମାମାନ ଖୋଦିତ 
ହୋଇଥୁବାର ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିରର ଦ୍ଵାରଦେଶ୍ରରେ ନବଗ୍ରହ ଫଳକରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଦର୍ଶାଇବା ଉକ୍ରଳୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଏକ ପରମ୍ପରା ଥୁଲା । 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରୁ ଚଳି ଆସିଥୁବା ଏକ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ; ଯାହା ସେସମୟରେ 
ଶିଳାଚିତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଅଛି । ସୋନପୁର, ଖଣ୍ଡଗିରି, ବାରିପଦା, ଭୁବନେଶ୍ଵର, କଳାହାଣ୍ଡି 
ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଥାନରୁ ସଂଗୃହୀତ ପ୍ରାଚୀନ ଆହତ ମୁଦ୍ରା ଉପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଚିତ୍ର ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି 
ମୁଦ୍ରାମାନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲା । ଖ୍ରୀ. ପୂ. ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀର ମନମୁଣ୍ଡା 
ଖନନ ଫଳରେ ମିଳିଥୁବା ମୃଣ୍ମୟପାତ୍ର ଉପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଚିତ୍ର ଅକ୍ିିତ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା ସହିତ 
ସମ୍ପୃକ୍ତ ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକ ଉଦୟାଚଳ, ସୂର୍ଯ୍ୟକାନନ, ରବିକ୍ଷେତ୍ର, ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ମୈତ୍ରବନ, କୋଣାଦିତ୍ୟ ବା 
କୋଣାର୍କ ଆଦି ବହୁବିଧ ନାମରେ ପୁରାଣକାରମାନେ ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ଆଦର ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରାଚୀନ ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରୁ ମିଳୁଥୁବା 
ଉପାଦାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଭୂରଶୀଳ । ମହାନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ଅବସ୍ଥିତ କପାଳେଶ୍ଵର ଗ୍ରାମର ଅଭିଲେଖରେ 
“ଆଦିତ୍ଯ” ନାମ ଭଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ସୁମଣ୍ଡଳ ତାମ୍ରଲେଖରେ ରାଜା ଧର୍ମରାଜ ନିଜଚ୍ଚକୁ “ସହସ୍ର ରଶ୍ମି 
ପାଦଭକ୍ତ' ବୋଲି ବର୍ଣନା କରିଅଛନ୍ତି । ଖ୍ରୀ. ୬୩୬ରେ ତୃତୀୟ ଇନ୍ଦ୍ରବର୍ମଣଙ୍କ ଚିକାକୋଲ ତାମ୍ରଲେଖରୁ 
ଗଙ୍ଗମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସକ ଥୁବା ଜଣାପଡ଼େ । ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ଜନମେଜୟଙ୍କ ସୋନପୁର 
ଅଭିଲେଖରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ଦୁଇଟି ମନ୍ଦିର ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରୀ ଆଦିତ୍ୟଙ୍କପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । 
ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶ ଶ୍ରୀକାକୁଲମ ଜିଲା ଶିଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଶିଳାଲେଖରେ ଆଦିତ୍ୟ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନ ବିଷୟ 
ସୂଚିତ ହୋଇଅଛି । ସେତେବେଳେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଉକ୍ତ ସ୍ଥାନ ରହିଥୁଲା । 
ଖ୍ରୀ୬ ୧୧୪୮ରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁବା ଆସାବଳୀ ମନ୍ଦିରରେ ସୂର୍ଯ୍ୟନାରାୟଣୀ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲେ । 
ଗଙ୍ଗଶାସନ କାଳରେ ଅନେକ ଅଧୁୂକାରୀ ରବି ଶର୍ମା ଓ ଦିବାକର ଶମ୍ମା ନାମରେ ପରିଚିତ ଥୁଲେ । 


୧୦୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ମସୁଣିକା ଦାନପତ୍ରରୁ ଭାନୁ ଶର୍ମା ଓ ରବି ଶମ୍ରାଙ୍କ ନାମ ମିଳିଥାଏ । ମାଠର, ନଳ, ଦତ, 
ଶୈଳୋଭଇବ ଓ ପ୍ରାଚ୍ୟଗଙ୍ଗ ବଂଶର ଅନେକ ତାମ୍ରଲେଖରେ ଭରଦ୍ଵାଜ ଗୋତ୍ରବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ 
ନାମ ମିଳିଥାଏ । ଭରଦ୍ବାଜ ରଷି ସ୍ଵୟଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସକ ଥୁବାରୁ ତାଙ୍କ ଗୋତ୍ରଧାରୀ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସୂଯ୍ୟ 
ଉପାସକ ହୋଇଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 


ଅଭିଲେଖ ପରି ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରୁ ମଧ୍ଯ ସୂଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପ୍ରମାଣ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇପାରେ । 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନପାଇଁ ଉପକ୍ରମର ଅଭାବ ନ ଥୁଲା । ଅଧଷ୍ଠିତ ମୁଖ୍ୟ ଦେବତା, 
ପାର୍ଶ୍ବଦେବତା, ପରିବାର ଦେବତା, ଆବରଣ ଦେବତା, ନବଗ୍ରହର ଅଂଶଭାବରେ ସୂପ୍ଯ୍ ପ୍ରତିମା 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ସ୍ଥାନିତ ହେଉଥୁଲେ । ପ୍ରତିମାର ଆକାର ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନ ଥୁଲା । ମାନବାକୃତି ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତିମା 
ନିର୍ମାଣପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ବଣ୍ଢଠିତ ହୋଇଥିଲା । ତାଙ୍କୁ ଉପବିଷ୍ଟ, ଦଣ୍ଡାୟମାନ, ପଦ୍ନକେଶରରେ 
ରଥାରୂଢ଼ ଅବସ୍ଥାରେ ଦୁଇବାହୁ ଅଥବା ଚତୁର୍ବାହୂ ଭାବରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଚତୁର୍ବାହୂ ପ୍ରତିମାରେ 
ତାଙ୍କର ଦୁଇହାତରେ ପଦ୍ମ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦୁଇହାତ ବରଦା ଓ ଅଭୟ ମୁଦ୍ରାରେ ଥାଏ । ଶରୀରରେ 
ଯଜ୍ଞୋପବୀତ, ସାଞ୍ଜ, କଣରେ ମକର କୁଣ୍ଡଳ ଓ ମସ୍ତକରେ ସେ ମୁକୁଟ ବା କିରୀଟ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେ ପୂରା ଜୋତା ବା ଚୁଟ୍‌ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ରଥାରୂଢ଼ ଅବସ୍ଥାରେ ଦୁଇପାଦ ଲୁକ୍କାୟିତ ରହିଥାଏ । 
ତାଙ୍କର ଉଭୟ ପାଶ୍ଵରେ ଦଶ୍ଡା ଓ ପିଙ୍ଗଳ ଖଡଗ ଧରିଥୁବା ସାଧାରଣ ନିୟମ । ସନ୍ନିକଟରେ ଦେଖାଯାନ୍ତି 
ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାରଗଣ, ପୁତ୍ର ରେବନ୍ତ ଏବଂ ଯମରାଜ । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦୁଇ ପତ୍ନୀ - ରଜ୍ଚନୀ ଓ ଉଷା ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ପ୍ରଦଶିତ ହୁଅନ୍ତି। ତାଙ୍କ ସାରଥୁ ଅରୁଣ ସପ୍ତାଶ୍ପ ବିଶିଷ୍ଠ ରଥରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଅନ୍ତି । 

ଓଡ଼ିଶାର ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଶୁଭ ଚିହ୍ନ ଭାବରେ ଏବଂ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରକୁ ସୁଶୋଭିତ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ନବଗ୍ରହ ଏବଂ ଦଶଦିଗପାଳଙ୍କ ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହେଉଥିଲା । ଖ୍ଚିଂ, ସେରଗଡ଼, 
କାନପୁର, ଚଂପେଶ୍ଵର, ପାଇକପଡ଼ା, ସୋନପୁର ଏବଂ ସାଲେଭଟା ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର 
ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର କୋଣାର୍କରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । ତ୍ବୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ କୋଣାର୍କ 
ଅକିକ୍ଷେତ୍ର ଭାବରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବୋଲି ଶାମ୍ବ ପୁରାଣରୁ ଜଣାଯାଏ । ସେଠାରେ ରାଜା ପ୍ରଥମ ନର ସିଂହ 
ଦେବ ଯେଉଁ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁଲେ ତାହା ଏକ ଅସାଧାରଣ କୃତି ଭାବରେ ବିଶ୍ଵବିଦିତ ହୋଇଥିଲା । 

ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା ଜନପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ ସ୍ଥାନରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତିମା ସଂଗୃହୀତ 
ହୋଇଅଛି । ଛତ୍ରପଦାର ପାଟମଙ୍ଗଳା ମନ୍ଦିର, ଲକ୍ଷ୍ମଣେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ା, ଲିଙ୍ଗରାଜ୍ଚ ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ା 
( ଆଦି ଭୁବନେଶ୍ବରରୁ) ପାଳିଆର ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ଓ ବିରଞ୍ଚୁନାରାୟଣ ମନ୍ଦିର, ମଧୁକେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର, ସିଂହନାଥ 
ମନ୍ଦିର, ଶକ୍ରେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଆଦିରୁ ମିଳିଥୁବା ପ୍ରତିମାମାନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀର ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ମୁଖଲିଙ୍ଗମ, ଚଉରାସିର ବାରାହୀ ମନ୍ଦିର, ପାଇକପଡ଼ାର ପାତାଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର, କାନପୁରର ବିରଞ୍ଚୁନାରାୟଣ 
ମନ୍ଦିର, ଝୂଚିଂ ଏବଂ ଲିଙ୍ଗରାଚ୍ଚ ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରତିମା ସଂଗ୍ବହୀତ 
ହୋଇଅଛି । ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରତିମା ମିଳିଥୁବା ସ୍ଥାନମାନ ହେଲା - ବଲାଙ୍ଗୀର ନିକଟସ୍ଥ ସାଉଁଟପୁର 
ଏବଂ ବାଲୁକେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର । କୋଣାର୍କରୁ ମିଳିଥୁବା ପ୍ରତିମାମାନ ଦ୍ଵାଦଶ ଓ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର । 

କୋଣାର୍କରୁ ସଂଗ୍ରହ ହୋଇଥୁବା ସୂର୍ଯ୍ୟମୂର୍ରି ମାନ ବିଭିନ୍ନତାପାଇଁ ପ୍ରଖ୍ୟାତ । ସେଥୁରେ ସ୍ଥାନକ 
ମୂରି, ଉପବିଷ୍ଟ ମୂର୍ମି, ବିନାରଥ ଓ ରଥାରୂଢ଼ ପ୍ରତିମା, ଅଶ୍ବାରୂଢ଼ ପ୍ରତିମା ଆଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ମୂତ୍ତ ମୁଗୁନିପଥରରେ ସ୍ଥପତିମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥୁଲେ। ସ୍ଥାନକ ମୂର୍ତିମାନ ହାତରେ ପଦ୍ମଫୁଲ 
ଧାରଣ କର ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଉପବିଷ୍ଟ ପ୍ରତି ମାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାୟ ପଦ୍ନାସନରେ ବସିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା ୧୦୭ 


ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ମୂର୍ଗି 





କୋଣାର୍କ ସୂର୍ଯ୍ୟ “ ର୍ଯ୍ଯ ମନ୍ଦିର ° ସ୍ଵାପ୍ଯ ମନ୍ଦିର 
ଜାତୀୟ ମିଭଜିୟମ ( ନିଁଆଦିଲ୍ୀ ) 


୧୦୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ ଅଳଂକାର ସଂଯୁକ୍ତ । ରଥାଗୂଢ଼ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ଭଙ୍ଗୀରେ ନିମ୍ମିତ । କୋଣାର୍କର ଅଧ୍ଶ୍ଵିତ 
ମୁଖ୍ୟ ଦେଵତା ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପାର୍ଶ୍ଵଦେବତା ଭାବରେ ମନ୍ଦିରର ତିନିପାର୍ଶ୍ଵରେ ସେ ଅବସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଥିବା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ସେ ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବଙ୍କ ଗହଣରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । 

ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଓଡ଼ିଶାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜାର ଆଦର ଥୁଲା । ପ୍ରାୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ 
ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଏହାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ପ୍ରଭାବକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖ୍ଵପାରିଥୁଲା । 
କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର ନଷ୍ଟ ହେବା ସହିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ପ୍ରଭାବ ହ୍ରାସ ପାଇଥିବା ଅନୁମେୟ । 


୨. ନାଗ ଭପାସନା 


ନାଗ ଉପାସନାକୁ ଏକ ଲଘୁ ପରଂପରା ଭାବରେ ନିଆଯାଏ । ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ 
ଧର୍ମଧାରା ଯାହାକି ଆଯ୍ୟେତର ଜନଜାତି ଅନୁସରଣ କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ ବଣଜଙ୍ଗଲରେ ବାସ 
କରୁଥିବାରୁ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଓ ସରୀ ସ୍ପକୁ ତୁଷ୍ଟ ୭ 7” ”' ୮୧୮୮ 
କରିବାର ଲାଭ ଓ କ୍ଷତି ସଂପର୍କରେ ସଚେତନା ` ଅଯାର୍‌ 2:44 |: 
ଥୁଲେ । ସପପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଭୟ ।_ 
ଥିଲା । ତେଣୁ ଏହା ଭୟ ସଂଚାର କରିବା ସହିତ 
ଧର୍ମ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁବାରୁ ନାଗପୂଜା 
ଏକ ଆଦମ ଆଚରଣ ଭାବରେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥିବା ମନେହୁଏ । ପ୍ରତ୍ନତାଗ୍ସ୍ଵିକ ଭୂଖୋଦନ ।' 
ଦ୍ଵାରା ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗୀୟ ଗୋଟିଏ ମୃଣ୍ଣୟ 
ପାତ୍ର ଭିତରେ ସପର ପ୍ରତିମା ମିଳିଥୁବାରୁ 
ସପପୂଜାର ପରଂପରା ଖ୍ରୀ.ପୂ. ତିନିହଜାର 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀ । 
ବେଳକୁ ସର୍ପର ଚିତ୍ର ମ୍ବଣ୍ମୟ ପାତ୍ର ଉପରେ । 
ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥିବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳି ଅଛି । 

ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତି ଅରଣ୍ୟବ।ସୀ । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ସର୍ପକୁ ଏକ ପବିତ୍ର ଜୀବ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଗୁମ୍ଫାରେ ମିଳିଥୁବା ` 
ଶୈଳଚିତ୍ରରେ ସପ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥିବା ଅତି 
ସାଧାରଣ ଦୃଶ୍ୟ । ସପକୁ ଗୋଟିଏ ରଂଗ ବା 
ଏକାଧୁକ ରଂଗରେ ଅଂକିତ ହୋଇଥ ବ। ` 
ଦେଖାଯାଏ । ଖାରବେଳଙ୍କ ଖଣ୍ଡଗିରି 
ଉଦୟଗିରିରେ ଥୁବା ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କର ନାଗ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୂଏ । ଜୈନ ଧମରେ 
ନାଗ ସହିତ ଗଭୀର ସଂପକକ ଥିଲା । ପ୍ରଥମ ତୀର୍ଥଙ୍କର ରଷଭନାଥ ନାଗ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ । ରଷଭନାଥଙ୍କ 
ଅନୁରାଗୀମାନେ ସର୍ପ ପୂଜା କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅନନ୍ତ ଗୁମ୍ଫା, ରାଣୀ ଗୁମ୍ଫା ପ୍ରଭୂତିର ଦ୍ଵାର ବନ୍ଧ 
ଏବଂ ତୋରଣମାନ ସପ୍ପ ସ୍ଥାପତ୍ୟଦ୍ବାରା ବିମଶ୍ଚିତ । ଅଳକାପୁରୀ ଗୁମ୍ଫାରେ ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ ନାଗ 
ଗୋଟିଏ ହାତୀର ଶୁଣ୍ଢକୁ ଗୁଡ଼ାଇ ଧରିଥୁବା ଓ ହାତୀ ଶୁଣ୍ଢକୁ ଆଘାତ କରିବା ଦୃଶ୍ୟ ଅତି ଜୀବନ୍ତ 
ମନେହୁଏ । ତ୍ରୟୋଦଶ ତୀର୍ଥଙ୍କର ପାଶ୍ଵ ନାଥଙ୍କ ମସ୍ତକ ସପ୍ତଫେଣୀ ନାଗଦ୍ଵାରା ସୁଶୋଭିତ ହେବା 
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ମେଘେଶ୍ଣର ମନ୍ଦିର : ନାଗସ୍ତମ୍ଭ 


ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା ୧୦୯ 


ନିୟମ ଥୁଲା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀର ଏକ ବିଶାଳକାୟ ନାଗମୂର୍ରି ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ 
ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଛି । ଭୁବନେଶ୍ବରର ଅନତିଦୂରରେ ଥୁବା ସୁନ୍ଦରପଦା ଗ୍ରାମରୁ ମଧ୍ଯ ଅତିକାୟ 
ନାଗ ଓ ନାଗୁଣୀ ମୂର୍ଭି ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଛି । ଶିବଙ୍କ ସହିତ ନାଗର ସଂପର୍କ ଅତି ନିବିଡ଼ ଥୁବାରୁ 
ଶିବପୂଜା ସହିତ ନାଗପୂଜା ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରାରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଆସିଛି । 

ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ ଜନଜାତି ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରିବାର ନିଜକୁ ନାଗବଂଶୀୟ ଅଥବା ନାଗଶ ଗୋତ୍ରୀୟ 
ବୋଲି ପରିଚୟ ଦେଇଥାନ୍ତି । କେନ୍ଦୁଝର ଅସନପାଟରୁ ମିଳିଥୁବା ଶିଳାଲେଖରେ ରାଜା ଶତ୍ରୁଭଞ୍ଜ ନିଜକୁ 
ନାଗାନ୍ବଧୟ ବୋଲି ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । ସେ ନାଗବଂଶଜ ତଥା ନାଗ ଉପାସକ ଥୁଲେ । କଣାସ 
ତାମ୍ରଲେଖରେ ବିଗ୍ରହବଂଶୀୟ ରାଜା ଲୋକବିଗ୍ରହ ନିଜକୁ ମଣିନାଗ ଉପାସକଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । 
ଶାଳିଆ ନଦୀ କୂଳରେ ବାସ କରୁଥିବା ମଣିନାଗେଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜକକୁ ସେ ଗ୍ରାମ ଦାନ କରିଥୁବା 
ତହିଁରୁ ଜଣାଯାଏ । ତାଙ୍କର ଦୁଇଜଣ ଅଧସ୍ତନ କର୍ମଚାରୀଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା ଭବନାଗ ଓ ନାଗଦତ୍ତ । ଉତ୍ତର 
ଓ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାରେ ମଣିନାଗେଶ୍ବର ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା । 


ରାଜା ସୋମଦଭତ୍ତଙ୍କ ମେଦିନୀପୁର ତାମ୍ରଲେଖରେ ନାଗ ଉପାସନା କଥା ବଣ୍ଠଢିତ ହୋଇଅଛି । 
ଶୈବଧମର ପ୍ରସାର ସହିତ ନାଗ ଉପାସନାର ଆଦର ବୃଵି ପାଇଥୁବା ମନେହୁଏ । ନାଗ ଉପାସନାର 
ଅନ୍ୟତମ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା ଖୁଜିଙ୍ଗମଣ୍ଡଳ । ଏହି ରାଜ୍ୟର ରାଜା ଏବଂ ପ୍ରଜା ସାଧାରଣ ଆଦିମ 
ଜନଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀର ହୋଇଥୁବାରୁ ନାଗ ଉପାସନା ଆଦୃତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
ବିରାଟ ଭୁଜଙ୍ଗ ରାଜବଂଶ ଏକଦା ନାଗ ଉପାସନାକୁ ରାଜକୀୟ ସମର୍ଥନ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ଖୁଚିଂ 
ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ନାଗପ୍ରତିମା ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଛି । ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କାଳରେ 
ପ୍ରବେଶ ଦ୍ବାରରେ ନାଗ ନାଗୁଣୀଙ୍କ ଚିତ୍ର ଖୋଦିତ ହେବା ଧାରାବାହିକ ପରଂପରାରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁଲା । 
ଏହା ଶୁଭସୂଚକ । 

ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାର ତୁଣ୍ଠୁରା ଗ୍ରାମରୁ ଅନେକ ନାଗ ପ୍ରତିମା ମିଳିଅଛି । ଭୌମକର ରାଜତ୍ସଵକାଳରେ 
ବିରଜା ଓ ତତ୍‌ସନ୍ନିକଟ ସ୍ଥାନରେ ଶିବ ଓ ନାଗ ଉପାସନା ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥୁଲା । ଭୌମଯୁଗରେ 
ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିରମାନ ନାଗସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ପରିପୂଣ୍ଠ । ଖଣତାପଡ଼ାରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ନାଗପ୍ରତିମା ସପ୍ତଫେଣା 
ବିଶିଷ୍ଟ । ବାମହସ୍ତରେ ଅଭୟମୁଦ୍ରା ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣହସ୍ତରେ ଅକ୍ଷମାଳା ଶୋଭିତ ପ୍ରତିମା ଅତି ସୁନ୍ଦର 
କଳାକୃତି । ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ଗ୍ରାମଦେବତା ଭାବରେ ନାଗପୂଜାର ଆଦର ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଗ୍ରାମଦେବତା ନାଗ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଦେବୀ ଭାବରେ ପୂଜାଅର୍ଚନା କରାଯାଏ । ମନସାପୂଜା 
ନାଗ ଉପାସନାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ବିକଶିତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହା ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ । 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର କଳାହାଣ୍ତିର ରାଜାମାନେ ନିଜକୁ ନାଗବଂଶୀୟ ବୋଲି କହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ଇଷ୍ଟ ଦେବୀ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ । ମାରାଗୁଡ଼ା ଉପତ୍ୟକାର ଭୂଖୋଦନ ସମୟରେ ଅସଂଖ୍ୟ ନାଗମୂର୍ରି ସଂଗୃହୀତ 
ହୋଇଅଛି । ଜୋ ଙ୍କ ନଦୀ ଉପତ୍ୟକା ଖନନରୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ମୂରିମାନ ମିଳି ଅଛି । ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲାର 
ସୀମାନ୍ତବର୍ତୀ ହିମଗିରି ଅଞ୍ଚଳରେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ପୂଜାର ଆଦର ଅଛି । ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ, ମଣିକେଶ୍ଵରୀ, 
ମଣିନାଗେଶ୍ବରୀ ଆଦି ସର୍ପପୂଜାର ବହୁବିଧ ପରିପ୍ରକାଶ । ଶୈବଧର୍ମରେ ଶିବଙ୍କୁ ଆଭୂଷଣ କରି ସର୍ପକୁ 
ଏକ ପବିତ୍ର ଜୀବର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି - ତେଣୁ ତାହା ପୂଜ୍ୟ । 

ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜୀବନ୍ତ ସର୍ପ ମଧ୍ଯ ପୂଜନୀୟ । ନାଗପଞ୍ଚମୀ ଉପାସନାରେ ଜୀବନ୍ତ ସପକୁ ପୂଜା 
କରିବା ବିଧ୍‌ ପ୍ରଚଳିତ । ମହିଳାମାନେ ଏହି ବ୍ରତ ଉପଲକ୍ଷେ ଉପବାସ କରିବା ଏବଂ ଦୁଗ୍ଧ ଓ ମହୁ ଆଦି 
ଜୀବନ୍ତସପକୁ ପିଆଇବା ଦୃଶ୍ୟ ଅତି ସାଧାରଣ । ସାପୁଆକେଳାମାନେ ବିଶ୍ଵାସର ସୁବିଧା ନେଇ ନାଗ 


୧୧୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 
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ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ପୋଷ୍ୟ ସାପକୁ ନେଇ କିଛି ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶା ପରି କୃଷିପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟରେ 
ପରିବେଶ ସନ୍ତୁଳନ ରକ୍ଷାପାଇଁ ସର୍ପପୂଜାର ଗୁରୁତ୍ସ 
ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ । ତେବେ ଯେଉଁମାନେ ପୂଜା 
କରନ୍ତି ସେମାନେ ପରିବେଶ ସଂପର୍କରେ ଯେତେ 
ସଚେତନ ନୁହନ୍ତି, ତା'ଠାରୁ ଅଧୂକ ସଟେତନ ନିଜର 
ହିତରକ୍ଷା ଓ ଅଭୀଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧି ଉପରେ । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ସ।ପୁଅଁକେଳ।ମାନଙ୍କର ଏକ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ରହିଛି । ସେମାନେ ତାନ୍ତ୍ରିକ ଏବଂ 
ଗୁଣିଗାରିଡ଼ି ଓ ମନ୍ତ୍ଳରେ ସର୍ପଦଂଶନର ଉପଚାର କରିଥାନ୍ତି । କୃଷିପ୍ରଧାନ ସମାଜରେ ଥୁବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ 
ସେମାନଙ୍କ ଜୀବିକାଜନପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ସର୍ପ ମୃତ୍ୟୁସହିତ ସଂପୃକ୍ତ । 
ସର୍ପଦଂଶନଜନିତ ମୃତ୍ଯୁ ଭୟରେ ଜନସାଧାରଣ ସର୍ପପୂଳାର ଶରଣ ନେଇଥାନ୍ତି । ଆଦିବାସୀମାନେ, 
ବିଶେଷକରି ଓରା, କୋହ, ସାନ୍ତାଳ ଓ ଟନ୍ଧ ଆଦି ସର୍ପକୁ ନିଜ ପୂର୍ବପୁରୁଷ ଭାବି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି । 
ପୂଜା କରିବାପାଇଁ ଗ୍ରାମଦେବୀ ପୀଠରେ ସର୍ପର ପ୍ରତିମା ରଖାଯାଇଥାଏ । ନାଗଜାତିର ଜନନୀ କଦୁଙ୍କୁ 
ମା' ବସୁଧାର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ପୂଜା କର.ଯାଏ | ସାପୁଆ କେଳାମାନଙଦ୍ଵାରା ମଧ ସେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । 
ମନସା ସେମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ । ପଣ୍ଠିମ ଓଟ଼ିଶାର ତେଲନଦୀ କୃଳରେ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଛିନ୍ଦକନାଗ 
ରାଜବଂଶ ଶାସନ କରୁଥିଲେ । ସେମାନେ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ ନାଗଦେବୀଙ୍କ ଉପାସନା କରୁଥୁବା ଅଭିଲେଖରୁ 
ଜଣାଯାଏ । ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ନାଗବଚା ଉପାସନାର ଆଦର ରହିଛି । ନାଗବଚା ସଂପ୍ରଦାୟ କେବଳ 
ନାଗପୂଜା କରନ୍ତି । ଏହି ଉପାସନାପାଇଁ ଦୀକ୍ଷା ନେବାକୁ ହୁଏ । ସବୁ ଜାତି ଓ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ ଦୀକ୍ଷା 
ନେବା ବିଧୂସଙ୍ଗତ । ଭାଦ୍ରବ ବା ସେପ୍ପେମ୍ବର ମାସରେ ଦୀକ୍ଷା ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୁଏ । ସେଥୁରେ ଜଣେ 
ଗୁରୁପଦ ଦାୟିତ୍ସ ତୁଲାଇଥାନ୍ତି । ସାତବର୍ଷର ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଉପାସନା ପରେ ଜଣେ ଗୁରୁପଦପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ 
ହୁଅନ୍ତି । ସେ ନୂତନ ସଦସ୍ୟଙ୍କୁ ଦୀକ୍ଷିତ କରାଇବାପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ । ନାଗବଚା ପରଂପରା ସହିତ ଶୈବଧର୍ମର 
ସଂପର୍କ ଅଛି । ନାଗବଚାମାନେ, ସାପୁଆକେଳାମାନଙ୍କ ପରି ସାପ ଧରିବା, ସାପ ପୋଷିବା, ସାପଦ୍ଧାରା 
ପେଟ ପୋଷି ଜୀବନ ବିତାଇଥାନ୍ତି । ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟସ୍ଥ ପଟିଆ ଗ୍ରାମ ସାପୁଆ କେଳାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଅଧ୍ୟୁଷିତ । ଶ୍ରାବଣମାସ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ନାଗପଞ୍ଚମୀ ଉପଲକ୍ଷରେ ସେମାନେ ବିଶେଷ ଆଦରଲାଭ 
କରନ୍ତି । ଜାଗୁଆଳୀ ପଞ୍ଚମୀ ଅନ୍ୟ ଏକ ସର୍ପକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଉତ୍ସବ । ସପଦଂଶନରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ 
ଏହା ପାଳିତ ହୁଏ । କାର୍ିକମାସ ଶୁକ୍ଳ ଚତୁର୍ଥୀ ଦିନ ନାଗଚତୁର୍ଥୀ ପାଳିତ ହୁଏ । ମହିଳାମାନେ ଦୁଗ୍ଧ ଓ 
ମିଷ୍ଟାନ୍ନ ଅପଣ କରି ଏହା ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଗହ୍ମାପୂଣ୍ଠରିମା ଦିନ ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ ଗ୍ରାମରେ ପୁଷ୍କରିଣୀ 
କୃଜରେ ଏକ ବୃହଦାକାୟ ସର୍ପର ମୃଣ୍ମୟ ମୂର୍ରିକୁ ବଳଭଦ୍ର ଠାକୁର ଭାବରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ବଳଭଦ୍ର 
ବା ବଳରାମ କୃଷକ ସମାଜର ବନ୍ଧୁ । ଲଙ୍ଗଳ ତାଙ୍କର ଆୟୁଧ । ସେ ମଧ୍ଯ ଶିବଙ୍କର ସଂକର୍ଷଣ ରୂପ । 
ତେଣୁ ନାନା କାରଣରୁ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । 

ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ ଯେ ସର୍ପପୂଜା ମାନବ ସମାଚ୍ଚର ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା । 
ଭଯରୁ ଏହାର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇପାରିଥାଏ । କିନ୍ଥୁ କୃଷ୍ିପ୍ରଧାନ ସମାଜରେ ପରିବେଶବିତ୍ବ ମାନେ ଧମ 
ବିଶ୍ଵାସ ମାଧ୍ୟମରେ କେତେକ ବାସ୍ତବ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ସୁନ୍ଦରଭାବରେ ସମାଚ୍ଚରେ ଗୃହୀତ କରାଇବାରେ 
ସଫଳ ହୋଇଥିଲେ । ବଵିଷ୍ଣୁ ମୂଷାର ପ୍ରାଦୁର୍ଭାବରୁ ଶସ୍ୟକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେଲେ ସର୍ପର ଉପସ୍ଥିତି ସହ୍ୟ 








ସାପୁଥାକେଳା 


ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା ୧୧୧ 


କରିବାକୁ ହେବ । ତେଣୁ ସର୍ପଦଂଶନର ଭୟ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଖାଦ୍ୟଭଣ୍ଡାର ସୁରକ୍ଷା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସର୍ପକୁ ସଂହାର ନ କରି 
ସୁରକ୍ଷା ଦେଲେ ଖାଦ୍ୟଶସ୍ୟ ନଷ୍ଟର ପରିମାଣ କମ୍‌ ହେବ ବୋଲି ଜନନାୟକମାନେ ଠିକ୍‌ ଚିନ୍ତା କରିଥୁଲେ । 
ତେଣୁ ଧର୍ମରେ ସର୍ପକୁ ଏକ ପବିତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇ ଶୈବମାନେ ମୃତ୍ୟୁର ପ୍ରତିନିଧ୍‌କୁ ପୂଜ୍ୟ କରିବାରେ ସଫଳ 
ହୋଇଥୁଲେ । ଧର୍ମ ଉପାସନା ଅନେକ ସମୟରେ ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଭିଭି କରି ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥାଏ । ସପପୂଜା ତା'ର ଅନ୍ୟତମ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ବାସ୍ତବତା ଓ ଧର୍ମଭାବକୁ ନେଇ ସର୍ପ ଉପାସନା ଯୁଗେ 
ଯୁଗେ ଓଡ଼ିଶାର କୃଷକସମାଜର ସାଂସ୍କତିକ ଜୀବନକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଛି । 


୩. ମହିମାଧର୍ମ 

ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମୀଣ କୃଷକ ସମାଜରେ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷଭାଗରେ ମହିମାଧର୍ମ ଏକ ନୂତନ 
ଧର୍ମଚେତନାରୂପେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥୁଲା । ଭାରତରେ ଇଂରେଜ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚଳନ ଫଳରେ ଯେଉଁ 
ନବଜାଗରଣ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲା ତାହାର ସ୍ଵରୂପ ଭିନ୍ନ ଥୁଲା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ଓ ଚେତନାଦ୍ଵାରା ଉକ୍ତ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ନବଜାଗରଣ ଭାରତୀୟ ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ନୂତନ ଅଧ୍ୟାୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା ତାହା ସାମାଚ୍ଚିକ, 
ରାଜନୀତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହି ବିଭିନ୍ନତାର ସ୍ବଷ୍ଟା 
ଥୁଲେ ରାଜା ରାମମୋହନ ରାୟ, ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ଵତୀ, ସୁରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ବାନାର୍ଜୀ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ପରି ଯୁଗପୁରୁ ଷମାନେ । ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ନଗର ସଭ୍ୟତାର ଜନଜୀବନ ଓ ଏକ ଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଉପସ୍ଥିତି ବିଶେଷ ସହାୟକ ହୋଇଥିଲା । ଓଡ଼ିଶାର ପରିସ୍ଥିତି ଭିନ୍ନ ଥୁଲା । ନା ଓଡ଼ିଶାରେ ସହର ସଂଖ୍ୟା 
ଅଧକ ଥୁଲା, ନା ସେଠାରେ ଏକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜର ଉପସ୍ଥିତି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଥୁଲା । 
ଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ ଥୁଲା କେତେକ ନଦୀ, ପର୍ବତ, ଉପତ୍ୟକା, ମନ୍ଦିର ଓ ମୁଷ୍ଠିମେୟ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ; 
ଯେଉଁମାନେ କେବଳ କଟକ, ପୁରୀ, ବାଲେଶ୍ଵରରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଥୁଲେ । ତଥାପି ମହିମାଧର୍ମ ଚେତନା 
ପରି ଏକ ସଂସ୍କାରମୁଖୀ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସରହିତ, ସର୍ବୋଦୟ ଚେତନା କିପରି ଓଡ଼ିଶାରେ ସମ୍ଭବ ହେଲା 
ତାହା ଅନୁଧ୍ୟାନର ବିଷୟ । 


ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଓ ସାଂସ୍କତିକ ପୃଷ୍ଠ ଭୂମି 

ଓଡ଼ିଶା ଏକଦା ପଞ୍ଚୋପାସନାର ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । ରାଜାମାନେ ନିଜ ନିଜ ଇଷ୍ଟଦେବତାପାଇଁ ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ କରିବା ସହ ବିପୁଳ ଭୂସଂପତ୍ତି ଦାନ କରି ଦେବାୟତନର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ଦାୟିତ୍ଵ ଯେପରି ଅବହେଳିତ 
ନ ହୁଏ, ଏହା ନିଶ୍ଚିତ କରିଥୁଲେ | ଅଗରହାରମାନ ସ୍ଥାପିତ ହେବାରୁ ପଣ୍ଡିତମ୍ମନ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରୁଥୁଲା । ସାମାଜିକ ଅନୁଶାସନକୁ କେହି ଉଲ୍ଲଘଂନ କରୁ ନ ଥୁଲେ । ଗଜପତି 
ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ଓଡ଼ିଆ ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟର ଅସ୍ଵାଭାବିକ ବିକାଶ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଥୁଲା । 
ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଥୁଲା ନୂତନ ଭାବଧାରା ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ବିକାଶ ସମୟ । ପଞ୍ଚସଖା ସାହିତ୍ୟର 
ଲୋକପ୍ରିୟତା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମଭାବନାକୁ ଏକାଧାରରେ ବଳିଷ୍ଠ ଓ ସମ୍ଦ୍ଧ କରି ଗଢ଼ିପାରିଥୁଲା | 
ଧମଦର୍ଶନ, ପୁରାଣ, ଉପପୁରାଣ, ମହାପୁରାଣ ଓ ଭାଗବତ ଆଦି ସାରସ୍ଵତ କୃତିଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ପ୍ରାଣବନ୍ତ ସଂସ୍କତିପାଇଁ ଗର୍ବିତ ଅନୁଭବ କଲା । ଉତ୍କଳୀୟ ଓ ଗୌଡ଼ୀୟ ଚେତନାର ସମନ୍ଵୟ ଫଳରେ 
ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଅଧକ ରଵିମନ୍ତ ହେଲା । ସେସମୟର ସାରସ୍ଵତ କୃତି ମାଧ୍ଯମରେ ନୂତନ ଧମ୍ମତତ୍ତ୍ଵମାନ 
ଉପସ୍ଥାପିତ ହେଲା । ପଞ୍ଚସଖା ମଧ୍ଯରୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ଶୂନ୍ୟ ବା ଅଣାକାର ଓ 
ଅଲେଖ ତତ୍ତ୍ଵମାନ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥୁଲା । ତା' ସହିତ ସେମାନେ ବୈଷ୍ଣବଧମର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ସଂଯୋଗ କରିଥୁଲେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଅଣାକାର ମଣ୍ଡଳର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କଲେ । ଆଦିକବି ସାରଳାଦାସଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ଶୂନ୍ୟବାଦକୁ ଅଧୁକ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ କରି ବୁଝାଇ ଦିଆଗଲା । 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭୂମିକାରେ ତାଙ୍କ ରଚନାର ମହତ୍କ୍ଵ୍‌ ଅବି ସମ୍ବାଦି ତ । 


୬ 


୧୧୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଶୂନ୍ୟବାଦ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରି ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ବୁଝାଇଥୁଲେ । 
ସାରଳା ଦାସ ଓ ପଞ୍ଚସଖା ଆଦିଙ୍କ ରଚନା ଏବଂ ଚୈତନ୍ୟ ଦାସଙ୍କ ନିର୍ଗୁଣ ମାହାତ୍ମ୍‌/'ରେ ଅଲେଖ 
ଅଣାକାର, ନିଗୁଁଣ ଓ ଶୂନ୍ୟର ବିଶେଷ ସରଳ ଉପସ୍ଥାପନା ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇଥୁଲା । 
ସରଳ ଭାଷାରେ ଜଟିଳ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ସେମାନେ ଯେପରି ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ ତା'ର ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ 
ପ୍ରଭାବ ଜନଜୀବନ ଉପରେ ପଡ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । 


ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପାଖରୁ ଇସଲାମ ଧମର ପ୍ରସାର ସହ ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦ୍ରୀ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତର ଅଭିବୃଦ୍ଧି 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥିଲା । ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନରେ ଉତ୍କଳୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ପଣ୍ଡିତମାନେ ନିଜ ଧମର ପ୍ରସାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ଅଗଣିତ ଦାଶନିକ ଗ୍ରନ୍ଥମାନ ପ୍ରଣୟନ କରିଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ 
“ଅଣାକାର ସଂହିତା 'ରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାର ତାପ୍ଯ୍ୟ ଆଲୋଚନା କରିଥିଲେ | ଆମ୍ବା ଭିତରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
ଥୁବା ଜଗତକୁ ସେ “'ଅଲେଖଂ) ନାମରେ ଅଭିହିତ କରିଥିଲେ | “ ବିରାଟ ଗୀତା 'ରେ ବଳରାମ ଦାସ ବ୍ରହୁର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ' ନିରାକାର” ବୋଲି ବଣ୍ରନା କରିଥୁଲେ ! ଏହିପରି ଭାବରେ ' ଅଲେଖ' ଉପରେ ତାର୍ଵିକ ଆଲୋଚନା 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଜ୍ଞାନୀମାନେ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଆକାରବିହୀନ ବୋଲି ସ୍ପୀକାର କଲେ । ଅଲେଖବାଦୀ ମାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା 
ଦେବାପାଇଁ ଦ୍ଵାରିକା ଦାସ ବୌଦ୍ଧ ଜିଲ୍ଲାର ଗିସବନ୍ଧଠାରେ ଏକ ଆଶ୍ରମ ସ୍ଥାପନ କଲେ । ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ 
'ପରତେ ଗୀତା 'ରେ ' ଶୂନ୍ଯପୁରୁଷ' ପରିକନନାକୁ ଗଭୀର ତାର୍ପିକ ରୂପ ଦିଆଯାଇଥିଲା | 


ରାଜନୀତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗଜପତି ପରବର୍ତୀ ଯୁଗରେ ବିଶୃଙ୍ଖଳ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ମେରୁଦଣ୍ଡକୁ 
ଦୋହଲାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତି ଗଭୀର ଜ୍ଞାନଭିଭିକ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେବା 
ବିସ୍ମୟକର । ଧର୍ମଚିନ୍ତନରେ ଯେଉଁସବୁ ପରିଳନ୍ତନା ଜନ୍ମଲାଭ କଲା ସେସବୁ ହିନ୍ଦୁଧମକୁ ଦୃଢ଼ କରିବାକୁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲା । କୃଷ୍ଣ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ଉଜଲ୍କଳୀୟମାନେ ପ୍ରତିପାଦିତ କଲେ । ହିନ୍ଦୁଧମ 
ଭିତରେ ଥୁବା ଭେଦଭାବକୁ ଦୂର କରି ସଂହତି ପୂଣ୍ଠ କରିବ। ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା । 
ଉପନିଷଦମାନଙ୍କର ଆଲୋଚିତ ହିନ୍ଦୁଧମର ମୌଳିକ ତତ୍ସ୍ଵକୁ ରାଜା ର।ମମୋହନ ରାୟ ଯେପରି 
ସଂସ୍କାରଧମୀ ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିଣତ କଲେ ସେହି ପରି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଦେଲା । ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜର ସଂସ୍କାର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧମର ରାଜକୀୟ ଚାପ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜକୁ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ପରିହାର କରି ନୃତନ ଚେତନାରେ ଉଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରିଥୁଲା | ଏହାର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହେଲେ ଜଣେ ସାଧୁ । ତାଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା ଅଲେଖ ଗୋସାଇଁ । ସେ ଯେଉଁ ଧମ ମତ ପ୍ରଚାର କଲେ ତାହା 
ପରିଚିତ ହେଲା ଅଲେଖ ଧର୍ମ ବା ମହିମାଧର୍ମ ନାମରେ । 


ଅଲେଖ ଚିନ୍ତାଧାରା 

କଟକ ସହରଠାରୁ ଅଳ୍ପଦୂରରେ କୁଜୀବର ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ସାଧୁସୁନ୍ଦର ଦାସଙ୍କ ଆଶ୍ରମ ଥୁଲା । 
ସେ ପ୍ରତିମା ପୂଜାର ଘୋର ବିରୋଧୀ ଥୁଲେ । ମିସନାରୀ ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବଣ୍ଟାଯାଉଥୁବା ଓଡ଼ିଆ ବାଇବେଲ 
ଓ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ପ୍ରଚାର ପୁସ୍ତକମାନ ସେ ପାଠ କରିଥୁଲେ । ୦୯୯୫୮ ୦୮ 5୭&81¥4(107 ର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ 
' ନିସ୍ତାର ରତ୍ନାକର” ମଧ୍ଯ ସେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥୁଲେ । ପାଦ୍ରି ଜେମ୍ସ ସଟନ ଏବଂ ଲେସିଙ୍କୁ ସେ ଜାଣିଥିଲେ । 
କାରଣ ଉଭୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଶ୍ରୀରାମପୁରରୁ ଓଡ଼ିଶା ଆସୁଥୁଲେ । ସେମାନେ ସାଧୁସୁନ୍ଦର 
ଦାସଙ୍କ ସାନ୍ନିଧ୍ୟରେ ଆସି ଧର୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଆଲୋଚ ନା କରୁଥୁଲେ। ସାଧୁଙ୍କୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ 
କରାଇବାର ଶତଚେଷ୍ଟା ବିଫଳ ହୋଇଥୁଲା । ସାଧୁ ଜଣେ ପରମ ବୈଷ୍ଣବ ଥୁଲେ ଓ ଅଲେଖ ଗୋସାଇଁଙ୍କ 
ଧର୍ମମତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଚନ୍ଦ୍ରମଣି ଦାସ ନାମକ ଜଣେ ଖ୍ୟାତନାମା ଦାର୍ଶନିକ ଓ ' ସୁଧାକର 
ଗୀତା' ର ରଚୟିତା ମଧ୍ୟ ଅଲେଖ ଗୋସାଇଁଙ୍କୁ ମାନୁଥୁଲେ । ସେ ଥୁଲେ (ଭକ୍ତିଯୋଗ'”ର ଉପାସକ ଓ 
ପ୍ରଚାରକ । ନିଜ ରଚନାମାନଙ୍କରେ “ ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷ ତତ୍ତ୍ଵ'ର ଅତି ସରଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସେ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ 
ମତରେ ‹' ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷ' ପରିକଳ୍ପନା ହିଁ ଅଲେଖ ତତ୍ତ୍ଵର ମୂଳ ଥୁଲା । 


ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା ୧୧୩ 


ମହିମା ଗୋସ୍ଵାମୀ 

ମହିମା ଧମ ଅଲେଖ" ତ୍ସ ଉପରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ଥୁଲା । ଏହାର ପ୍ରଚାରକ ଥିଲେ ମହିମା ଟୋ ସ୍ଵାମୀ 
ବା ମହିମା ଗୋସାଇଁ । ସେ ମଧ୍ଯ ଅଲେଖ ଗୋସାଇଁ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । ତାଙ୍କ ମତରେ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳକାରଣ 
ବ୍ରହ୍,/ ଶୂନ୍ୟ ବା ଅଲେଖ । ତିନୋଟିଯାକ ଏକାଥ ବୋଧକ ଏବଂ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ । ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ଏକ 
ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି । ସେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଶୂନ୍ୟପୁରୁଷ ନାମରେ ଅଭିହିତ । ଅଲେଖ ଧମର ମୂଳତତ୍ସ ତାଙ୍କରି 
ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଏହି ଧର୍ମଧାରାର ସୃଜନକାରୀ ଜଣେ ଅତି ସାଧାରଣ ମଣିଷ । ରାଜା ରାମମୋହନ 
ରାୟ ଜଣେ ଜ୍ଞାନୀ, ଗୁଣୀ ଓ ପ୍ରତିଭାବାନ୍‌ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ଜନନାୟକ ଥୁଲେ । ସେ ଆଧୁନିକ ଭାରତର 
ଜନ୍ମଦାତା ଥୁଲେ । ମହିମା ଗୋସାଇଁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ନ ଥୁଲେ କି ମହାନଗରୀର ଅଧୁବାସୀ 
ନ ଥୁଲେ । ସେ ଯେଉଁ ଧମ୍ଧାରାର ପ୍ରବକ୍ତା ଥୁଲେ ତାହା ଲୌକିକ ପରଂପରା ଉପରେ ଆଧାରିତ 
ହୋଇଥିଲା । ଲୋକମତରେ ତାହା ଅଲେଖ ଧମ ବା ମହିମାଧମ୍ମ । ମହିମା ଗୋସାଇଁ କେତେକ ମୌଳିକ 
ଅନୁଶାସନ ଓ ନୀତି ଉପରେ ଧମ୍ମର ଆଧାରଶିଳା ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଉପନିଷଦ ପ୍ରସୂତ 
ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ନେଇ ସେ ତାନ୍ସିକ କୋଣାର୍କ ଗଢ଼ିଥୁଲେ । ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ବଣର ଭେଦରେ ସେ ବିଶ୍ବାସ 
କରୁ ନ ଥୁଲେ । ଶୂନ୍ୟସାଧନାକୁ ସବୁଧର୍ମର ମିଳନସ୍ଥଳୀ କହନ୍ତି । ଏହି ଶୂନ୍ୟବୋଧକୁ ନେଇ ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନୁଚିନ୍ତା ସେ ଗଢ଼ିଥୁଲେ । ଭଶ୍ଵର ଏକ ଏବଂ ନିରାକାର । ମୂରି ପୂଜାକୁ ସେ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁଲେ । 
ଯାହା ନିରାକାର, ତାକୁ ପୁଣି କେଉଁ ମୂରିଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇପାରିବ ? ବ୍ରତ ଓ ଉପାସନା ମଧ୍ଯ 
ଅନାବଶ୍ୟକ । ଆରାଧନାପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ କେବଳ ଅଗ୍ନି ଏବଂ ଘୃତ । 


ମହିମାଧ ମର ସଂସ୍ଥାପକଙ୍କ ନାମ ଯୋଗେଶ୍ବର ବାବା ବୋଲି ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ “ଂସତ୍ୟପ୍ରକାଶ ଧମ'ରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ୧୮୨ ୬ ଖ୍ରୀ.ରେ ପୁରୀ ନଗରୀରେ ସେ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ୧୮୮ ୧୧୭ ଏକ ସରକାରୀ 
ଦଲିଲରେ ତାଙ୍କ ନାମ ସାଧୁ ଧୂଳିଆବାବାଜି ବୋଲି ଲେଖାଯାଇଛି । ସେ ଗୈରିକ ବସନ ପରିଧାନ କରୁଥୁଲେ 
ଏବଂ ମୁଣ୍ଡରେ ଜଟା ରଖୁଥିଲେ । ପୁରୀ ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପ ପଣ୍ଡିତ ସଭାକୁ ଧର୍ମାଲୋଚନାପାଇଁ ସେ ନିମନ୍ତ୍ରିତ 
ହୋଇଥୁଲେ । ତର୍କସଭାରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ସଚ୍ରିଦାନନ୍ଦ ବୋଲି ସେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥୁଲେ । ଶିଷ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଶ୍ମରଙ୍କ ଅବତାର ମାନୁଥୁଲେ । ସତ୍ୟ ସନାତନ ଧମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ମାନବ ରୂପରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଶିଷ୍ୟମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁଲେ ଯେ ବାବା ଶୂନ୍ୟରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲେ। ତେଣ୍×ୁ ତାଙ୍କୁ 
'ଅଯୋନିସମୂତ' ବୋଲି ମାନୁଥୁଲେ | ସେ ସାଧାରଣ ମାନବ ଦେହରେ ' ମହିମା ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଲୌକିକ 
ଜ୍ୟୋତିର ପରିପ୍ରକାଶ ଥୁଲେ । ଶୂନ୍ୟ ଅନାଦି ବ୍ରହ୍ମ ଏହି ଜ୍ୟୋତିର ଅଧ୍କାରୀ ଓ ଉତ୍ପରିସ୍ଥଳ । 


ମହିମା ଗୋସାଇଁଙ୍କ ଅସାଧାରଣତ୍ଵ କ୍ରମଶଃ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ହେଲା । ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କ ଅଲୌକିକ 
ମହିମା ବିଷୟରେ ନାନା କଥା ଶୁଣିଲେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଜନ୍ମ ଗୋତ୍ର, ପରିଚୟ, ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ଓ ବାଲ୍ୟଜୀବନ 
ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ମିଳେ ନାହିଁ । ସେ କୌଣସି ଜାତି, ସାନ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟ ସହ ଜଡ଼ିତ ହେବା 
ଜଣା ନାହିଁ । ଏହି ରହସ୍ୟାବୃତ ଜୀବନୀ ନେଇ ମହିମା ଗୋସାଇଁ ମହିମାଧମ ପ୍ରଚାର ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । 


ଇଂରେଜ ପଣ୍ଡିତ ତଥା ପ୍ରଶାସକ ଜି.ଏ, ଗ୍ରିୟରସନଙ୍କ ବଣରନାନୁସାରେ ମହିମାଧ ମର ଅନୁଗତମା ନଙ୍କୁ 
ଅଲେଖ ନାମୀ କୁହାଯାଏ । ଉକ୍ତ ଧର୍ମର ସ୍ଥାପୟିତାଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା ମୁକୁନ୍ଦ ଦାସ । ସେ ନିଜକୁ ଅଲେଖ ବା 
ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ସର୍ବଶକ୍ତି ମାନ୍‌ ଶୂନ୍ୟବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଅବତାର ବୋଲି କହୁଥୁଲେ । ଖ୍ରୀ. ୧୮୫୦ରେ 
ସମ୍ଭବତଃ ସେ ଧମ୍ମପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । ଖ୍ରୀ, ୧୮୭୦ ରେ ତାଙ୍କର ମହାପ୍ରୟାଣ ହୋଇଥୁଲା । 
ତା' ଫଳରେ ମହିମାଧର୍ମ ପ୍ରସାର ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥଲା । 

ଅନୁଗୁଳର ତହସିଲଦାର ୧୮୮୧ରେ ଲେଖୁଥୁବା ରିପୋର୍ଟ ଅନୁସାରେ ଢେଙ୍କାନାଳ ରାଜ୍ୟର 
କପିଳାସ ନିକଟରେ ମହିମାଧର୍ମର ଉପ୍ପରିସ୍ଥଳ ଥୁଲା । ଧର୍ମର ସ୍ଥାପୟିତା ମୁକୁନ୍ଦ ଦାସ ପ୍ରଥମେ ବୈଷ୍ଣବ 
ଥୁଲେ । ୧୮୫୬ ପରେ ସେ କୁମ୍ଭୀପଟ ଧାରଣ କରିଥୁଲେ ଓ କପିଳାସରୁ ପୁରୀ ଯାଇଥୁଲେ । ପୁରୀରେ 


୧୧୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 
ଅଶେଷ ସମ୍ମାନ ଲାଭ କରି ମହିମା ଗୋସାଇଁ ଭାବେ ଖ୍ୟାତି ଲାଭ କରିଥିଲେ । ପୁରୀରେ କିଛି ଦିନ ଅତିବାହିତ 
କରି ଢେଙ୍କାନାଳର ଜୋରନ୍ଦାଠାରେ ନିଜ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ । ଏହା ' ଜୋରନ୍ଦାଗାଦି' ନାମରେ 
ସୁପରିଚିତ । ମହିମାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନେ “କୁମ୍ଭୀପଟିଆ' ନାମରେ ପରିଚିତ ଥୁଲେ | ୧୮୭ ୬ରେ ସେ ଇହଲୀଳା 
ତ୍ୟାଗ କଲା ପରେ ତାଙ୍କ ମରଶରୀରକୁ ଜୋରନ୍ଦାଠାରେ ସମାଧ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥୁଲା । 





ମହିମା ମନ୍ଦିର 
ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ମହିମାଧମ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥିଲା । ତେଣୁ ସେଠାକାର ସରକାରୀ 
ଦଲିଲ ଅନୁସାରେ କୁମ୍ଭୀପଟିଆ ସଂପ୍ରଦାୟ ହିନ୍ଦରୁବିରୋଧୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବେ ପରିଚିତ ଥୁଲେ । ସଂପ୍ରଦାୟର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାତାଙ୍କ ସଂପଙ୍କରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ମିଳେ ନାହିଁ । ତେବେ କୁମ୍ଭୀପଟିଆମାନଙ୍କ ନିଜ ବଣ୍ଠନାନୁସାରେ 
ସେମାନଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଵପ୍ନପୁରୀରେ ବାସ କରନ୍ତି । ମୁଖ୍ୟଗୁରୁଙ୍କ ଦୁଇ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା ଗୋବିନ୍ଦ ଦାସ 
ଓ ନରହରି ଦାସ । ସେମାନେ ' ମାଳିକା 'କୁ ଧମଗ୍ରନ୍ଥ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ସଂପ୍ରଦାୟରେ ତିନିଗୋଷ୍ଠୀ 
ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । ଯଥା- କୁମ୍ଭୀପଟିଆ, କନାପଟିଆ ଓ ଆଶ୍ରିତ । 
ନିକଟ ଅତୀତରେ ମହିମାଧମ୍ମ ଉପରେ ହୋଇଥିବା ଗବେଷଣାଲବ୍ଧ ଜ୍ଞାନଗୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ମହିମା 
ଗୋସାଇଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ୧୮୨ ୬ ରୁ ୧୮୭୬ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବସବାସ କରିଥୁଲେ । କପିଳାସରେ ଥୁବା ସମୟରେ 
ସେ ମାନବସେବାରେ ଆତ୍ମନିୟୋଗ କରିଥୁଲେ | ରୋଗୀମାନଙ୍କ ସେବା କରିବା, ଧର୍ମଭସବ ଆୟୋଜନ 
କରିବା ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ମୁଖ୍ୟ ଥୁଲା । ' ନିର୍ବେଦ ସାଧନା! ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ, ସେ ପ୍ରଥମେ 
ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ମହିମାତକ୍ସ ପ୍ରଚାର କଲା ଉତ୍ତାରୁ ଶିଷ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ ମହିମା ଗୋସାଇ ଆଖ୍ୟା ପ୍ରଦାନ 
କରିଥଲେ । ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ “ଅଲେଖବାବା' ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିବା ମଧ ଜଣାଯାଏ | ତାଙ୍କର ଜଣେ 
ପ୍ରିୟ ସାଙ୍ଗର ନାମ ଥୁଲା ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ । 


ଜନଶ୍ରୁତି ଅନୁସାରେ ପୁରୀ ଲୋକନାଥ ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ ମହିମାଗୋସାଇଁ ଛ' ବର୍ଷ ଅତିବାହିତ 
କରିଥୁଲେ । ସେ ଭୁବନେଶ୍ବର (3 ଖୋରଧା ଯାଇଥିବାର ଭଲ୍ଲେଖ ମିଳେ | ଭ୍ରମଣ ସମୟରେ କୌଣସି 
ଖାଦ୍ୟପେୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ତାଙ୍କର ନିୟମବିରୁୂଦ୍ଧ ଥୁଲା । ଦୁଗ୍ଧପାନ କରିବାକୁ ସେ ଭଲ ପାଉଥ୍‌ଲେ । 
ଅନୁଶାସନପୂଣ୍ଠ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରୁଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଯୋଗୀ କୁହାକ୍ଷାଉଥୁଲା । ଦୁଇବର୍ଷ କାଳ ସେ 
କେବଳ ଫଳାହାର କରି ଥୁଲେ । ଅନେକେ ତାଙ୍କୁ ସାଧୁ ଭାବରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ କରୁଥୁଲେ | 


ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା ୧୧୫ 


୧୮୩୮ ପରେ ସେ କପିଳାସ ଆସିଥିଲେ ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ୨୪ ବର୍ଷ କାଳ ସେଠାରେ ବିତାଇଥୁଲେ । 
କପିଳାସ ପର୍ବତ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଏକ ଆଶ୍ରମ ଥୁଲା । ସେ ରହୁଥିବା ସ୍ଥାନ କେନ୍ଦୁପାଣିଆ ନାମରେ 
ଖ୍ୟାତ ହୋଇଥଲା । ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟ ସଦାନନ୍ଦ ନିୟମିତ ସାଧୁଙ୍କପାଇଁ ଫଳ ଓ ଅନାହୂତ ଧୁନି ପାଇଁ 
ଇନ୍ଧନ ଯୋଗାଉଥୁଲେ । ସେ ପବିତ୍ର ଧୁନି କେବେ ନିର୍ବାପିତ ହେଉ ନ ଥୁଲା । 


ଢେଙ୍କାନାଳ ରାଜା ଓ ରାଣୀ ସାଧୁଙ୍କ ଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ରାଜା ଜୋରନ୍ଦାରେ ସାଧୁଙ୍କୁ କିଛି ଢମି ଦାନସୂତ୍ରରେ 
ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ଜୋରନ୍ଦା ମହିମା ଗୋସାଇଁଙ୍କ ଆଶ୍ରମ ଓ ମୁଖ୍ୟ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା । 


ମହିମା ଧର୍ମ ତତ୍ତ୍ଵ 

ମହିମାଧମର ନିଜସ୍ଵ ଦଶନ ଥୁଲା । “ଇଶ୍ଵର ଏକ”, ଏହାହିଁ ଥୁଲା ମୂଳତତ୍ତ । ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ବହୁବିଧ 
ନାମ ଓ ଧମର ବହୁବିଧ ରୂପ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ସବୁ ଏକ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ ମହିମା 
ଗୋସାଇଁ ବହୁଣଶ୍ଵରବାଦ ଓ ବହୁଧର୍ମ ପ୍ରଚଳନର ସମାଲୋଚନା କରୁଥିଲେ । ହିନ୍ଦୁ ଉପନିଷଦ ଏହି 
ଏକ ଭଶ୍ଵରବାଦ ତତ୍ସ୍ଵକୁ ବଣ୍ଠନା କରିଥାଏ । ପରମବ୍ରହ୍ମ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ । ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଭାଷାରେ 
ପରମଚବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଅନାଦି, ନିରଞ୍ଜନ/ନ ଅଲେଖ ଏବଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ମହିମା ଗୋସାଇଁ 
ଏହାକୁ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଭକ୍ତି ଓ ଆତ୍ମସମର୍ପଣଦ୍ଵାରା ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ଲାଭ 
କରାଯାଇପାରେ । ତାଙ୍କ ମତରେ ସବୁ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳ ହେଲା ଶୂନ୍ୟ । ତହିଁରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର, ଗ୍ରହ, ନକ୍ଷତ୍ର, 
ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବ ଇତ୍ୟାଦି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଅଛନ୍ତି । ଶୂନ୍ୟ ଏବଂ ମହିମା ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ । ପାର୍ଥିବ ଜଗତରେ 
ପରମଗୁରୁ ହେଲେ ମହିମା । ସେ ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଅବତାର । 


ମହିମାଧର୍ମ ଭକ୍ତି ଯୋଗ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଆତ୍ମସମପଣ ହିଁ ଭକ୍ତି ଯୋଗର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ । 

ତାହା ମଣିଷକୁ ସବୁ ଅଶାନ୍ତି ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ରକ୍ଷା କରେ । ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ପରେ ମହିମାଙ୍କ ପାଦପଦ୍ମରେ 
ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଭକ୍ତର କର୍ଁ ବ୍ୟ । ଜ୍ଞାନ ମାଧ୍ୟମରେ ବାସ୍ତବ ଜଗତକୁ ଅବଧାରଣ କରାଯାଇପାରେ । 
ମହିମାଧର୍ମର ନୀତି ହେଲା - 

୧. ଅହିଂସା ପଥ ଅନୁସରଣ କରିବା । 

୨. ଭଶ୍ଵର ନିରାକାର ଓ ସବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ । 

୩, ଜାତି ଧର୍ମ ଭେଦଭାବରେ ବିଶ୍ବାସ କର ନାହିଁ । 

୪. ଭଶ୍ଵର କେବଳ ଏକ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଅଲେଖ ପରମବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ । ସେ ଆକାରହୀନ । ତାଙ୍କ 

ଅଲୌକିକ ମହିମାରେ ବିଶ୍ଵବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 

୫, ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କୁ ତର୍ପଣ ଦେବା ଓ ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଠି କ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା ଶୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ କୁସଂସ୍କାର କୁହାଯାଏ । 

୬. ମହିମାସ୍ଵାମୀଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅବତାରରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରା ନ ଯାଉ । 

୭. ଅଲେଖଙ୍କ ନାମ ସ୍ମରଣ କରିବା ଓ ଶୂନ୍ୟରେ ଆଶ୍ରୟ ନେବା ବିଧ୍ଵସଂଗତ । 

୮. ଶିଷ୍ଯମାନଙ୍କର କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ମମତା ନ ଥାଏ । 

୯. ` ମହିମା ଉପାସକମାନେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କୁ ସ୍ନେହ କରନ୍ତି । 

୧୦. ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୁ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ପରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରିବା ଉଚିତ । 

୧୧. ସଂଧା ପରେ ଅନଭୋଜନ ଗ୍ରହଣ ନିଷେଧ, ଦିନକୁ ଥରେ ମାତ୍ର ଭୋଜନ କରିବା ନିୟମ | 

୧୨. ଗ୍ରାମଠାରୁ ଦୂରରେ କାହା ଘରେ ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ । 

୧୩. ସାଧୁ ଓ ସନ୍ୟାସିନୀମାନେ ଧର୍ମପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଏକତ୍ର ଯିବା ଅନୁଚିତ । 

୧୪. ଧମତତ୍ସକୁ ଅତି ସରଳ ଭାଷାରେ ବୁଝାଇବା ଦରକାର । 


୧୧୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


୧୫. ଧନୀ ଗ୍ହରୁ ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବା ଉଚିତ । 

୧୬. ପୁଣ୍ୟ ଆହରଣପାଇଁ ବ୍ରତ କରିବା ଓ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା କରିବା ଅନାବଶ୍ୟକ । 
୧୭. ମାନବ ସେବାହିଁ ପରମ ପୁଣ୍ୟ କାଯ୍ୟ । 

୧୮. ଦଳିତମାନଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରିବା ମହିମା ଧମର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ଯ | 


ମହିମାଧର୍ମର କେତେକ ସଂସ୍କାର 

ମହିମାଧମ୍ମ ଢେଙ୍କାନାଳ, ଅନୁଗୁଳ, ସମ୍ବଲପୁର, ବଲାଙ୍ଗୀର ଓ ଛତିଶଗଡ଼ର କେତେକ ଜିଲ୍ଲାରେ 
ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥିଲା । କୃଷକ ସମାଜ ଏହି ଧମ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲା । ସମାଜକୁ 
ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ ନ କରି ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସ୍ନେହୀ ସମାଳ ଗଠନ କରିବା ହିଁ ମହିମାଧର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା । 
ସେତେବେଳେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନଧର୍ମର ପ୍ରସାରକୁ ମହିମାଧର୍ମଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିରୋଧ କରାଯାଇପାରିଥିଲା । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ପ୍ରଚଳିତ କେତେକ କୁସଂସ୍କାର ବିରୋଧରେ ମହିମା ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁବାରୁ ଏହା ଏକ ପ୍ରତିରୋଧ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଥିଲା ବୋଲି ଅନେକ ପଣ୍ଡିତ କହନ୍ତି । ସେ ଧର୍ମରେ ଆମିଷ ଭକ୍ଷଣ ବର୍ଜନ ଏବଂ ମିଥ୍ୟା 
କହିବା ନିଷେଧ ଥୁଲା । ପ୍ରତିମା ପୂଜାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନ ଥୁଲା । ଚୋରି ଓ 
ପରକୀୟା ପ୍ରୀତିକୁ ଘୋର ନିନ୍ଦା 
କରାଯାଇଥୁଲା ! ଦୟା, କରୁଣା, ସହାନୁଭୂତି § 
ଆଦି ସଦ୍‌ ଗୁଣକୁ ଉଚ୍ଚସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଏ । |. 
ମହିମା ଅନୁଗାମୀମାନେ ଗୈରିକ ବସ୍ତ୍ର 
ପରିଧାନ କରନଚ୍ତୈ । ଅନ୍ୟ ଜୀବ ପ୍ରତି ଦୟା 
ଦେଖାନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ପରେ ଅନ୍ନଜଳ ସ୍ପର୍ଶ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରାତଃକାଳରେ ସ୍ଵାନ କରନ୍ତି । ¦; 
ଦିନକୁ ସାତଥର ପ୍ରାଥନା କରନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ।_ 
ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ କାଳରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ !° 
କରନ୍ତି । ଏହି କ୍ରିୟାକୁ ସେମାନେ ଯଥାକ୍ରମେ } 
'ଶରଣ' ଓ “ଦଶନ” କହନ୍ତି | ସାଧାରଣ 
ଭଲ୍ତକୁ 'ଆଶ୍ରିତ” କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସେ | 
କେତେକ ଅନୁଶାସନ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । 

ମହିମାଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକମାନଙ୍କୁ ' ବାବା' 
କୁହାଯାଏ । ସେମାନେ ଆଶ୍ରମରେ ରହନ୍ତି । । 
ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ଧର୍ମପ୍ରଚାର 
କରିଥାନ୍ତ । ଗୋଟିଏ ତାଳବରଡ଼ା ଓ - 
ଗୋଟିଏ କମ୍ବଳ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ନିତ୍ୟ ମହିମା ସାଧୁ 
ସହଚର । ଆଉ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ସେମାନେ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ । କୌଣସି ଗୃହସ୍ଥ ଗ୍ହରେ ଦିନକୁ ଥରେ 
ମାତ୍ର ଭୋଜନ କରିଥାନ୍ତ । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଧାରଣମାନ ଅତି ସାଧାରଣ ଓ ନିରଳସ । ବାବାମାନଙ୍କୁ 
ପରସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ସେମାନେ ନୂତନ ଶିଷ୍ୟକୁ ଦୀକ୍ଷାଦାନ କରିପାରନ୍ତି । ଦୀକ୍ଷା ସମୟରେ 
ନୂତନ ବସ୍ତ୍ରର ବ୍ୟବହାର ହୁଏ । ତା'ପରେ ସମବେତ ଭାବରେ ସେମାନେ ଶରଣ ଓ ଦର୍ଶନ ପାଳନ 
କରନ୍ତି । ନୃତନ ଦୀକ୍ଷା ପାଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖରୁ ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 





ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ଲଘୁ ପରମ୍ପରା ୧୧୭ 


ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ସ ଦିଆଯାଏ । ସଂଧ୍ୟାରେ ଧୁନି ମଣ୍ରପରେ ଭଜନ ସମାରୋହ ହୁଏ । ସମୂହ ପ୍ରାର୍ଥନା 
ଓ ଭଜନ କୀରନ ମହମା ଧମର ମୂଳ ଆଚାର ସଂହିତା । ଏକତ୍ର ପଂସ୍ତି ଭୋଜନ କଗିବାରେ ଭକ୍ତମାନେ 
ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରନ୍ତି । ଧୁନି ମଣ୍ଡପରେ ଅଗ୍ନିକୁ ସେମାନେ ଅତି ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି । ଭଜନସ୍ଥଳୀକୁ ଗାଦିମଣ୍ଡପ 
କୁହାଯାଏ । ସେଠାରେ ସଦାସର୍ବଦା ଅଗ୍ନି ପ୍ରକ୍ସଳିତ ହେଉଥାଏ । ତାହା ଏକ ପୁଣ୍ୟପୀଠ । ଭକ୍ତ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ଗଲେ ଉକ୍ତ ଅଗ୍ନି ନିର୍ବାପିତ ହୁଏ । 

ମହିମାଧମରେ ଜାତି ଭେଦ ନାହିଁ କି ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ମନୋଭାବ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । କେତେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧର୍ମର 
ପ୍ରଭାବ ମହିମା ଧମନୀତି ଉପରେ ପଡ଼ିଥୁବା ମନେହୁଏ । ଏହାକୁ ଏକ ସଂସ୍କାରଧର୍ମୀ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 


ମହିମାଧର୍ମର ପ୍ରସାର 

ଓଡ଼ିଶାର କ୍ଷିପ୍ରଧାନ ସମାଳର ଅଗଣିତ ନିରକ୍ଷର ଜନତାପାଇଁ ମହିମାଧମ୍ମର ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଥୁଲା | ଉନବିଂଶ ଶତାହୀର ଷଷ୍ଠ ଦଶକରେ ଏହା ବେଶୀ ଆଦରଲାଭ କରିଥିଲା | ଅନୁଗୁଳ, ବାଟି, 
ଢେଙ୍କାନାଳ ଏବଂ ହିନ୍ଦୋଳ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ମହିମାଧମ୍ର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଵବରୂପ ପ୍ରାୟ ଏକୋଇଶଟି ଟୁଙ୍ଗି 
ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ମହିମା ଗୋସାଇଁ ନିଜେ ନିଜ ଧର୍ମତତ୍ତ୍ଵ ସରଳ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ନିରକ୍ଷର 
ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଉଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ପଟ୍ଟଶିଷ୍ୟ ଗୋବିନ୍ଦ ଦାସ ଏବଂ ନରହରି ଦାସ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ଉପରେ ଭଲ ପ୍ରଭାବ ପକାଇ.ପାରିଥିଲେ । କେତେକ ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ମହିମା ଧର୍ମର ଆଦର ବୃ ଵିରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥିଲା | ମହିମା ଗୋସାଇଁ ଜଣେ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟକି ଥୁଲେ ଓ ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ଧର୍ମର ପ୍ରତି ଷ୍ାକୁ 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ଜାତିହୀନ, ବଣହୀନ, ଭଉଳନୀଟ ଭେଦଭାବରହିତ ସମାଚଢ୍ଚ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତାଙ୍କର ଆଦଶ୍ଶ ଥୁଲା । ପ୍ରତିମା ପୂଜାର ବିରୋଧୀ ଥିବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ତାଙ୍କୁ ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖୁଥୁଲେ | ଯାଜପୁରର ନୈଷ୍ଠିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜରୁ ମହିମା ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କୁ ବାସନ୍ଦ କରାଯାଉଥୁ ଲା । 
ମଧୁପୁର ରାଜାସାହେବ ମହିମାଧର୍ମର ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ମହିମାଧମର କୌଣସି କ୍ଷତି ହୋଇ 
ନ ଥିଲା । 

ମହିମାଧମ ପ୍ରସାରରେ ସହାୟକ ହୋଇଥଲା ଭୀମଭୋଇଙ୍କ । 
ଭଜନମାଳା । ସେ ଅନ୍ଧ ଓ ଜନଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀର ଥ୍ବଲେ ମଧ୍ଯ ମହିମା । 
ଗୋସାଇଁଙ୍କୁ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତ ଭାବରେ ଦେଖୁଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କ ମହିମା ଗୀତ । 
ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ । ରେଢ଼ାଖୋଲ ନିକଟସ୍ଥ କଙ୍କରପଡ଼ା 
ନାମକ ଗ୍ରାମରେ ସେ ବାସ କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ମହିମା ଧମରେ ଦୀକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥିଲେ | ବାବା ବିଶ୍ବନାଥଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ 'ସତ୍ୟ ମହିମା ଧମ' 
ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ଜୀବନୀ ବଣ୍ଢିତ ହୋଇଅଛି । 


ମହିମାଧର୍ମରେ ଶୂନ୍ୟବାଦର ପରିକଳ୍ପନା ଥୁବାରୁ କେତେକ ପଶ୍ଚିତ । :¦ ସ୍‌... 
ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । ପଞ୍ଚସଖା ଦଶନ ଓ ବିଶ୍ଵନାଥବାବା 
ମହିମା ଦର୍ଶନ ଭିତରେ କେତେକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । ମହିମାଧର୍ମରେ ମହିମା ଗୋସାଇଁ ବା ଅଲେଖ 
ଗୋସାଇଁ ଙ୍କୁ ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କଠାରୁ ଉଚ୍ଚ ଆସନ ଦିଆଯାଏ । ମହିମାଧର୍ମର ବିଶେଷତ୍ସ ହେଲା ଏହାର 
ଲୌକିକ ଉପ୍ପତ୍ତି ଓ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସରଳ ଧର୍ମଧାରା । ସହରମାନଙ୍କରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
ଅନୁଭୂତ ହୋଇ ନ ଥୁଲା । ତଥାପି କେନ୍ଦ୍ର ଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଅଗଣିତ କୃଷକ ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କ ମନରେ 
ମହିମାଧର୍ମର ନିରଳସ ଜୀବନାଦଶ ଗଭୀର ରେଖାପାତ କରିଥିଲା । 





ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ 
କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ 


ଓଡ଼ିଶାର କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଗୌରବମୟ ଅତୀତପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରେ । 
ସଂସ୍କୃତିର ଯେଉଁସବୁ ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରେ ମଣିଷର ସୃଜନଶୀଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ, କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସେ 
ମଧ୍ୟରୁ ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ବିଭାଗ । ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରୁ ଏହାର ଅୟମାରମ୍ଭ । ସଭ୍ୟତାର 
ଅଙ୍କୁରୋଦ୍ଗମ କାଳରେ ମଣିଷ ଗୁମ୍ଫାରେ ବସବାସ କରୁଥୁଲା । ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ ଓ ଶିକାର କରିବା 
ତା'ର ପ୍ରଧାନ ଜୀବିକା ଥୁଲା | ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣବଶତଃ ହେଉ, କିମ୍ ସ୍ଵଇଚ୍ଚାବଶତଃ ସେ ଯେତେବେଳେ 
ଅନେକ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୁମ୍ମାରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହୁଥୁଲା, ସଂଗୃହୀତ ଖାଦ୍ୟଦ୍ବାରା ସେ ଚଳି ପାରୁଥୁଲା, 
ସେତେବେଳେ ଅବସର ବିନୋଦନପାଇଁ ସେ ଗୀତ ଗାଉଥୁଲା ଅଥବା ଗୁମ୍ଫା ଦେହରେ ଚିତ୍ର କରୁଥୁଲା । 
ଚିତ୍ରମାନ ପ୍ରତୀକଧମୀ ଓ ବାସ୍ତବ, ଉଭୟ ଶ୍ରେଣୀର ଥୁଲା । ଚିତ୍ର ଆଙ୍କି ବାପାଇଁ ସେ ମୁନିଆ କଣ୍ଟା ବା 
ଛୁରୀ ଅଥବା ରଙ୍ଗ ବ୍ୟବହାର କରୁ ଥୁଲା । ସହସ୍ରାଧ୍‌କ ବର୍ଷ ପରେ ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ର ଆବିଷ୍କୃତ ହେବାଦ୍ଵାରା 
ଆଦିମାନବର କଳାକୃତି ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଭସିପାରିଛି । ଚିତ୍ରରେ ଆଦି ମାନ ବର ସୌନ୍ଦ ଯ୍ୟପ୍ରେମ 
ଓ ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଶୈଳୀ ଉପଲବ୍ଧି କରିହୁଏ । ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରସ୍ତର ନିମିତ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ ଯେପରି ଉପାଦାନ ଭାବେ ଗୃହୀତ, ସଂସ୍କ୍‌ ତିର ଉପଭି ଓ ବିକାଶ ଅନୁଧାନ ପାଇଁ ଶିଳାଚିତ୍ର 
ସେହିପରି ନିର୍ଭରଶୀଳ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍କକଳା ପ୍ରଥମେ ଆବିଷ୍କାର କରିଥୁଲେ କେ.ପି. ଜୟସ୍ଵାଲ । ସେ ଆବିଷ୍ଠାର କରିଥୁବା 
ବିକ୍ରମଖୋଲ ଗୁମ୍ଫା ଝାରସୁଗୁଡ଼ା ନିକଟରେ ଅବସ୍ଥିତ । ପରେ ପରେ ଆଉ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଗୁମ୍ଫା ଓ 
ଶିଳାଚିତ୍ରମାନ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଥୁଲା । ଏଥୁ ମଧ୍ଯରୁ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ହେଲା କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲ୍ଲାର ' ଗୁଡ଼ହାଶ୍ଡି” 
ଓ “ଯୋଗିମଠ'”, ଝାରସୁଗୁଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାର ଉଭଲଫଗଡ଼' ଏବଂ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଢିଲ୍ଲାର “ଉଷାକୋଠି” ଏବଂ 
“ମାଣିକମୋଡ଼ା' । ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାର 'ପଖନା ପଥର” ମଧ ଅନ୍ୟତମ | ନିକଟଅତୀତରେ ସମ୍ବଲପୁର 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ତରଫରୁ ସବୈକ୍ଷଣ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରାୟ ୫୨ଟି ନୂତନ ଗୁମ୍ଫାରେ ଶିଳାଚିତ୍ରମାନ ମିଳିଅଛି । 
ଏତେ ବିପୁଳସଂଖ୍ୟାରେ ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ରମାନ ଭାରତର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ରାଜ୍ୟରେ ମିଳି ନାହିଁ । 

ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ନୂଆପଡ଼ା, କଳାହାଶ୍ଚି, ସୁବଣପୁର, ସମ୍ବଲପୁର, ଝାରସୁଗୁଡ଼ା, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଏବଂ 
ମୟୂରଭଞ୍ଜରେ ହିଁ କେବଳ ଶିଳାଚିତ୍ର ଥାଇ ଗୁମ୍ଫାମାନ ମିଳିଅଛି । ଏଥୁପାଇଁ ଭୌଗୋଳିକ କାରଣ ଦାୟୀ । 
ଯେଉଁ ପଥରରେ ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ ସମ୍ଭବ, କେବଳ ସେପରି ପଥର ଥୁବା ପାହାଡ଼ମାନଙ୍କରେ ଓ ଅନୁକୃଳ 
ଜଳବାୟୁ ଥୁବା କାରଣରୁ ଉପରୋକ୍ତ ଜିଲ୍ଲାମାନଙ୍କରେ ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗର ଚିତ୍ରକଳା ମିଳିପାରିଛି । 
ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡ ବିନ୍ଧ୍ଯପର୍ବତର ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବରେ ଛତିଶଗଡ଼ ଓ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ । ଏହା ଭାରତର 
ଗଭୀର ଅରଣ୍ୟଦ୍ଵାରା ଆବୃତ ଥୁବାରୁ ଜନମାନବର ଆଦ୍ୟ ବସତିପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥାନ ଥୁଲା । ଆଦିମାନବ 
ସହଜରେ ଫଳମୂଳ ଓ ଶିକାର ପାଇପାରୁଥିଲା । ଦୁର୍ଗମ ସ୍ଥାନରେ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରି ସେ ନିଜକୁ ସୁରକ୍ଷିତ 
ରଖ୍ଥୁଲା | 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ବୟ 


ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ର 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ରକୁ ଲେଖମୋଡ଼ା କୁହାଯାଏ । ଲେଖ ଅର୍ଥ ଅଙ୍କନ ଓ ମୋଡ଼ା ଅର୍ଥ ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳୀ । 
ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିମ ଜନଜାତିପାଇଁ ଏହି ଅର୍ଥ ମୂଲ୍ୟହୀନ । ସେମାନେ ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ରର ମହତ୍ତ୍ଵ ବୁଝିବାରେ ଅକ୍ଷମ । 
ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଚିତ୍ରମାନ ଭୂତପ୍ରେତଙ୍କଦ୍ଵାରା ଅଙ୍କିତ । ତେଣୁ ଭୟରେ ସେମାନେ ଗୁମ୍ଫା ଭିତରକୁ ଯାଆନ୍ତି 
ନାହିଁ କି ଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ନଷ୍ଟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ମଧ୍ଯ ନିଷେଧ । ତଥାପି କିନ୍ତୁ ସମୟକ୍ରମେ 
ଚିତ୍ରମାନ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ନଷ୍ଟପ୍ରାୟ । ଆଧୁନିକ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ବଣଭୋଜି ସମୟରେ ମାଣିକମୋଡ଼ା, 
ଉଲଫଗଡ଼ ଏବଂ ବିକ୍ରମ ଖୋଲ ଚିତ୍ରକଳାର ବିଶେଷ କ୍ଷତିସାଧନ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତି 
ନାରୀପୁରୁଷ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଚିତ୍ରକଳାର ଆଦର କରନ୍ତି । ଚିତ୍ରଦ୍ଵାରା ଘର ସଚ୍ଚାଇବା ଏକ ପରଂପରା । 
ପର୍ବତମାନଙ୍କରେ ନାନା ରଙ୍ଗର ମାଟି ମିଳେ । ସେ ମାଟିସବୁ ଆଦିବାସୀ ରମଣୀମାନେ ସଂଗ୍ରହ କରି ଘର 
ଲିପନ୍ତି ଓ ଚିତ୍ରଦ୍ଵାରା ଆକର୍ଷଣୀୟ କରନ୍ତି । ସାମାଜିକ ଉତ୍ସବ ସମୟରେ ଘରକୁ ରଙ୍ଗିନ ଚିତ୍ରରେ ସୁନ୍ଦର 
କରି ସଜାଇବା ସାରା ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ସାଧାରଣ ପରଂପରା । 


କେତେକ ଗୁମ୍ଫାଚିତ୍ରର ବିବରଣୀ 

ବିକ୍ରମ ଖୋଲ - ଝାରସୁଗୁଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାର ବେଲପାହାଡ଼ର ଅନତିଦୂରରେ ବିକ୍ରମଖୋଲ ଗୁମ୍ଫାରେ ୧୧ 
ମିଟର × ୨.-୧୧ ମିଟର ପରିମିତ ପ୍ରସ୍ତର ଉପରେ ଚିତ୍ର ଓ ଅଙ୍କନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ 
ଫଳରେ ଜୟସ୍ଵାଲ କହନ୍ତି ଯେ ଅଙ୍କିତ ଚିତ୍ର କେତେକ ଅକ୍ଷର ପରି । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହା ଆଦିମ 
ଚିତ୍ରାକ୍ଷରର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ସେ କହନ୍ତି ଲେଖ୍‌ ବା ପ୍ରଣାଳୀ ଦକ୍ଷିଣରୁ ବାମ ଦିଗକୁ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମୀ ଅକ୍ଷ ରର ପୂର୍ବାବସ୍ଥାକୁ 
ତାହା ସୂଚିତ କରେ । ସେଥୁମଧ୍ଯରେ କେତେକ ସଂଯୁକ୍ତାକ୍ଷର ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଲିପିଗୁଡ଼ିକ ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ନ 





ବିକ୍ରମ ଖୋଲର ଶିଳାଚିତ୍ର 


୧୨୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଥୁବାରୁ ତାହାର ପାଠୋଵାର ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନାହିଁ । ଯୋନି ଚିତ୍ରର ଅଙ୍କନ ଅତି ମହତ୍ସ୍‌ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । 
ପଶୂଚିତ୍ର ସହ ବିନ୍ଦୁ, ପଦଚିହ୍‌, ତ୍ରିଭୁଜ, ସର୍ପ ଆଦି ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଚିତ୍ରର ପ୍ରକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ତଷ୍ଠ 
ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଉଲଫଗଡ଼ 

ବେଲପାହାଡ଼ ନିକଟରେ ଉଲଫଗଡ଼ ଏବଂ ଉଷାକୋଠି ନାମକ ଦୁଇଟି ଗୁମ୍ଫା ଆଦିମାନବ ନିଜର 
ଆଶ୍ରୟପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲା । ଗୁମ୍ଫାରେ ଅଙ୍କିତ ଚିତ୍ର ଓ ଖୋଦିତ ଚିତ୍ର ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଚିତ୍ରାଙ୍କନ 
ପରିମାଣ ଦୁଇତୃତୀୟାଂଶ ଏବଂ ଏକତୃତୀୟାଂଶ ଖୋଦିତ ଚିତ୍ର ଯତ୍ନ ସହକାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥଲା । 
ଅବିତ ଚିତ୍ରରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଶ୍ଵେତ ଓ ଲୋହିତ ରଙ୍ଗ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଅଛି । କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଲୋହିତ, 
ଶ୍ଵେତ ଏବଂ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗର ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଯାଏ । ଚିତ୍ରରେ ଜ୍ୟାମିତିକ, ଅଙ୍କାବଙ୍କା ଧାଡ଼ି, ଲତା, 
ତ୍ରିଭୁଜ, ମହୁଫେଣା ଡିଜାଇନ, ଶିଡ଼ି, ଚକ ଏବଂ ମାଳ ଡିଜାଇନ ରହିଛି । ପଶୁ ବା ମଣିଷ ଚିତ୍ର ନାହିଁ । 


୩୩୩୮ ” ୩୨୮ ୩ କକ ମା ୩୮୩ ୮ ୮ 
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ବିକ୍ରମଖୋଗର ଶିଳାଟିତ୍ର 
କିନ୍ତୁ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ହାତ, ପାଦ, ଯୋନି ଆଦିର ଚିତ୍ର ରହିଛି । ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନରେ ଗାର ଉପରେ ଅଧକ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଗୁଡ଼ହାଣ୍ଡ 

କଳାହାଶ୍ରି ଜିଲ୍ଲାର କୋକସରା ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଗୁଡ଼ହାଣ୍ଡି ଅବସ୍ଥିତ । ଚିତ୍ରମାନ୍‌: ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ନାହିଁ । ଅଙ୍କିତ ଚିତ୍ରରେ ଲୋହିତ, ନୀଳ ଏବଂ କଳାରଙ୍ଗ ବ୍ୟବହାର ହୋଇଅଛି । ଗୋଟିଏ ମଣିଷ ଚିତ୍ର 
ଲାଲ ରଙ୍ଗରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଅଛି । ଗୁଡ଼ିଏ ଜ୍ୟାମିତିକ ଚିତ୍ର, ଗୋଲାକାର ଚକ ଏବଂ ଅଶ୍ଵଖୁର। 
ଡିଜାଇନମାନ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ବ୍ୟବହୃତ ରଙ୍ଗ ଭିତରେ ଲୋହିତ, ନୀଳ ଏବଂ କଳାରଙ୍ଗ ପ୍ରଧାନ । 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୨୧ 


ପଖନାପଥର 

ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲା ରାଇରଙ୍ଗପୁର ନିକଟସ୍ଥ ଜାମଦା ଗ୍ରାମରେ ଅବସ୍ଥିତ । ସେଠାରେ ତିନିଟି ଗୁମ୍ଫା ଅଛି 
ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁମ୍ଫାରେ ଶିଳାଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି । ସେଥୁବପାଇଁ ଲୋହିତ ରଙ୍ଗ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରାୟ ସାତ ମିଟର ଉଚ୍ଚରେ “୭” ଡିଜାଇନର ଚିତ୍ର ଅଛି । ତାହାର ଅର୍ଥ ରହସ୍ୟାଚ୍ଛନ୍ନ । ତା' ସହିତ ବିନ୍ଦୁ, 
ଗୋଲାକୃତି ଏବଂ ଛାଟ ଚିହ୍ନମାନ ଦେଖାଯାଏ । ଅଝ୍ଦବୃର୍ତାକାର ଓ ଅର୍ଦ୍ ଚନ୍ଦ୍ର ଚିହୁମାନ ମଧ୍ଯ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି । 
ଗୋଟିଏ ଗୁମ୍ଫାରେ ଲାଲରଙ୍ଗର ଗୋଧ୍‌ ସାପର ଚିତ୍ର ରହିଛି । 


ଯୋଗିମାରା 

ନୂଆପଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାର ଖଡ଼ିଆଳ ନିକଟରେ ଏକ ପାହାଡ଼ ଉପରେ ଯୋଗିମଠ ଆଶ୍ରୟ ଗୁମ୍ଫା ଅବସ୍ଥିତ । 
ସେଥୁରେ ଅନ୍ୟୁନ କୋଡ଼ିଏଟି ଏକରଙ୍ଗଆ ଓ ବହୁରଙ୍ଗିଆ ଚିତ୍ର ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଚିତ୍ରରେ ମଣିଷ, 
ପଶୁ, ମାଳା, ଆୟତକାର ବେଲା ଓ ଡମ୍ବରୁ ଆଦି ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି | 


ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲା 

ନିକଟ ଅତୀତରେ ଅନ୍ୟୁନ କୋଡ଼ିଏଟି ସ୍ଥାନରେ ଶିଳାଚିତ୍ର ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଅଛି । ସବୁ ଗୁମ୍ଫାରେ 
ଚିତ୍ର ନାହିଁ । ଯେଉଁଠାରେ ଚିତ୍ର ରହିଛି ସେଥ୍ବରେ ପଶୁ, ଯୋନି, ଜ୍ୟାମିତିକ ଓ ଅଣଜ୍ୟଯାମିତିକ ଚିତ୍ରର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଅଙ୍କାବଙ୍କା ଓ ଢେଉଢେଉକା ଗାର, ସମାନ୍ତରାଳ ଓ ସିଧା 
ଗାର, ପଶୁର ଖୁରା, ପାଦ, ହାତ, ମହୁଫେଣା ଏବଂ ମାଛ କଣ୍ଟାମାନ ମୁଖ୍ୟ | ପଶୁଚିତ୍ର ଭିତରେ ହରିଣ, 
ବାରହା, ସମ୍ବର ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ମୟୂର ଓ ବଗଜାତୀୟ ପକ୍ଷୀର ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ସରୀସ୍ପ ଭିତରେ 
ସାପ, ଗୋଧ, କଚ୍ଛପ ଓ ମତ୍ସ୍ୟାଦି ଅଙ୍କିତ । 


ଉଷାକୋଠିରେ ଥୁବା ଗୁମ୍ଫା ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଜ୍ୟାମିତିକ ଓ ଅଣଜ୍ୟାମିତିକ ଡିଜାଇନ୍‌ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ 
ପଶୁଦ୍ବାରା ପରିବେଷ୍ଟିତ ହୋଇଥୁବା ନକ୍ସା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ମଣିଷର ଚିତ୍ର କେଉଁଠାରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । 
କିନ୍ତୁ ମଣିଷ ହାତ, ପାଦ, ଯୌନାଙ୍ଗ ଆଦିର ଚିତ୍ର ଅଛି । 


ମାଣିକମୋଡ଼ା 

ଝାରସୁଗୁଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାର ହିମଗିରି ତହସିଲରେ ନାଲି ଗେରୁଆ ରଙ୍ଗରେ ଅବ୍କିତ ହୋଇଥୁବା ଅନେକ 
ଚିତ୍ରସମ୍ବଳିତ ଗୁଙ୍ଖାର ସ୍ଥାନୀୟ ନାମ ହେଲା ମାଣିକମୋଡ଼ା । ସେଥୁରେ ଗୋଟିଏ ସର୍ପିଳ ଗାରର ଲମ୍ବ 
ପ୍ରାୟ ଅଢ଼େଇ ମିଟର । ମୂଳ ଚିତ୍ର ଉପରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଚିତ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ ଚିତ୍ର ଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକୃତ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ ସହଜ ନୁହେଁ । କେତେକ ଚିତ୍ରରେ ମୃଗଶିଙ୍ଗା, ବୃଷଭ, ଜ୍ୟାମିତିକ ଓ ଅଣଜ୍ଯାମିତିକ ନକ୍ସା, 
ଖଣ୍ଡା, ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଏବଂ ମଣିଷ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାନ୍ତି । ପରବର୍ତୀ କାଳର ଚିତ୍ରରେ ସମବେତ ନୃତ୍ୟର ଦୃଶ୍ୟ 
ଅଙ୍କିତ ହୋଇଅଛି । 


ଉଷାକୋଠି 

ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର ଜାମକାଣିର ଅଭେଦ୍ୟ ଅରଣ୍ୟ ଭିତରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଏଠାରେ ପ୍ରାୟ ଦୁଇଶହ 
ଚିତ୍ର ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗର । ଲାଲ, ଧଳା, ହଳଦିଆ ଆଦି ରଙ୍ଗରେ ଜ୍ଯାମିତିକ ଓ ଅଣଜ୍ଯାମିତିକ 
ନକ୍ସାମାନ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ମାଛ, କରତ, ମାଛକଣ୍ଟା, ହୃଦୟ ଓ ମହୁଫେଣା ସହିତ 
ହାତ ପାପୁଲି ଓ ଝାଡୁ ଆଦିର ଚିତ୍ର ଅଛି । 


୧୨୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 





ଚୋରମୋଡ଼ା 


ଏହା ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଗୁମ୍ଫା ଭିତରେ ପିଆଲାର ଅନେକ ଚିତ୍ର ବିଭିନ୍ନ ଆକାରର ଦେଖାଯାଏ । 
ସେମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଅନ୍ୟୂନ ୮୨ ୬ । କେତେକ ଏଣେତେଣେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି ଆଉ କେତେକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଧାଡ଼ିରେ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଭାବରେ ଅଙ୍କିତ । ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହା ବୋଧହୁଏ ଆକାଶରେ ତାରାମାନଙ୍କ 
ଉପସ୍ଥିତି ସୂଚିତ କରେ । ଗୁମ୍ଫା ମଧ୍ଯରୁ ବହୁ ପରିମାଣରେ କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ ଓ ଭଙ୍ଗା ଖପରୀ 
ମିଳିଅଛି । ତହିଁରୁ ମଣିଷର ବସବାସ କଥା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 
ଇମିଲିମୋଡ଼ା - ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ 

ଏ ଦୁଇ ଗୁମ୍ଫାରେ ଶତାଧ୍ଵକ ଚିତ୍ର ଖୋଦିତ ହୋଇଛି । ସେ ମଧ୍ଯରେ ଯୋନିଚିତ୍ରର ଆଧୂକ୍ୟ ଅତି 


ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । ଜ୍ୟାମିତିକ ନକ୍ସା, ହାତ ପାପୁଲି ଓ ପିଆଲା ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଗେରୁ 
ମାଟିର ବ୍ୟବହାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ଟୋଙ୍ଗୋ 
ଗିରିପୁର ନାମକ ଗ୍ରାମ ନିକଟରେ ଏହା ଅବସ୍ଥିତ । ସେଥୁରେ ଅନ୍ୟୁନ ୧୯୦ ପ୍ରକାର ଚିତ୍ର ଅଛି। 
ଯୋନି ଚିତ୍ରର ସଂଖ୍ଯା ସବ।ଧୁକ । ହ।ତପାପୂଲି, ପାଦ, ମହୁ ଫେଣା, ସର୍ପିଳ ଗାର ଏବଂ 


`”; ¥, ୮ ଏବଂ [[ ପରି ଚିହ୍‌ ମଧ ଦେଖାଯାଏ । ଗେରୁଆ ମାଟିଦ୍ଵାରା ରଙ୍ଗିନ ପ୍ରଲେପ ଉପରେ 
ଚିତ୍ରମାନ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥଲା । 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୨୩ 


ଲେଖାମୋଡ଼ା 


ଏଠାରେ ପ୍ରାୟ ବାରଟି ଗୁମ୍ଫାରେ ଶିଳାଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସେମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥାନ ହିମଗିରି 
ରେଳଷ୍ଟେସନର ଅନତି ଦୂରରେ । ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁମ୍ଫାରେ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ରହିଛି । କିନ୍ଥୁ କେବଳ ଦୁଇଟିରେ 
ଖୋଦିତ ଚିତ୍ର ଦେଖାଯାଏ । ଚିତ୍ରାଙ୍କନରେ ଲୋହିତ, ଶ୍ଵେତ ରଙ୍ଗ ସହିତ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଥିଲା । ଲାଲ ଓ ଧଳା ରଙ୍ଗ ମିଶାଇ ଅଧକସଂଖ୍ୟକ ଚିତ୍ର ଅବ୍କିତ ହୋଇଥିଲା । ଚିତ୍ରରେ ଜ୍ୟାମିତିକ 
ନକ୍‌ ସା, ଅଣଜ୍ଯୟାମିତିକ ନକ୍ସା, ଅଙ୍କାବଙ୍କା ଗାର, ଛକିଚିହ୍‌ୁ, ଢେଉ ଓ ସମାନ୍ତରାଳ ରେଖା ସହିତ 
ହରିଣ, ମାଙ୍କଡ଼, ଗାର, ଛେଳି, ମୟୂର, ଗୋଧ୍‌ ସାପ ଓ କଳଚ୍ୁପର ଚିତ୍ର ଅଛି । ମଣିଷ ଚିତ୍ର ନ ଥୁବା 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ । ଏହି ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କରେ ମଣିଷ ବାସ କରୁଥୁବା ପ୍ରମାଣ ଅଛି । କାରଣ ବହୁପରିମାଣରେ 
କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ପ୍ରସ୍ତର ଅସ୍ତ ସହିତ ଖପରାଖଣ୍ଡମାନ ମି ଳିଅଛି । 


ରାଜବାହାଲ୍‌ ଉଷାକୋଠି 

ଲେଫରିପଡ଼ା ତହସିଲରେ ତିନିଟି ଗୁମ୍ଫା ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇ ଅଛି । ଜନଶ୍ରୁତି ଅନୁସାରେ ବନବାସ 
କାଳରେ ରାମ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ସେଠାରେ ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିଥୁଲେ । ଅକିତ ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯରେ ତ୍ରିକୋଣ, 
ମହୁଫେଣା ଓ ପିଆଲାର ସଂଖ୍ୟା ଅଧକ । ଲୋହିତ, ଶ୍ଵେତ ଓ ହଳଦିଆ ରଙ୍ଗ ମିଶ୍ରଣରେ ବହୁବଣ୍ଠା 
ଚିତ୍ରମାନ ଅଙ୍କିତ ହୋଇ ଅଛି । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଝାଡ଼ୁର ଛାପ ଦେଖାଯାଏ । 


ଉପରୋକ୍ତ ବଣ୍ଠନାରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ କାଳରୁ ଓଡ଼ିଶାର କଳା ପରଂପରା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥୁଲା । ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ପ୍ରାଚୀନ କଳାକାରର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା 
ଦିଏ । ଅଙ୍କନ ଓ ଖୋଦନ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଶୈଳୀ ଚିତ୍ରକାରମାନେ ଅନୁସରଣ କରୁଥିଲେ । ରହିବା ସ୍ଥାନକୁ 
ସୁନ୍ଦର କରି ସଜାଇ ବା ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଜ୍ୟାମିତିକ ନକ୍କାମାନ ଅତି ନିଖୁଣ ଭାବରେ ଅଙ୍କିତ 
ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ମାପଚୁପ କରିବା ପଦ୍ଧତି ଅତି ଉଚ୍ଚଧରଣର ଥୁଲା । 

ଚିତ୍ରାଙ୍କନପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ରଙ୍ଗ ସେମାନେ ପ୍ରାକୃତିକ ସୂତ୍ରରୁ ସଂଗ୍ରହ କରୁ ଥୁଲେ । କୃତ୍ରିମ ରଙ୍ଗ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ପ୍ରଣାଳୀ ଜଣା ନ ଥୁଲା । ଲାଲ ରଙ୍ଗପାଇଁ ଗେରୁମାଟିର ଅଭାବ ନ ଥୁଲା । ହଳଦିଆ 
ରଙ୍ଗର କାଇମାଟି ଏବଂ ଧଳାରଙ୍ଗର ଚୂନମାଟି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ମିଳୁ ଥୁଲା । ସବୁଜ ରଙ୍ଗପାଇଁ 
ତମ୍ବା ଧାତୁର ମିଶ୍ରଣ ସେମାନେ ତିଆରି କରୁଥୁଲେ । ମାଟିକୁ ଚୃଣ୍ଠ କଲା ପରେ ପଥର ଦେହରେ ଗାତ 
ଖୋଳି ସେମାନେ ତରଳ ରଙ୍ଗକୁ ଢାଳି ଦେଉଥୁ ଲେ । ଚିତ୍ରାଙ୍କନପାଇଁ ଡାଳ ଅଥବା ବାଳ ବ୍ୟବହୃତ 
ହେଉଥୁଲା । ପଥର ଦେହରେ ରଙ୍ଗକୁ ଧରି ରଖ୍ବାପାଇଁ ଅଠା, ପଶୁମାନଙ୍କ ରକ୍ତ ଓ ଚର୍ବି ଆଦି ବ୍ୟବହାର 
ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣାଥୁଲା । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୈଳଖୋଦନ ଏବଂ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଳାକୁଶଳତା ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭ କରିଥୁଲା । 
ଚିତ୍ରରେ ଯୋନିର ବହୁଳ ଅଙ୍କନ ଅତି ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ତ ମନେହୁଏ । ଖୋଦିତ ଚିତ୍ର ସକାଶେ ମୁନିଆ ପଥର 
ସେମାନେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ । ଗୁମ୍ଫା ଭିତରୁ ମିଳିଥୁବା ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆକାରର ପଥର ସେଥୁପାଇଁ ଉପଯୋଗ 
ହେଉଥୁଲା । ଶିଳା ଚିତ୍ରମାନଙ୍କରେ ମଣିଷର ବହୁଳ ବଣ୍ଣନା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଅଳ୍ପ କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ମଣିଷ ଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଛି ସେସବୁ ବାସ୍ତବତାର ପ୍ରତିଫଳନ ନୁହେଁ । ମଣିଷ ଚିତ୍ରରେ ଶିଙ୍ଗ ପରି 
ମୁକୁଟ ଏବଂ ସାଦାସିଧା ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗକୁ ଲୋହିତ ରଙ୍ଗରେ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ମଣି ଷ ଚିତ୍ରକୁ ତ୍ରିଭୁଜ ଆକାରରେ ଅଙ୍କନ କରିବା ବିଚିତ୍ର ମନେହୁଏ । ତା' ସହିତ ଧଳାରଙ୍ଗର 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର ଚିତ୍ରଣ ମନରେ କୌତୁହଳ ଉଦ୍ରେକ କରେ । ତୁଳନା କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ମଣିଷ ଚିତ୍ର 
ଅପେକ୍ଷା ପଶୁ ଚିତ୍ର ଅଧକ ବାସ୍ତବ ଓ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ । 


୧୨୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଏତିହାସିକ ଯୁଗର କଳା ସ୍ଥାପତ୍ୟ 

ମୌର୍ଯ୍ୟଯୁଗ - ଓଡ଼ିଶାରେ ମୌର୍ଯ୍ୟଯୁଗ ପୂବରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁବା କଳାକୃତିର କୌଣସି ନିଦର୍ଶନ 
ମିଳେ ନାହିଁ | ଅଶୋକଙ୍କ ଶିଳାଲେଖ ସହିତ ଧଉଳିର ହାତୀକୁ ଏତିହାସିକ ଯୁଗର ପ୍ରଥମ ନିଦର୍ଶନ 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଧଉଳିର ଶିଳାଲେଖ ଯେଉଁ ପାହାଡ଼ରେ ଉକ୍ରୀର୍ଣ୍ଣ ତାହାଟ "ପରିଭାଗରେ 
ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ହାତୀର ଅଗ୍ରଭାଗ ପଥରରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ପର୍ବତରେ 
କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ହାତୀର ପୁରୋଭାଗ ମୌର୍ଯ୍ୟ ଯୁଗର ଏକ ଅପୂର୍ବ କଳାକୃତି । ହାତୀର ସ୍ଵାଭାବିକ ଚାରିତ୍ରିକ 





ଧରଇଳିର ହାତୀ 


ଗୁଣ, ଯଥା- ଧୀର ଓ ନମ୍ର ସ୍ଵଭାବ ଏଠାରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଅଛି । ସତେ ଯେପରି 
ମନେହୁଏ, ହାତୀଟି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରତୀକ | ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ ଅହିଂସା ନୀତି ସହିତ ଅଶୋକଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ ଶାନ୍ତି ଓ 
ମୈତ୍ରୀସୂଚକ ରାଜଧମ ଅବିକଳ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଛି ହାତୀ ପ୍ରତିମା ମାଧ୍ଯମରେ । ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭମାନଙ୍କରେ 
ଅନ୍ୟତ୍ର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ସିଂହ, ବୃଷଭ, ଅଶ୍ଵ ଆଦିର ମସ୍ଣ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଧଉଳି ହାତୀରେ ପ୍ରଦଶିତ ହୋଇ ନାହିଁ, 
କାରଣ ଏଠାରେ ଚୁନାର ବାଲିପଥର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇ ନାହିଁ । ସ୍ଥାନୀୟ ପର୍ବତର ପଥରକୁ ନେଇ କଳାକାର 
ଯେଉଁ ପ୍ରତିମା ତିଆରି କଲେ ତାହା ବ୍ୟବହୃତ ପଥରର ଗୁଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥିଲା । ଅଶୋକ କାହିଁକି 
ଏଠାରେ ଚୁନାର ବାଲିପଥର ବ୍ୟବହାର କରି ନାହାନ୍ତି କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟ ପ୍ରବେଶ ପଥରେ ସୁରକ୍ଷିତ ପଦ୍ମପାଖୁଡ଼ା ପରି ଉକ୍ରୀ୍ଣ୍ଣ ଶିଳାଖଣ୍ଡକୁ 
ଏବଂ ଭାସ୍କରେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ଅଧୂଶ୍ଚିତ ବିଶାଳକାୟ ଲିଙ୍ଗକୁ ଏତିହାସିକ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ 
ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ବୋଲି କହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହା ସବଜନସ୍ଵୀକ୍ରତ ହୋଇ ନ ଥିବାରୁ ଏଠାରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । ପାଣିଗ୍ରାହୀ ମହାଶୟଙ୍କ ମତରେ ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ଏକଦା 
ଅଶୋକସ୍ତମ୍ଭ ଓ ଅଶୋକ ନିମିତ ସ୍ତୂପ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଏହା ପ୍ରମାଣ କରିବାପାଇଁ ଉପାଦାନର ଅଭାବ । 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୨୫ 


ଦ୍ବିତୀୟ ପଯ୍ୟାୟରେ ଖାରବେଳଙ୍କ ସାମସମୟିକ ଜୈନ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଓ କଳା ଆଲୋଚନା କରାଯାଉ । 
ଏହା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀର କୃତି । ଏହାର ପ୍ରମାଣସ୍ଵରୂପ ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟସ୍ଥ ଖଣ୍ଡଗିଗି, 
ଉଦୟଗିରିର ଅନେକ ଜୈନ ଗୁମ୍ଫା ଏବଂ ତହିଁରେ ଖୋଦିତ କଳା ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ 





ଖଣ୍ଡଗିଗିର ଜୈନକୀଗି 


ଗୌରବମୟ ଅଧ୍ଯାୟରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଗୁଙ୍ଗାରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ଜୈନକୀରଭି ରୂପେ 
ବିଶ୍ଵବିଦିତ । ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ ସ୍ଵୟଂ ଜୈନ ଉପାସକ ଥୁଲେ ଓ ଜୈନଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପାଇଁ 
ଉଦାର ନୀତି ଅବଲମ୍ବନ କରିଥୁଲେ । ଏଠାକାର ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଶୈଳୀ ବଣ୍ଠ ନାମ୍ବକ । ତ୍ରି ଶଳାଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ନ, 
ରାଜକୁମାରୀ ବାସବଦରତ୍ତାଙ୍କ ରାଜା ଉଦୟନଙ୍କ ସହିତ ପଳାୟନ, ଦୁଷ୍ମନ୍ତ ଓ ଶକୁନ୍ତଳାଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର, 
ଜୈନଧମ୍ମ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାମସମୟିକ କଳାର ବିକାଶ ଓ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଉପରେ ଆଲୋକପାତ 
କରେ । ଗୁମ୍ମାମାନଙ୍କରେ ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କ ପ୍ରତିମା ଦେଖ୍ଵ ବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ହୁଏତ ଖାର ବେଳଙ୍କ 
ସମୟରେ ତୀର୍ଥଙ୍କର ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ହୋଇ ନ ଥୁଲା । କେବଳ ବୃଷ ଶ୍ରୀବସ୍ସ ଚିହ୍ନ, ସ୍ଵସ୍ତିକ, ନନ୍ଦିପାଦ, 
ବଦ୍ଧମଙ୍ଗଳ ଏବଂ ବୃକ୍ଷଚୈତ୍ୟ ଜୈନଧମ୍ର ପ୍ରତୀକରୂପେ ପୂଜିତ ହେଉଥୁଲା । ଅନନ୍ତଗୁମ୍ଫାର ପୃଷ୍ଠଭାଗରେ 
ଜୈନଧମର ପବିତ୍ର ଚିହ୍ନମାନ ଗୋଟିଏ ମଣ୍ଡପ ଉପରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । 
ଉଦୟଗିରିର ମଞ୍ଚପୁରୀ ଗୁମ୍ଫାରେ ଜୈନ ଚିହ୍ନମାନ ପୂଜିତ ହେଉଥୁବା ବଣ୍ଢରିତ ହୋଇଅଛି । ତାହା ହୁଏତ 
ଖାରବେଳଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପାଟଳିପୁତ୍ରରୁ ଆନୀତ କଳିଙ୍ଗ ଜୀନ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ । ନନ୍ଦରାଜ ଏହି କଳିଙ୍ଗଜୀନ 
ପ୍ରତିମାକୁ ମଗଧ ନେଇଯିବା କଥା ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 

ତେବେ ଏକଦା ଜୈନଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅତି ଜନପ୍ରିୟ ଧମ ଭାବରେ ଆଦୃତ ହୋଇଥିଲା । ତାହା 
ବୋଧହୁଏ ଅଷ୍ଟମରୁ ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯବତ୍ତୀ ସମୟର କଥା । କାରଣ ଓଡ଼ିଶାରେ ମିଳୁଥୁବା 
ଶତାଧୂକ ଜୈନତୀର୍ଥଙ୍କର ପ୍ରତିମା ଏହି ସମୟର ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ କହନ୍ତି । ଜୈନଧର୍ମ ଆଦୃତ 
ହେବାରୁ ତୀର୍ଥଙ୍କର ଓ ଶାସନ ଦେବୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତିମା ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ବହୁ ସ୍ଥାନରେ ପୂଜିତ ହେଉଥ୍‌ବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅତି ସୁନ୍ଦର ଜୈନ ପ୍ରତିମାମାନ ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥଲା । ଖଣ୍ଡଗିରିର 


୧୨୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ବାରଭୁଜି ଗୁମ୍ଫାରେ ପାଶ୍ଵନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସହିତ ଚବିଶ ତୀର୍ଥଙ୍କର ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ନବମୁନି 
ଗୁମ୍ଫାରେ ଓ ଲଲାଟେନ୍ଦୁ କେଶରୀ ଗୁମ୍ଫାରେ ତୀଥଙ୍କର ପ୍ରତିମା ଦେଖାଯାଏ । ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ 
ଶୈବ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଜୈନଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ପ୍ରଦଶନ କରିଥୁଲେ । 

ଓଡ଼ିଶାର ଜୈନ ପ୍ରତିମାମାନ ବାଲିପଥର ଓ ଖଣ୍ଡୋଲାଇଟ ପଥରରେ ତିଆରି ହୋଇଥୁଲା | ଉତ୍ତର 
ଓଡ଼ିଶାର ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲ୍ଲାମାନଙ୍କରେ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ମୁଗୁନିପଥର ବ୍ୟବହାର କରିଥୁଲେ । 
କାକଟପୁର, ବାଣପୁର ଏବଂ ଅଚ୍ୟୁତରାଜପୁରରେ ଧାତୁନିମିତ ଜୈନ ପ୍ରତିମାମାନ ମିଳିଅଛି । କଟକ, 





ଉଦୟଗିରିର ରାଣୀ ଗୁମ୍ଫା 
ପୁରୀ, ବାଲେଶ୍ଵର, କୋରାପୁଟ ଆଦି ଜିଲ୍ଲାରେ ଢୈନମନ୍ଦିରର ଭଗ୍ନାବଶେଷମାନ ଆବିଷ୍ଠୃତ ହୋଇଅଛି | 
ସେମାନଙ୍କର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଅଛି । ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣତଃ ସ୍ଥାନକ 
ମୁଦ୍ରାରେ ଦେଖାଯାଏ । ଉପବିଷ୍ଟ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିମାମାନ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କ 
ସହିତ ପ୍ରଦଶିତ ଛତ୍ରରେ ତିନି ପ୍ରସ୍ତ ବା ଭାଗ, ଗନ୍ଧର୍ବ, ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ସହିତ ଅପସରା, ଅଷ୍ଠଗ୍ରହମାନେ 
ଦେଖାଯାନ୍ତି । ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନଙ୍କ ବକ୍ଷରେ ଶ୍ରୀବତ୍ସ ଚିହ୍ନ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ତୀର୍ଥଙ୍କରମାନେ 
ଯୋଗାସନରେ ବସିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । 


ଓଡ଼ିଶାର କଳା ସ୍ଥାନୀୟ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ନେଇ ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଥୁଲା । ଭାରତୀୟ କଳାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଆଞ୍ଚଳିକ 
ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ରୀ ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୁଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଭାରତୀୟ କଳା ପରି ଓଡ଼ିଶାର କଳାକୀର୍ରିରେ 
ବିଭିନ୍ନତା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଆକର୍ଷଣ ଓ ଉପଲବ୍ଧି । ସ୍ଥାନପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗର ମଧ୍ଯ କେତେକ ବିଶେଷତ୍ଵ ଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଓଡ଼ିଶାର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ବିଭିନ୍ନ ପରଂପରାକୁ କଳାକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିବାରେ 
ଦାୟୀ ଥୁଲା । ଗୁପ୍ତ ଯୁଗ ପରେ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣଭାରତୀୟ ପରଂପରାର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ରାଜନୀତିକ 
କାରଣପାଇଁ ସୁବିଧାରେ ହୋଇପାରିଥୁଲା । ଭୌମମାନେ ପୂର୍ବଭାରତୀୟ, ସୋମବଂଶୀମାନେ ପଶ୍ଚିମଭାରତୀୟ 


ଏଵଂ ଗଙ୍ଗମାନେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତୀୟ ପରଂପରାକୁ ଆଣି ଓଡ଼ିଶାର ଭାସ୍କଯ୍ୟକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ । 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୨୭ 


ଗୁପ୍ତ ପରବତ୍ତୀ କାଳରୁ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାର କଳା ସଂସ୍କୃତିର ଅବିଛ୍ଛିନ୍ନ ପ୍ରବାହ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଏହାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟର କ୍ରମବିକାଶ ଓ ନିରନ୍ତର ଅଭିବୂଵଦି । ଏହି 
କାଯ୍ୟକ୍ରମର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳୀ ଥୁଲା ଭୁବନେଶ୍ବର । ମୌର୍ଯ୍ୟ ରାଜତ୍ଵ କାଳରୁ ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଉକ୍କଳୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟର କ୍ରମବିକାଶ ଅନୁଧ୍ୟାନପାଇଁ ସେଠାରେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଉପାଦାନ ମିଳେ । ତେବେ ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ ପରଂପରା ଗୁପ୍ତୋତ୍ତର ଯୁଗର ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ । ଉତ୍ତରଭାରତରୁ ଆସିଥିବା ମନ୍ଦିର ନି ମାଁଣ 
ଶୈଳୀକୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଶୈଳୀଦ୍ବାରା ଅଧୁକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ରୁଚିକର କରିବାରେ ରାଜାନୁ ଗ୍ରହ ଦାୟୀ ଥୁଲା । 
ଭୌମଯୁଗରୁ ନିମିତ ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ କଳା ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟର ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖାଯାଏ ତାହାର 
ବିକାଶଶୈଳୀ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣପାଇଁ ମନ୍ଦିର ବହିର୍ଭାଗରେ ଥୁବା 
ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ କ୍ରମଶଃ ଅବକ୍ଷୟପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ଦୁଭ୍ଭାଗ୍ୟଜନକ । କିନ୍ତୁ 
ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ଅଧୂଷ୍ଵିତ ଦେବ ବା ଦେବୀମାନେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସୁରକ୍ଷିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅକ୍ଷତ ହୋଇ 
ରହିଥୁବାରୁ ଉତ୍ରଳୀୟ କଳାର ଗୌରବଗାଥା ବଣ୍ଠନା କରିବା ସହଜ ହୋଇପାରିଛି । ଏ ଦିଗରେ ଅନ୍ୟ 
ଏକ ସମସ୍ୟା ଗବେଷକମାନେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁ ଅନ୍ତି । କଳାକୃତିର ବିକାଶଧାରା ନିରୂପଣ କରିବାପାଇଁ 
ସମୟ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରିବା ଓଡ଼ିଶାରେ ଅସମ୍ଭବ, କାରଣ ରାଜା ଓ ପୃଷ୍ଠ ପୋଷକ ମାନେ ନିଜ କୀର୍ରି ସହ 
ସମୟ ଓ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି । ମନ୍ଦିର ଓ ଦେବାଳୟ ରାଜ୍ୟର ସଂପରି । କୌଣସି ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପରି ଭାବରେ ରାଜାମାନେ ନିମାଣ କରି ନ ଥୁଲେ । କୀରି ସହିତ ନାମ ସଂପ୍କ୍ତ କରିବା 
ପରଂପରା ନ ଥୁଲା । ତେଣୁ କେବଳ ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀ ଓ ଭଙ୍ଗୀ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ପ୍ରତିମାମାନଙ୍କର 
ସମୟ ନିରୂପଣ କରିବା ବିନା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ନାହିଁ । ଏ ଦିଗରେ କେବଳ ଏତିହାସିକ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର 
ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଅପୂବ ସଫଳତା ହାସଲ କରି ପାରି ଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାର। ଲିଖ୍‌୍ତ '^୮୯୩&୦୦1081°&1 
୮ ୦1୮ 1105 ` 0୮ 81(।00065଼୬/କ୮7 କଳା ଅ।ଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଅନ ବଦ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି | ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର 
କାଳ ନିରୂପଣରେ ସେ ଅଭିଲେଖ ଓ ଶୈଳୀର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ଅଛନ୍ତି । 


ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଷଷ୍ଠ ଓ ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିମିତ ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ଥାପିତ ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ପଥରରେ ଗଢ଼ାଯାଇ ମନ୍ଦିର ଠଣାରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ହେଉଥୁଲା । ତାହା ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗରେ କଳା ତସ୍କରମାନଙ୍କୁ ବିଶେଷ ସହାୟକ ହୋଇଛି ମୂର୍ରି ଚୋରି କରିବାରେ । ଯେଉଁ ପଥରରେ 
ଦେଉଳ ଗଢ଼ା ଯାଉଥୁଲା ସେହି ପଥରରେ ପାର୍ଶ୍ଵଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତିମାମାନ ଗଢ଼ା ଯାଉଥୁଲା । ତେଣୁ 
ସ୍ଥାନୀୟ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ଦେଉଳ ଓ ପ୍ରତିମାମାନଙ୍କର ପଥର ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହେଉଥୁଲା । ଅଷ୍ଟମ ଓ 
ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଭୌମରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ପରଂପରା ଉଦ୍‌ଭବ ହେଲା । କେତେକ ପଶ୍ଚିତ 
ଏହାକୁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନରେ ପ୍ରଚଳିତ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଓ କଳାର ପରଂପରା ଯୋଗୁଁ ହୋଇଥୁବା କଥା କହନ୍ତି । 
ସେଥୁରେ ପାର୍ଦ୍ବଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦେବାଳୟର ଅଂଶବିଶେଷ କରାଯାଇଥୁଲା । ତେଣୁ ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟିଏ 
ପଥରରେ ନିର୍ମିତ ନ ହୋଇ ପଥରଖଣ୍ଡମାନଙ୍କ ସମଷ୍ଟିରେ ଗଢ଼ାଯାଇଥୁଲା । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ମୂରରିକୁ ଦେବାଳୟରୁ 
ଅଲଗା କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଲା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅଧୂଷ୍ଚିତ ଦେବତା ବା ଦେବୀମୂରି ଗୋଟିଏ ପଥରରେ 
ଗଢ଼ାଯାଇଥୁଲା ଏବଂ ଗଭିଁଗ୍ହରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମଣ୍ଡପ ବା ସିଂହାସନରେ ସ୍ଥାପିତ ହେଉଥୁଲା । 


ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ପରେ କୁଣ୍ଡାପଥର ଓ ଖଣ୍ଡୋଲାଇଟ ବଦଳରେ ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାରେ ମିଳୁ ଥୁବା 
ମୁଗୁନିପଥରରେ ବିଗ୍ରହ ନିମିତ ହେବା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ମୁଗୁନି ଅତି କଠିନ ଓ ଶକ୍ତ ପଥର ହୋଇଥୁବାରୁ 
କଳାକୃତିପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପାଦେୟ ହୋଇଥୁଲା । କଳାକାରମାନେ ତାକୁ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିମା ଗଢ଼ିବାରେ 
ବ୍ୟବହାର କରିବା ଉଚିତ ମନେ କରି ଥୁଲେ । ତେଣୁ ଦଶମରୁ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଭିତରେ ନିମ୍ମିତ 


୧୨୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ମୁଗୁନିପଥରରେ ନିର୍ମିତ ଦେବଦେବୀ ସ୍ଥାନ ପାଇବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରତିମାର ପାଦଦେଶ 
ଓ ଉପରିଭାଗରେ କେତେକ ନୂତନନତ୍ସ ଦେଖାଦେଲା । ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରଭାମଣ୍ଡଳ ସହିତ ପାଦଦେଶରେ 
ପଦ୍ମପାଖୁଡ଼ା ଡିଜାଇନ୍‌ର ଅବତାରଣା ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ପ୍ରତିମାର ପଶ୍ଚାଦ୍ଦେଶ ମଧ୍ଯ ନାନା ପ୍ରକାର 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟରେ ବିମଣ୍ଡିତ ହେଲା । ଏହି ପରିବର୍ତନମାନ ପ୍ରତିମା ନିର୍ମାଣଶୈଳୀକୁ ଅଧକ କଳାତ୍ମକ କରିବାରେ 
ସକ୍ଷମ ହୋଇଥୁଲା । ଶୈଳୀରେ ନୂତନନତ୍ସ ଥୁଲା ପ୍ରଗତିସୂଚକ ଏବଂ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ ଅଧ୍ୟାୟର 
ଅୟମାରମ୍ଭ । ପାଶ୍ଵଦେବତା ଓ ଅଧୂଷ୍ପିତ ଦେବତାଙ୍କ ବିଗ୍ରହକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ପରିବର୍ଭିତ ଶୈଳୀ 
କିପରି ନବଯୁଗର ସୂଚନା ଦିଏ ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରିହେବ । 


ପାର୍ଶ୍ଵଦେବତା ଏବଂ ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତିମା ତିଆରିରେ କିପରି ନୂତନ ଶୈଳୀ ଅନୁସୃତ 
ହେଲା ତାହା ଆଲୋଚନାସାପେକ୍ଷ । ପଶ୍ଚି ମଓଡ଼ିଶାର ମହାନଦୀ ଉପତ୍ୟକାରେ ଅବସ୍ଥିତ ବେଲଖଣ୍ଡି, 
ବୈଦ୍ୟନାଥ, ଚରଦା ଓ ପାଟଣାଗଡ଼ରେ ଛତିଶଗଡ଼ ପରଂପରା ଅନୁସ୍ତ ହେବାରୁ ଯେଉଁ ନୁତନ ନିର୍ମାଣ 
ଶୈଳୀ ଓଡ଼ିଆ ସ୍ଥପତିମାନେ କାଯ୍ୟରେ ପରିଣତ କଲେ ତାହା ଦୁଇପ୍ରକାର ଥୁଲା । ଉପରୋକ୍ତ ସ୍ଥାନରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ପଥରଖଣ୍ଡମାନ ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ କଠିନ ଥୁଲା । ତା'ର ଉପରିଭାଗ ଯେପରି ଛାଲି ଉଠି ନ 
ଯାଏ ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରତିମା ଉପରେ ଏକ ବାଲଚୁନର ଆସ୍ତରଣ ବା ପ୍ରଲେପ ଦିଆଯାଉଥୁଲା । ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଦ୍‌ ଗତ ଭାବରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବଜ୍ରମୁଣ୍ଡିରେ ଅଧ୍ଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲା । ଅଳସକନ୍ୟା ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶୋଭାବର୍ଦକ ଭାସ୍କଯ୍ୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଉଦ୍ବଗତ ହୋଇ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
ଅଧୃଷ୍ଠାନସ୍ଥଳପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ବିବେଚିତ ହେଲା । ତୀର୍ଥେଶ୍ଵର, ଗୌରୀ ଓ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ଆଦି ଭୁବନେଶ୍ବର 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ପାଶ୍ଵବ ଦେବତା ଗୌଣ ବିବେଚିତ ନ ହୋଇ ଅଧୂଷଶ୍ଚିତ ମୁଖ୍ୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ତୁଲ୍ୟ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କଲେ । 


ରାଜରାଣୀ ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରତିମା ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀରେ ଅଧକ ପରିବତ୍ତନ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ସେତେବେଳେ 
ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ଵର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ମୁହୂତ୍ତ । ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳ ଓ ଛତିଶଗଡ଼ରୁ ଆଣିଥୁବା ସାଂସ୍କତିକ 
ଚେତନା ତଥା କଳା ଭାସ୍କଯ୍ୟର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ସେମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ଭୁବନେଶ୍ଵର କଳା କେନ୍ଦ୍ରକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା । ମନ୍ଦିରର ନିମ୍ନ ଭାଗକୁ ଦୁଇଭାଗ କରି ସ୍ଥପତିମାନେ ଉଚ୍ଚ ଉଦ୍‌ଗତ ପ୍ରତିମାଦ୍ଵାରା 
ଶୋଭାବଙ୍ଧ୍ନରେ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । ଗୋଲାକୃତି ମନ୍ଦିରକୁ ସୁହାଇଲା ଭଳି ଉଚ୍ଚ ଉଦ୍‌ଗତ ପ୍ରତିମା 
ଦ୍ଵାରା ଜାଙ୍ଘକୁ ଅତି ମନୋରମ କରି ଥୁଲେ । ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରେ ପାର୍ଶ୍ଵ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଅତିକାୟ ପ୍ରତିମା 
ସ୍ଥାପିତ ହେଲା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବୃଦଦାକାର ଠଣାମାନଙ୍କରେ । ତା' ଫଳରେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀରେ ପରିବର୍ତନ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ହେଲା । ମନ୍ଦିରର ବହିଃପାଶ୍ଵ ରେ ପଗମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଗ କରିବା ସ୍ଥାନରେ ଅତିକାୟ 
ବିଡ଼ାଳ ମୂର୍ତି ଅଥବା ଅଳସକନ୍ୟା, ଅଥବା ମିଥୁନ ମୂରି ସ୍ଥାପିତ ହେବା ଆଉ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଥୁଲା । 
କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନପାଇଁ ପଗମାନଙ୍କରେ ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ଥାନର ଅଭାବ ହେବାରୁ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଭଚ୍ଚ 
ଉତ୍‌କୀର୍ଣ୍ ଅତିକାୟ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନର ଆବଶ୍ୟକତା ଉପଲବ୍ଧି କରିଥୁଲେ । କାରଣ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଛୋଟ 
ଆକାରର ଠଣା ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଏଡ଼ିଦେବା ସମ୍ଭବ ହେଲା । ସପ୍ତରଥ, ନବରଥ ମନ୍ଦିରରେ ପଗ 
ସଂଖ୍ୟା ବଢ଼ିଲା ସତ, କିନ୍ତୁ ଆକାର ଛୋଟ ହୋଇଗଲା । ଶୈଳୀରେ ନୁତନତ୍ଵ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲା 5୦୮୦ 
0୯୨୮ ରେ ମଧ୍ଯ । ଆସିଆ ପାହାଡ଼ରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ବୌଦ୍ଧବିହାରମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ୭୦୮୦ 0୦୫18୮ 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହାର କଳାନିପୁଣତା ଅତି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର | ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଓ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ 
ନିମିତ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ୭୯୮୦11 \,/୦୮୧୨ ଉଦୟଗିରି, ଲଳିତଗିରି ଓ ରତ୍ବଗିରିର ୯୮୦1 ୦୮୯୫ ର 
ଶୈଳୀକୁ ଅନୁକରଣ କରିଥୁବା ପରି ମନେହୁଏ । ତେଣୁ ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀ ମନ୍ଦିର ପରଶୁରାମେଶ୍ବର 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ହଁ ୨୯ 


ମନ୍ଦିରର ବହିଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥବା ଶିଳ୍ପ ଭା ସ୍କର୍ଯ୍ୟ 
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ରାଜରାଣୀ ମନ୍ଦର 


ମନ୍ଦର 


ରାଜରାଣୀ 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୩୧ 


ଅପେକ୍ଷା ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମନ୍ଦିରରେ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଭାସ୍କରଯ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଥୁଲେ । ଭୁବନେଶ୍ଵର କଳାକେନ୍ଦ୍ର ଉପରେ ବୌଦ୍ଧକଳାର ପ୍ରଭାବକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନ ପାରେ । 
ଆସିଆ ପବତର ବୌଦ୍ଧ କଳାକେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ଭୁବନେଶ୍ଵରତ୍ସ କଳାକେନ୍ଦ୍ର ଭିତରେ ଯୋଗସୂତ୍ର ଥୁବା ଅସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ, କାରଣ ଉଭୟ କେନ୍ଦ୍ର ସାମସମୟିକ ଥୁଲେ ଓ ସମୟାନୁସାରେ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଓ ବିକାଶର ସୋପାନ 
ଦେଇ ଗତି କରିଥୁଲେ । ପ୍ରତିମା ଗଠନରେ, ଶାରୀରିକ ଅନୁପାତରେ, ଆଭୁୂଷଣରେ, ରସବିନ୍ଯୀସରେ 
ପରିବତ୍ତନ ଦେଖାଯାଏ । 


ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଭୁବନେଶ୍ଵର କଳାକେନ୍ଦ୍ର ଉପରେ ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଠ ଭାବରେ ଅନୁଭୂତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ବୈତାଳ, ହୀରାପୁର ଯୋଗିନୀ, ରାଜରାଣୀ ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ସ୍®ାପିତ ହୋଇଥୁବା 
ନାରୀମୂର୍ଭି ଓ ଦେବୀ ପ୍ରତିମାରେ ଏକ ଅପୂର୍ବ ନାରୀସୁଲଭ ଲାଳିତ୍ୟ ଓ କମନୀୟ ଛଟାର ପ୍ରତିଫଳନ 
ଦେଖାଯାଏ । ଶରୀରର ଆନୁପାତିକ ସନ୍ତୁଳନ ସହିତ ଆଭରଣ ଓ ମୁକୁଟରେ କଳାର ପ୍ରକୃତ ରୂପାୟନ 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ମନ୍ଦିରକୁ ଶୋଭନୀୟ କରି ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନାରୀପ୍ରତିମାର ବହୁଳ ଉପସ୍ଥାପନ 
ସ୍ଥପତିପାଇଁ ଏକ ସ୍ଵୀକୃତ ପରଂପରାରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଗଲା । ଅଳସୀକନ୍ୟା, ଶାଳଭଞ୍ଜକା, ପଦୁଗଂଧା, 
ଦପଣା, କେତକୀଭରଣା, ତୋରଣାକନ୍ୟା ଆଦି ନାନାବିଧ ରୂପରେ ନାରୀପରତିମାର ଉପସ୍ଥାପନା 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ ଆକର୍ଷଣୀୟ କରି ପାରିଥୁଲା । ଏ ନାରୀପ୍ରତିମାମାନେ ସାଧାରଣ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସାଧାରଣ ନାରୀ ନୁହନ୍ତି, କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ମୁକୁଟ କିରୀଟ ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ 
ଏକ ପ୍ରଭାମଣ୍ଡଳ ସୂଚିତ । ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ ଅସାଧାରଣ କୃତି ଏବଂ ଉକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ 
ଦିବ୍ୟନାରୀ ରୂପେ ଗୃହୀତ । ସେମାନଙ୍କର ଶରୀରର ଭାଷୀ ରତିସଦୃଶ ମନୋହାରିଣୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ମନ୍ଦିରରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମା ନଙ୍କୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦେଖାଯିବା ଉଚିତ । କଳାକୃତି 
ଭାବରେ ସେମାନେ ଅପରୂପା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟୀ, କାମନାସୂଚିତା ରମଣୀ, ଶରୀରର ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗ ପରତ୍ଯଙ୍ଗରେ 
ବାସନା ବେଶ ପ୍ରସ୍ଫୁଟିତା ଏବଂ ଉପଭୋଗ୍ୟା । ତ୍ରିଭଙ୍ଗୀ ମୁଦ୍ରାରେ ସେମାନେ ଅତି ଆକର୍ଷଣୀୟା ନୃତ୍ୟାଙ୍ଗନା 
ପରି ଦେଖାଯାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକାର ପରିସୀମା ଭିତରେ ଥାଇ ସେମାନେ ନିଲିପ୍ତା ଓ ନିରାସକ୍ତା ଭାବ 
ପ୍ରକଟ କରିଥାନ୍ତି । ଗୁପ୍ତ କ୍ଵାସିକାଲ ଷ୍ଟାଇଲ ଛାପରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶିଳ୍ପୀ ତିଆରି କରିଛନ୍ତି । ବକ୍ଷୋଜର 
ଆକାର ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା କ୍ଷୁଦ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ମୁକ୍ତ ବିହଙ୍ଗପରି ଦୋଳାୟମାନା ଅବସ୍ଥାରେ ଦର୍ଶକକୁ 
ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥାନ୍ତି । କଟିଦେଶର ବସ୍ତ୍ର ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଖୋଦିତା, ସତେ ଯେପରି ବର୍ଷାଭିଜା ପରିପୂର୍ଣ 
ଶରୀରରେ ନିମ୍ନଭାଗକୁ ଶିଳ୍ପୀ ଖୋଲାଖୋଲି ଦର୍ଶାଇବାରେ ଯତ୍ନଶୀଳ । ପାଷାଣରେ ତିଆରି ହୋଇଥ୍ବଲେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିମାର ବାହ୍ୟ ଶରୀର କୋମଳ ଓ ଚିକ୍କଣ ମନେହୁଏ । ଦୁଇ ବକ୍ଷୋଜର ମଧ୍ଯଦେଶରେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ଲମ୍ବା ହାର ବୀ ପୁଷ୍ପମାଳା ଝୁଲୁଥୁବା ଅବସ୍ଥାରେ କଟିମେଖଳା ସହିତ ଯୋଗ ହୋଇଥୁବାରୁ ଆଦୂଷଣର 
ଚମତ୍କାରିତା ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ସହଜ ହୁଏ । କଟିମେଖଳାର ଲୁପ୍‌ମାନଙ୍କୁ ଧରି ରଖ୍‌ ବାପାଇଁ କେନ୍ଦ୍ର 
ସ୍ଥାନରେ ଗୋଟିଏ ଆଙ୍କୃଡ଼ି ରହିଛି ଏବଂ ମସ୍‌ଣ ଜଙ୍ଘର ଅଧାଅଧ୍‌ ଭାଗକୁ ଆବୃତ କରି ରଖାଯାଇଛି ଅତି 
ଯତ୍ନରେ । ମସ୍ତକର କେଶଗୁଳ୍ଛକୁ ଧରି ରଝ୍‌ଛି କେତୋଟି ବେଣୀ ଏବଂ ବେଣୀଗୁଡ଼ିକୁ ଅତି ସଯତ୍ନରେ 
ଜୁଡ଼ା ଆକାରରେ ଥୁଆଯାଇଛି ଶୀର୍ଷଭାଗରେ । ଏପରି ରୂପବିନ୍ୟାସ କେବଳ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଜୀବନରେ ସମ୍ଭବ |। ଶିଳ୍ପୀମନରେ ତାହାର ପ୍ରତିଚ୍ଛବି ଅକିତ ହେବା ପରେ ପାଷାଣ ଦେହରେ ନିହାଣ 
ମୁନରେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି କଳାକୃତି ଭାବରେ । ଉତ୍କଳୀୟ କଳାସ୍ଥାପତ୍ୟର ତାହାହିଁ ସୌନ୍ଦ ଯ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ । 

ଏକାଦଶ ଓ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଥୁବା ଅଳସକନ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ 
ବିକାଶଶୈଳୀ ଅଧ୍ଯୟନପାଇଁ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । କଳା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଓଡ଼ିଆ ଶିଳ୍ପୀର 
ଅନ ବଦ୍ୟ କୃତି ଭାବରେ ଗୃହୀତ । ଭାରତୀୟ କଳାକ୍ଷେତ୍ର ରେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥାନ ଅତି ଉଚ୍ଚରେ । 


୧୩୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ରାଜାରାଣୀର ଅଳସକନ୍ୟା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତକ୍ସ୍ବର ଅସାଧାରଣ ପ୍ରତୀକ । ସେମାନଙ୍କର ଶାରୀରିକ ଗଠନ 
ଅତୁଳନୀୟ । ଲତାର ଲାଳିତ୍ୟପୂଣ୍ଞ ବିକାଶ ପରି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଅତି ମନୋରମା ତଥା ନମନୀୟା । 
ସେମାନଙ୍କର ମୁଦ୍ରାରେ ଗତିଶୀଳତା ଅନୁଭୂତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଅଛି । ମନ୍ଦିରର 
ଉପରିଭାଗରେ ସେମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥିତି ହେତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଜାଗତିକ ପ୍ରାଣୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି 
ଅପାର୍ଥିବ ଜଗତର ସୁନ୍ଦରୀ ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ । ତେଣୁ ବାସ୍ତବ ଜଗତର ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ରା 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଯେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଜଗତର ପ୍ରାଣୀ ଏହା ଦର୍ଶକ ମନକୁ ଆସେ । ସେମାନଙ୍କୁ ଆଉ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 0ଣା ଭିତରେ ନ ରଖୁ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଏମାନଙ୍କର ନାନା ଭାବରେ 
ପରିଚୟ ଜଣାପଡ଼େ । ମାତୃମୂରିରେ ଜଣେ ଶିଶୁ ସ୍ତନ୍ୟପାନ କରୁଥୁବା ଜଣାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ମାଙ୍କଡ଼ କିପରି ବିବସ୍ତ୍ର କରିବା ଉପକ୍ରମ କରୁଛି ତାହା ନିଖୁଣ ଭାବରେ ଖୋଦିତ । ପଦକଥୁବା ହାର 
ତଳକୁ ନ ଲମ୍ବି ବକ୍ଷୋଜର ନିମ୍ନଭାଗକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । କଟିମେଖଳାର ଡିଜାଇନ ଗୋଟିଏ 
ରହୁ ପରି । ମୁଣ୍ଡବାଳକୁ ଗୋଟିଏ ଜୁଡ଼ାରେ ସଜାଡ଼ି ଗୋଟିଏ ପାର୍ଶ୍ଵବକ ରଖାଯାଇଛି । ସେଥୁରେ ଯେଉଁ 
ବେଣୀମାନ ଦୃଶ୍ୟମାନ ସେଗୁଡ଼ିକ ରତ୍ନଖଚିତ ଓ ସଯତ୍ନରେ ସୁସଜ୍ଜିତ । ମସ୍ତକ ଚାରିପଟେ ଆଭାମଣ୍ଡଳ 
ପରିବର୍ତେ ଗୋଟିଏ ଲତା ଅଥବା ଗୋ ଟିଏ ପ୍ରସ୍ତ ଟିତ ପୁଷ୍ପ ଶୀରଷ୍ଷଦେଶରେ ଶୋଭା ପାଉଥୁବା ଚିତ୍ର ଅତି 
ମନୋମୁସ୍ପକର । 


ପର ବତ୍ତୀ କାଳରେ ଲିଙ୍ଗରାଜ ଓ ସାମସମୟିକ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଖୋଦିତ ଅଳସକନ୍ୟାର 
ରୂପବିନ୍ୟାସରେ କେତେକ ପରିବର୍ଭନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ରାଜରାଣୀ ମନ୍ଦିରରେ ଖୋଦିତ ଅଳସକନ୍ୟା 
ସୁଉଚ୍ଚ ଓ ଲାଳିତ୍ୟମୟୀ । ସେମାନଙ୍କର ଶାରୀରିକ ଗଠନରେ ଅପୂବ ନିପୁଣତା ଦେଖାଯାଏ । ଦ୍ଵାଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀର ଦ୍ବିତୀୟାଦ୍ଧ ଓ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ କଳାକୃତିର ନମନୀୟତୀ ହ୍ରାସ ପାଇଥୁବା ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ । ଲାସ୍ଯମୟୀ ନାରୀ ପ୍ରତିମାର ହାସ୍ୟରେ କଠିନତା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ | ଶରୀର ଗଠନର ଆନୁପାତିକ 
ଭାରସାମ୍ୟ ସମାନ ପ୍ରକାର ଦେଖାଯାଏନା । କେତେକ ସ୍ଥୁଳ ଶରୀରବିଶିଷ୍ଟ ତ କେତେକ ପତଳା ତନୁ 
ବିଶିଷ୍ଟ ସୁଶ୍ରୀ ନାୟିକା । ପରିଧେୟରେ ଉତ୍ତରୀୟ ଓ ତିନିପ୍ରସ୍ତ ବିଶିଷ୍ଟ ଝିନ ବାସ ଶରୀରର ନି ମ୍ନଭାଗକୁ 
ଆବୃତ କରିଥାଏ । ଗଳା ହାରର ପଦକ କଟିଦେଶକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ କି ଅତିକାୟ କଣ୍ଠକୁଣ୍ଡଳ ରୁଚିକର 
ମନେହୁଏନା । କେଶଗୁଚ୍ଛକୁ ବେଣୀଦ୍ଧାରା କସି ବେକର ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଭାଗରେ ବନ୍ଧ ଆକାରର ଜୁଡ଼ା ବାନ୍ଧିବା 
ପରଂପରା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଉପର ଜଂଘର ଅନୁରାହା ପାଗ ଦୁଇପାର୍ଶ୍ଵସ୍ଥ ଗହୀରିଆ ସ୍ଥାନରେ ହିଁ ମିଥୁନ 
ପ୍ରତିମୂରି ସହିତ ଅଳସକନ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ସ୍ଥାନ ଦିଆଗଲା । କେବଳ କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରର ଜଗମୋହନର 
ପୋଟଳ ମଝିରେ ସେମାନଙ୍କୁ ବାଦ୍ୟକାରିଣୀ ଭାବରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ | କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଲାସ୍ୟ ଭାବରେ କଠିନତା ଓ ଶରୀର ଗଠନରେ ସ୍ଥୂଳତା ଦେଖୂଲେ କଳାକୃତି ଭାବରେ ଏକ ପତନୋନ୍ଜ୍‌ଖୀ 
ପରଂପରା ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ । 


ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟ 

ଓଡ଼ିଶା ଏକ ମନ୍ଦିରମାଳିନୀ ରାଜ୍ୟ । କେବଳ ପୁରୀ ଓ ଭୁବନେଶ୍ବର ଅଞ୍ଚଳରେ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା 
ହିନ୍ଦୁଜଗତର ଶତାଧ୍ଵକ ଦେବମନ୍ଦିର ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଭୁବନେଶ୍ବରକୁ ମନ୍ଦିରନଗରୀ 
କହିବାର ଯଥାର୍ଥତା ରହିଛି । କାରଣ ସେଠାରେ ଶୈବ, ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ମନ୍ଦିର ଅସଂଖ୍ୟ 
ଦେବାଳୟ ବତ୍ତ ମାନ ବ୍ୟବହାରେ।ପଯୋଗୀ ଅବ ସ୍ଥାରେ ଅଛି । ଭୁବନେଶ୍ବରର ଚାରି ଦିଗରେ 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ଉତ୍ତୁଙ୍କ ଶିଖର ଦୃଶ୍ୟ ଏକ ଅତି ସାଧାରଣ ଅନୁ ଭୂତି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ 


` । 


ମସ୍ତକ ( ଖାକାର ) 
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୧୩୩ 


ରେଖା ମନ୍ଦିର 


୧୩୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟଦିନୁ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ନିମାଣ ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନକୁ ନିରନ୍ତର ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇ 
ଆସିଅଛି । ମୌଯ୍ୟ ସମ୍ରାଟ୍‌ଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ଯେଉଁ ପବିତ୍ର ହସ୍ତୀର ପୁରୋଭାଗ ଧଉଳି ପାହାଡ଼ରେ 
ଅନୁଶାସନ ସହିତ ଖୋଦିତ ହୋଇଥିଲା ତାହା ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ମୌ ୍ଯ୍ୟ 
ରାଜତ୍ମର ଅବସାନ ପରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ ପ୍ରଯତ୍ନରେ ଶତାଧକ ଗୁମ୍ଫା ଜୈନସାଧୁମାନଙ୍କପାଇଁ ନିମିତ 
ହୋଇଥିଲା । ସେଥୁରୁ ଅନେକ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅତୁଟ ରହିଛି । କେବଳ ଖଣ୍ଡଗିରି ପାହାଡ଼ ଶୀର୍ଷ ଦେଶରେ 
ଯେଉଁ ଅଶ୍ଵଖୁରାକୃତି ଦେବାୟତନ ନିମିତ ହୋଇଥଲା ତାହାର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ମାତ୍ର ଏବେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ତେଣୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ କାଳର କୌଣସି ମନ୍ଦିର ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖ୍ଵବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । 


ମନ୍ଦିର ଏକ ସିଧା ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଥୁବା ସୌଧ । ଏହାର ନିର୍ମାଣ ପରଂପରା ଗୁପ୍ତଯୁଗରେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟ ଅଭିଯାନ କାଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ 
ଶୈଳୀ ପ୍ରଥମେ ମହାନଦୀର ଉପରିଭାଗରେ ଅବସ୍ଥିତ ଶିରପୁର, ରାଜିମ ଆଦି ସ୍ଥାନକୁ ଆସିଥିଲା | 
ଉକ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ସେତେବେଳେ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ଥୁଲା । ସେଠାରୁ ଉତ୍କଳ ଆସିବା ସମୟରେ 
ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ ସ୍ଥପତି ବା କାରିଗରମାନେ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆସିଲେ ସେମାନେ 
ଥିଲେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ଆଦି ନିମାତା । ପ୍ରାଚୀ ଉପତ୍ୟକା, ପୁରୀ, ଭୁବନେଶ୍ବର ଓ 
ଖୂୁଚିଂ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଲୌକିକ ସମର୍ଥନ ଓ ରାଜାନୁଗ୍ରହ ଲାଭ କରି ମନ୍ଦିର ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ ସାଧୃତ 
ହୋଇଥିଲା । ଅଷ୍ଟମ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ 
ଚାଲୁ ରହି ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କତିକ ଜୀବନକୁ ରଵ୍ିିମନ୍ତ କରିଥୁଲା । 

ଭାରତର ହିନ୍ଦୁମନ୍ଦିରମାନ ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ଅନୁସାରେ ତିନି ଭୌଗୋଳିକ ମଣ୍ଡଳରେ ବିଭକ୍ତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ଉତ୍ତରଭାରତରେ ଥୁବା ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ “ନାଗର ', ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ 'ବେସର' ଓ 
ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ ' ଦ୍ରାବିଡ଼ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ସ୍ପଷ୍ଟ ବାରି 
ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦରମାନଙ୍କର କେତେକ ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଶେଷତ୍ବ ଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ 
କରାଯାଏ । ଏହାକୁ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀ କହନ୍ତି । କେବଳ ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିରମାନ ଏହି ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ । ସେମାନଙ୍କ 
ନିମାଣପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ର ରହିଛି । ସେମାନଙ୍କର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ । ଏହି ପରଂପରା କେବଳ 
ଓଡ଼ିଶାର ସୀମାରେଖା ଭିତରେ ସୀମିତ ହୋଇଥୁବାରୁ “କଳିଙ୍ଗଶୈଳୀ'” ନାମକରଣର ଯଥାଥତା ରହିଛି । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ମିଳିଥୁବା ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରମାନ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ରଚିତ । ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ 
ହେଲା ଶିଳ୍ପସାରିଣୀ, ଶିଳ ରତ୍କୋଷ, ଭୁବନପ୍ରଦୀପ, ବୟଚକଡ଼ା ଓ ଶିଳପୋଥ ଇତ୍ୟାଦି | ମନ୍ଦିର 
ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ନିରୂପଣ, ମୂରିକା ନିଣରୟ, ପଥର ସଂଗ୍ରହ, ମନ୍ଦିର ନକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତୀକରଣ, ପ୍ରତିମା ଓ ପାଶ୍ଵଦେବତା 
ସ୍ଥାପନ, ନବଗ୍ରହ, ଦଶଦିଗପାଳ ଓ ଅଳଂକରଣ ଆଦି ସବୁକଥା ଶିନ୍ପଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥାଏ । 
ସମ୍ଭବତଃ ବିଭିନ୍ନ କଳାକେନ୍ଦ୍ରରେ ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରମାନ ରଚିତ ହେଉଥୁଲା ଏବଂ ସମୟ ସମୟରେ ତାହା 
ସଂଶୋଧତ ହେଉଥଲା । ଆବଶ୍ୟକତାନୁସାରେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନୃତନ ପରିକଳ୍ପନା ସ୍ଥାନ ପାଉଥୁଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କଳାକେନ୍ଦ୍ରରେ ଗୁରୁମାନଙ୍କ ତତ୍ସ୍ଵାବଧାନରେ ସ୍ଥପତିମାନେ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ଲାଭ କରୁଥିଲେ । ସେମାନେ ରାଜାଙ୍କ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରୁଥିଲେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ ଦାୟିତ୍ଵରେ ଥୁଲେ । ପ୍ରଚଳିତ ପରଂପରାନୁସାରେ 
ନିମାଣ ଓ ସ୍ଥପତିମାନଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ନିଷେଧ ଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶତାଧ୍କ ମନ୍ଦିର ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଥପତି କିଏ ଥୁଲେ ତାହା ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ଦୁଭାଗ୍ୟଜନକ ପରଂପରା । 
ସ୍ଥପତିମାନେ ରାଜାଙ୍କଠାରୁ ନିଷ୍କର ଜମି ଲାଭ କରୁଥିଲେ । ସ୍ଥପତିମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତିରେ ପରିଗଣିତ 
କରାଯାଉଥିଲା ଏବଂ ସେମାନେ ବିଶ୍ଵକମାଙ୍କ ବଂଶଧର ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା । ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରମାନ ସଂସ୍କୃତ 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୩୫ 


ଭାଷାରେ ଲିଝ୍‌ତ ହୋଇଥିବାରୁ ସ୍ଥପତିମାନେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରବୀଣ ଥବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସ୍ଥାପତ୍ୟ 
ଏକ କମ ଭାବରେ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ କେତେକ ପରିବାରରେ ଆବଦ୍ଧ ଥୁଲା । ଗୁରୁଜନ ଓ ବୟସ୍କମାନେ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ବିଦ୍ୟାକୁ ନିଜ ନିଜ ବଂଶଧରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବିକିରଣ କରୁଥୁଲେ । ଏହିପରି ଭାବରେ ମନ୍ଦିର 
ସଂକ୍ରାନ୍ତ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ଓଡ଼ିଶାର ବିଶ୍ଵକମାବଂଶୀୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶତ ଶତ ବର୍ଷ ଧରି ଚଳିଆସୁଥିଲା । 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତି ଓ ଉତ୍କଷତାପାଇଁ ଗୁରୁ- ଶିଷ୍ୟ ପରଂପରା ଦାୟୀ ଥୁଲା । 


ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀ ପରେ ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା । ସେତେବେଳେ 
ଓଡ଼ିଶାର କଙ୍ଗୋଦ ନାମକ ରାଜ୍ୟ ପୁରୀ ଓ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର କିଛି ଅଂଶ ନେଇ ଶୈଳୋଭବମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଶାସିତ ହେଉଥଲା । ଉତ୍ତରଭାରତରୁ ଦକ୍ଷିଣଭାରତକୁ ଯିବାକୁ ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ୟଦେଇ ଯିବାପାଇଁ ରାଜପଥ 
ଥୁଲା । ସେହି ପଥ ଅନୁସରଣ କରି ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଗୌଡ଼ ବା ବଙ୍ଗଳାରୁ ଦକ୍ଷି ଣଓଡ଼ିଶାର କଳିଙ୍ଗରାଜ୍ୟକୁ 
ଆସିଥୁଲେ । ତେଣୁ ଉତ୍ତରଭାରତର ସଂସ୍କତିଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ଥିଲା । ଏହି 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଭିତରେ ମନ୍ଦିର ନିମାଣଶୈଳୀ ଅନ୍ୟତମ ଥୁଲା । ବଙ୍ଗ, ପୁଣ୍ତ ଓ ରାଢ଼ ଆଦି 
ରାଜ୍ୟରୁ ଶତାଧୂକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜୀବିକାର୍ଜନପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସି ସ୍ଥାୟୀବାସିନ୍ଦା ହେବାର ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ତେଣୁ 
ସ୍ଥଳପଥ ଓ ଜଳପଥରେ ଉତ୍ତରଭାରତୀୟ ସଂସ୍କତି ଓଡ଼ିଶା ପରି ଆଦିମ ଜନଜାତି ଅଧୁଷିତ ରାଜ୍ୟକୁ 
ଆସିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଥୁଲା । ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମଣିଷ ରୂପରେ ପୂଜା କରିବା ପରଂପରା ଜନାଦୃତ ହେବା 
ପରେ ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ଦେବାୟତନ ନିର୍ମାଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଧ ହେଲା । ଦେବାୟତନର ଉଦୂଭବ 
ହେଲା ମନ୍ଦିର ରୂପରେ । ପ୍ରଥମେ ଇଟାରେ ମନ୍ଦିର ହୋଇଥୁବା ଆମେ ମହାନଦୀ ତୀରରେ ଅବସ୍ଥିତ 
ଶିରପୁରରେ ଦେଖୁଁ । ସମୟକ୍ରମେ ଇଟା ବଦଳରେ ପଥର ବ୍ୟବହୃତ ହେଲା । ଇଟା ଅପେକ୍ଷା ପଥର 
ସହଜଲବଟ୍ଧ ଓ ଦୀର୍ଘକାଳ ସ୍ଥାୟୀ ହେବାରୁ ସ୍ଥପତିମାନେ ଇଟାର ବ୍ୟବହାର ପରିହାର କରିଥିଲେ । ସ୍ଥାନୀୟ 
ଉପଲବ୍ଧି ଅନୁସାରେ ପଥର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥିଲା । ତାହା ଇଟା ଅପେକ୍ଷା ସୁଲଭ ଓ ସହଜଲବ୍‌ଧ ଥୁଲା । 


ଖ୍ରୀ. ୬୩୮ରେ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଓଡ଼ିଶା ଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥୁଲେ | ତାଙ୍କ ବିବରଣୀ ଅନୁ ସାରେ ଓତ୍ର, 
କଳିଙ୍ଗ, କଙ୍ଗୋଦ ଓ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳରେ ଅନେକ ଦେବାଳୟ ଥିଲା |। ଓଡ୍ରରେ ପଚାଶ ଦେବ ମନ୍ଦିର, 
କଳିଙ୍ଗରେ ଏକଶତ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ସେ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୁଥୁବା ନିଜ 
ଜୀବନୀରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ଶୈଳୋଦ୍ଭବମାନେ ଶିବଭକ୍ତ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ଇଷ୍ଟଦେବ ଗୋକଣ୍ଠେଶ୍ଵର 
ଶିବଙ୍କ ଅଧୃଷ୍ଠାନସ୍ଥଳୀ ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରି ପର୍ବତ ଶିଖରରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ସମ୍ଭବତଃ ତାହାହିଁ ଥୁଲା ପ୍ରାଚୀନ 
ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚୀନତମ ମନ୍ଦିର । ଏହାର ଗର୍ଭଗ୍ହ ଆୟତାକାର ଥୁଲା ଏବଂ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ବୃହତ୍ବ ପଥର 
ଖଣ୍ଡ ନେଇ କାନ୍ଥମାନ ନିମିତ ହୋଇଥିଲା । ଏହାର ଛାତ ଚେପ୍‌ଟା ଓ ସମତଳ ଥୁଲା । ଗୁପ୍ତଯୁଗର 
ଆଦ୍ୟତମ ମନ୍ଦିର ପ୍ରାୟ ସେହି ପ୍ରକାର ଥୁଲା । ମନ୍ଦିର କାନ୍ଥରେ କୌଣସି ଭା ସ୍କର୍ଯ୍ୟ ନ ଥୁଲା । ତେଣୁ 
ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରିସ୍ଥ ମନ୍ଦିର ହିଁ ଥୁଲା ଓଡ଼ିଶାରେ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଅୟମାରମ୍ଭ । ` 


ଶୈଳୋଭଦ୍ଭବ ଯୁଗ ( ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀ ) 

ଚିଲିକା ହ୍ରଦ ଉପକୂଳବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳରେ କଙ୍ଗୋଦମଣ୍ଡଳ ରାଜ୍ୟ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ସାଳିମା ନଦୀ 
ଦ୍ଵାରା ରାଜ୍ୟର କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ ବୃଦ୍ଧି ହେଉଥଲା । କୃଷ୍ଣଗିରି ଓ ବଙ୍କାଡ଼ ନାମରେ ଦୁଇଟି ନଗରୀ ଥୁଲା । 
ବଙ୍କାଡ଼ରେ ପ୍ରାୟ ବାରଟି ମନ୍ଦିରର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ଦେଖ୍‌ ବାକୁ ମିଳେ । ପୁଞ୍ଜମାରେ ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀର 
ଭଗ୍ନସୌଧମାନ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଅଛି । ସେ ସମୟରେ ଭୁବନେଶ୍ଵର ଏକ ଶୈବପୀଠ ରୂପେ ଖ୍ୟାତି 
ଲାଭ କରିଥିଲା । ସେଠାକାର ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିମିତ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ହେଲା ଲକ୍ଷ୍ମଣେଶ୍ଵର, 
ଭରତେଶ୍ଵର ଓ ଶତୃୁଘ୍ନେଶ୍ଵର ଶିବମନ୍ଦିର । ଏଗୁଡ଼ିକ ରେଖା ଶୈଳୀରେ ନିମିତ । ମନ୍ଦିରର ମୁଖ୍ୟ କେବଳ 
ବିମାନ ଏବଂ ତା' ସହିତ ମୁଖଶାଳା ନାହିଁ । ଭୂମିରୁ ଏହାର ପତ୍ତନ ଅତି କମ୍‌ । ପ୍ରାୟ ଭୂମିସ୍ଥଳକୁ 


୧୩୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଭିଉିକରି ମନ୍ଦିର ନିମିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ପୀଠରେ ତିନୋଟି ଭାଙ୍ଗ ଅଛି । ଜାଙ୍ଘରେ ଛଂ ସ୍ତର 
ବିଶିଷ୍ଟ ପଥରଥାକ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକ ଆକାରରେ କ୍ଷୁଦ୍ର । ଶିରପୁରର ଇଟାନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିର 
ସହ ସେମାନଙ୍କୁ ତୂଳନା କରାଯାଇପାରେ । ଏ ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକୁ ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀର କୀଭିଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । ସେତେବେଳକୁ ବିମାନରେ ଶିଖର ଗଢ଼ା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । 


ଶତୁଘ୍ନେଶ୍ଵରର ଅନତିଦୂରରେ ସ୍ଵଣ୍ବଜାଳେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଅବସ୍ଥିତ । ଏହାର ନକ୍ସା ଶତ୍ରୁ ଘ୍ନେଶ୍ଵର ସହିତ 
ସମାନ । ଏହାର ମଧ୍ଯ ଭିତ୍ତି ପ୍ଥକ୍‌ ଥବା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ପୀଠ ସିଧା ଭୂମିସ୍ତରରୁ ଉଦ୍‌ଗତ ହୋଇଅଛି । 
ପୀଠ ଦେହରେ ଲକୁଳିଶ, ଉମାମହେଶ୍ଵର ଏବଂ ରାମାୟଣ ଦୃଶ୍ୟମାନ ବଣ୍ତ୍ରତ । 


ଉପରୋକ୍ତ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ କେତେକ ସମାନତା ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ ରେଖାଶୈଳୀରେ 
ନିମିତ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ମନ୍ଦିର । ଶିଖର କ୍ରମଶଃ ବକ୍ର ଆକାର ନେଇ ଗଣ୍ଡିଠାରୁ ପ୍ଥକ୍‌ ହୋଇଛି । ଶିଖରକୁ 
ବାଡ଼, ଗଶ୍ଚି ଓ ମସ୍ତକ ନାମକ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଏଗୁଡ଼ିକ ତ୍ରିରଥ ମନ୍ଦିର କାରଣ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାଶ୍ଵ ରେ ରାହାପଗ ଓ ଦୁଇଟି କୋଣକ ପଗ ରହିଛି । ସେମାନେ ଶିଖରର ମସ୍ତକ ତଳେ 
ଥୁବା ବେକୀରେ ଏକତ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି । ତା” ଉପରେ ଆମଳକ ଶିଳା, ଖପୁରି ଏବଂ ଆୟୁଧ ନିମିତ | ଏହି 
ମନ୍ଦିରମାନ ଓଡ଼ିଶା ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଶୈଳୀର ପ୍ରଥମ ନିଦଶନ । 


ଭୌମକର ଯୁଗ ( ଅଷ୍ଟମ ଓ ନବମ ଶତାବ୍ଦୀ ) 

ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ସମଗ୍ର ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ଏକ ଶାସନାଧୀନ 
ହୋଇଥୁଲା । ସେମାନେ ପ୍ରାୟ ଦୁଇଶତ ବଷ ରାଜତ୍ଵ କରିଥିଲେ । ଏହି ନିରବହିନ୍ନ ଶାସନ ସାଂସ୍କତିକ 
ବିକାଶପାଇଁ ପଥ ସୁଗମ କରିଥୁଲା । ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ପପୋଷକତାର ଅଭାବ ନ ଥୁଲା । ଦ୍ଵିତୀୟ ତ୍ରିଭୁବନ 
ମହାଦେବୀଙ୍କ ଢେଙ୍କାନାଳ ତାମ୍ରଶାସନରୂ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଭୌମରାଜା ଓ ରାଣୀମାନେ ଅନେକ ମନ୍ଦିର 
ଓ ମଠ ନିମାଣ କରାଇଥିଲେ । ରାଜା ପ୍ରଥମ ଶୁଭକରଙ୍କ ରାଣୀ ମାଧବୀଦେବୀ ଗୃୂହଦେବ ପାଟକରେ 
ମାଧବେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରିଥୁଲେ । ଗୂହଦେବ ପାଟକକୁ ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର ସହିତ ପରିଚିହ୍ନିତ 
କରାଯାଏ । ସେଠାରେ ଅନେକ ପ୍ରାଚୀନ କୀରଭିର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ସେତେବେଳେ 
ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧମର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଶୀଷତମ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚୁଥିଲା । ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଆସିଆ ପାହାଡ଼ରେ 
ଆବିଷ୍କୃତ ବୌଦ୍ଧସ୍ତୁପ ଓ ବୌଦ୍ଧବିହାର ମାନଙ୍କରୁ ମିଳେ । ରତ୍ନଗିରି, ଲଳିତଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରି ସହିତ 
ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନେକ ବୌଦ୍ଧକୀଭିର ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ପିକ ଖୋଦନ ଫଳରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରସାର ଏବଂ 
ଆଦର ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ବିରଜା ଶକ୍ତିପୀଠ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତ ଥୁଲା ଏବଂ ସେଠାରେ ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇଥୁବା 
ଅତିକାୟ ମାତୃକା ପ୍ରତିମା ଶକ୍ତି ଉପାସନାର ଗଭୀରତା ପ୍ରମାଣିତ କରେ । 

ଭୌମକର ଯୁଗରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁବା ଭୁବନେଶ୍ଵରର ଅନେକ ମନ୍ଦିର ବତ୍ତ ମାନ ମଧ୍ଯ ଅକ୍ଷତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛି । ମାର୍କଣ୍ଡେଶ୍ଵର, ଶିଶିରେଶ୍ଵର ଏବଂ ବୈତାଳ ଦେଉଳ ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ | 
ଏହି ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ଗଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ପରିବତ୍ତନ ପରି ଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ 
କନିକ ପଗର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ଏବଂ ରାହାପଗର ଆକାର ଓ ସ୍ପଷ୍ଟତା ଫଳରେ ପଞ୍ଚରଥ ଶୈଳୀର ସଫଳ 
ପ୍ରୟୋଗ ଦେଖ୍‌ ବାକୁ ମିଳେ । ଏହାର ସର୍ବୋକ୍ଲଷ୍ଟ ନିଦର୍ଶନ ହେଲା ପର ଶୁରାମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର । ଏହି 
ମନ୍ଦିରରେ ବିମାନ ସହିତ ଜଗମୋହନ ମଧ୍ଯ ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା । ଫଳରେ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀର ବିକାଶ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ପଦକ୍ଷେପ ସ୍ଥପତିମାନେ ନେଇପାରିଲେ । କେବଳ ବିମାନକୁ ମନ୍ଦିରରୂପେ ନ 
ଦଶାଇ, ତା' ସହିତ ଜଗମୋହନର ସଂଯୋଗ ମନିରକୁ ଅଧକ ସନ୍ତୁଳିତ କରିପାରିଲା | ପରଶୁରାମେଶ୍ବର 
ମନ୍ଦିରରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଥମେ ଜଗମୋହନ ନିମିତ ହେବାରୁ ପରବର୍ତୀ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ସ୍ଥପତିମାନେ 
ତାକୁ ଏକ ପରଂପରା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ। ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରରେ ତାହା ଅନୁ ମୋଦିତ ହୋଇଗଲା । 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୩୭ 


"ˆ. ୮. 102- . ୮ ଃ 
୩ ର 7 5୭ 


¬” 





ପରଶୁରାମେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର 
ଗଂଧରାଡ଼ିରେ ଥୁବା ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିରରେ ଏକାପ୍ରକାର ଜଗମୋହନ ନିର୍ମିତ ହେଲା । ଫଳରେ ମନ୍ଦିର ଗଠନରେ 
କେବଳ ବିମାନ ନିମାଣ ନ କରି ତା'ସହିତ ଭାରସାମ୍ୟ ରଖୂ ଜଗମୋହନ ନିମିତ ହେଲା | ଜଗମୋହନର 
ଛାତ ଗଡ଼ାଣିଆ ଓ ସ୍ତରଭିରିକ । ଏହାର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ ପିରାମିଡ଼ ଭଳି । ସିଧା ବାଡ଼ ଉପରେ 
ପିରାମିଡ଼ ପରି ଛାତ । ଏହାକୁ ପିଢ଼ ଦେଉଳ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଏ । ପିଢ଼ ପିଢ଼ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା 
ବ୍ୟବଧାନକୁ ଆଲୋକ ଓ ପବନ ଯାତାୟାତପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । କ୍ରମେ ପିଢ଼ ତିଜାଇନରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଆସିଲା । ପରଶୁରାମେଶ୍ବର ଜଗମୋହନର ପିଢ଼, ଗଂଧରାଡ଼ି ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିରର ଜଗମୋହନ 
ଓ ପିଢ଼ ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ନିମିତ ପିଢ଼ରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ବିକାଶୋନ୍୍‌ ଖୀ ପିଢ଼ 
କୋଣାର୍କ ଜଗମୋହନରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ ନକ୍କାରେ ନିର୍ମିତ ହେବା ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଠ । 

କେବଳ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଓ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟଶୈଳୀରେ ଭୌମକର ଯୁଗରୁ ବିକାଶର ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଗ ନ 
ଥୁଲା | ଗଠନ ଓ ନିମାଣ ଶୈଳୀରେ ମଧ୍ଯ ନୂତନତ୍ସର ଆଭାସ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଲା । ଭୌମକର ଯୁଗରେ 
ନିମିତ ବୈତାଳ ମନ୍ଦିରର ନକ୍ଖା ସଂପୂଣ୍ଠ ନୂଆ କିସମର । ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରରେ ତାକୁ ଖାଖରା କୁହାଯାଏ । ଏହା 
ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ଗୋପୁରମ ନକ୍‌ସା ସହିତ ମେଳ ଖାଏ । ଜଗମୋହନର ନକ୍ସା ପିଢ଼ ପରି ଥାକ ଥାକ 





୧୩୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ହୋଇଥିବାରୁ ତାହା ପିଢ଼ ଦେଉଳ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହେଲା | ଖାଖରାକୁ 'ଖ' ଆକାର ବା ଆକାଶ ଆକାର 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେଣୁ ତାହା ରେଖା ବା ପିଢ଼ ସହିତ ଅମେଳ ହେଲା । ଶିଳ୍ପ ଶାସ୍ତ୍ରକାରମାନେ ଏପରି 
ମନ୍ଦିରକୁ କେବଳ ଶକ୍ତି ମନ୍ଦିର ଭାବରେ ନିମିତ ହେବାପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ 
ଣିକ୍ତିପୀଠରେ ଅନେକ ଶାକ୍ତ ମନ୍ଦିର ଅଛି । ବୈତାଳ ଦେଉଳର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ଏପରି ମନ୍ଦିର 
ଯରବର୍ରୀ ସମୟରେ କାହିଁକି ନିର୍ମିତ ନ ହେଲା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଶିଶିରେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଶୈଳୀରେ ନିର୍ମିତ । ସେଥୁରେ ପାଶ୍ଵ୍ବଦେବତାମାନଙ୍କପାଇଁ ଅଲଗା ଠଣାମାନ ରାହାପଗରେ ନିର୍ମିତ 
ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ସମ୍ମୁଖଭାଗର ରାହାପଗରେ ଜଗମୋହନର ଉପରିଭାଗରେ ଯେଉଁ ଅଂଶ ବାହାରକୁ 
ଉଦୂଗତ ହୋଇଅଛି, ତାହା ବଜ୍ରମସ୍ତକ ନାମରେ ପରିଚିତ | ସେଥୁରେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ଅଷ୍ଟଭୁଜ ବିଶିଷ୍ଟ ନଟରାଜଙ୍କର 
ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ପାଶ୍ଵଦେବତାମାନଙ୍କପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇ ଅଛି । 

ବୈତାଳ ମନ୍ଦିରର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀଦେବୀ ହେଲେ ଚାମୁଣ୍ଡା । ତହିଁରେ ଥୁବା ସପ୍ତମାତୃକା ପ୍ରତିମାମାନ ଅପୂର୍ବ 
କଳାକୃତିର ନିଦର୍ଶନ । ଏହାର ଗର୍ଭଗ୍‌ହ ଆୟତାକାର, ଚାମୁଣ୍ଡାଙ୍କ ସହିତ ସପ୍ତମାତୃକାଙ୍କୁ ସେଥ୍ରେ ଅବସ୍ଥାପିତ 
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ବୈତାଳ ଦେଉଳ 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୩୯ 


କରାଯାଇଛି । ସେମାନେ ସମ୍ଭବତଃ ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନାର କେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲେ । ସମ୍ମୁଖସ୍ଥ ଜଗମୋହନରେ ପିଢ଼ 
ଦେଉଳର ନକ୍ନା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ମନ୍ଦିରକୁ ଅଳଙ୍କୃତ କରୁଥୁବା ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଅତି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର । 


ସୋମବଂଶୀ ଯୁଗ ( ଦଶମ ଓ ଏକାଦଶ ଶତାହାୀ ) 


ସୋମବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ପ୍ରଥମେ ଶିରପୁର ନାମକ ସ୍ଥାନରୁ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳ ଉପରେ ରାଜତ୍ସ 
କରୁଥ୍ଲେ | ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସେମାନେ ମହାନଦୀ ପଥରେ ପୂର୍ବଦି ଗକୁ ଆସି ଉତ୍କଳ 
ଅଧୁ୍କାର କରିଥୁଲେ | ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଭାରତର ମନ୍ଦିର ନିମାଣ ପରଂପରା ଉଭଜୁଳର ମନ୍ଦିର 
ଶିଳ୍ପକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀ ବିକାଶ ଲାଭ କରିବା 
ସହିତ ଖଜୁରାହୋ ଆଦି ସ୍ଥାନର ଶୈଳୀ ଅନୁକରଣରେ ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ର ରଚିତ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମନ୍ଦିରମାନ 
ନିମିତ ହୋଇଥିଲା | ଅବଶ୍ୟ ଖଜୁର।ହୋ ଉଦାହରଣ କେବଳ ରାଜାରାଣୀ ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ମୁ ସ୍ଥାପତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏବଂ ତାନ୍ତ୍ରିକ ଉପାସନାରେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା 
ସ୍ବାଭାବିକ ଥିଲା | ସୋମବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟପ୍ରିୟ ଥୁବା ସେ ସମୟର ସାହିତ୍ୟିକ ବଣ୍ଠନା ଓ 
ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଅଙ୍କିତ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର ଆଞ୍ଚନରେ ମହାନଦୀ ପ୍ରବାହିତ । ମହାନଦୀର 
ସାହିତ୍ୟିକ ବଣ୍ତ ନା ସହିତ ସ୍ଵାନରତା ରମଣୀମାନଙ୍କ ଶାରୀରିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ବଣ୍ଠରନା ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ । ସମକାଳୀନ ରାଜାରାଣୀ ମନ୍ଦିର ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରେ ଖୋଦିତ ଅପସରା, ଅଳସକନ୍ୟା, 
ସାଧାରଣ ନାୟିକାମାନଙ୍କର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ର ଅପରୂପ ଶୋଭାକାନ୍ତିରେ ରୂପବନ୍ତ ହୋଇଛି । 
ବିମାନର ଅଳଙ୍କରଣ ଅତି ଆକର୍ଷଣୀୟ ଓ ମନୋମୁଗ୍‌ଧକର । ଜଗମୋହନର ଆକାର ପିରାମିତ଼ 
ସଦୃଶ । ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ର ତାକୁ ପିଡ଼ ଦେଉଳ ଆଖ୍ୟା ଦେଇଛି । ପିଢ଼ ଦେଉଳର ଛାତ ସ୍ତର ସ୍ତର ଭାବରେ 
ନିମିତ ହୋଇ ଉପରକୁ କ୍ରମେ ସରୁ ହୋଇଯାଇଛି । ଦୂରରୁ ପିରାମିଡ଼ର ଆକାର ସଦୃଶ ଦେଖାଯାଏ । 
ନିମ୍ନଭାଗ ଓସାରିଆ ଏବଂ ଉପରି ଭାଗ ସରୁ । ଏହାର ପ୍ରଥମ ପରି ପ୍ରକାଶ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର 
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ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦର 


୧୪୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 
ଜଗମୋହନରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମୁକ୍ତେଶ୍ଵରରେ ଥୁବା ତୋରଣ ଉତ୍କଳୀୟ ଭାସ୍କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ ଅନୁପମ 
ଅବଦାନ । ଏହାର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଶର ଆନୁପାତିକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଏବଂ ସାମୂହିକ ସନ୍ତୁଳନ 
ଅନୁଧ୍ୟାନର ବିଷୟବସ୍ତୁ । ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ଶିଳ୍ପରେ ଏପରି କୃତି ଅନ୍ୟତ୍ର ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହା 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ଅନାବଶ୍ୟକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କଳା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅସାଧାରଣ । ତୋରଣ ଏକ ସୁସଜିତ ପ୍ରବେଶ 
ଦ୍ଵାର । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ କାଳରେ ବୌଦ୍ଧସ୍ତୂପମାନଙ୍କରେ ତୋରଣ ନିମିତ ହେଉଥୁଲା । ତେବେ ତାହାର ଗଠନ 
ଶୈଳୀ ଭିନ୍ନ ଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧ ସ୍ତୂପର ତୋରଣ ପରି ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ତୋରଣ ଅତିମାତ୍ରାରେ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଥୁଲେହେଁ 
ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ପରବର୍ତୀ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ତୋରଣର ପୁନରାବୃଭି ନ ହେବା 
ବିସ୍ମୟକର ବାସ୍ତବତା । ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର କ୍ଷୁଦ୍ରାକୃତି ହେଲେହେଁ ଜଗମୋହନର ସଂଯୋଗଦ୍ସାରା ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ 
ସନ୍ତୁଳନ ରକ୍ଷା କରାଯାଇପାରିଛି । ଜେମ୍‌ସ ଫର୍ଗୁସନ କହନ୍ତି, ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର 
ଏକ ରତ୍ନସଦୂଶ । 

ନିକଟ ଅତୀତରେ ' ଶିଳ୍ପ ରତ୍ନ କୋଷ” ନାମକ ଏକ ଶିଳ୍ପ ପୋଥୁଵ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ତହିଁରେ 
ରାଜାରାଣୀ ପରି ମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ ପ୍ରଣାଳୀ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ରାଜାରାଣୀର ନିମ୍ମାଣ ଶୈଳୀ 
ଅଦ୍ଭୁତ ପ୍ରକାର । ତାହା ସହିତ ଖଜୁରାହୋ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ଆକାର ଓ ନକ୍ସାର ସାଦୃଶ୍ୟ ରହିଛି । 
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ରାଜାରାଣୀ ମନ୍ଦିର 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୪୧ 


' ଶିଳ୍ପରତ୍ଵ କୋଷ ' ଅନୁସାରେ ରାଜାରାଣୀ ମନ୍ଦିର ଶକ୍ତି ଉପାସନାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । ଏହାର ନକ୍ସାକୁ 
ମେଗୁଶ୍ଚଙ୍ଗ ଡଜାଇନ କୁହାଯାଏ । ଗୁଡ଼ିଏ କ୍ଷୁଦ୍ରାକାର ମନ୍ଦିରର ଏକତ୍ର ସମାବେଶ ଫଳରେ ଏପରି ମନ୍ଦିର 
ନିମିତ ହୁଏ । ଖଜୁରାହୋ ନକ୍ସାରେ ମଣ୍ଡପ ଥୁବା କଥା । ରାଜାରାଣୀରେ ମଣ୍ଡପ ବଦଳରେ ଜଗମୋହନ 
ରହିଛି । ଏହାହିଁ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀର ପ୍ରଭାବ । ରାଜାରାଣୀରେ ଗୁଡ଼ିଏ ବିମାନ ଏକତ୍ର ରହିଥୁବାରୁ ଏହା 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମନ୍ଦରମାଳିନୀ ମନ୍ଦିର ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୋଇଅଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନ୍ୟତ୍ର କେଉଁଠାରେ ଏତାଦୃଶ 
ମନ୍ଦିର ନିମିତ ହୋଇ ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ମନ୍ଦିରର ଗର୍ଭଗୃହ ଶୂନ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍ନ ତହିଁର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ କେହି 
ନାହାନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ ନିଣ୍ଧରୟ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମନୋରମ 
ଏବଂ ଉଚ୍ଚମାନର । ଏପରି ସୁନ୍ଦର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ୟତ୍ର ଦୁର୍ଲଭ । 

ସୋମବଂଶୀ ଯୁଗରେ ଯୁଗ୍ନ ମନ୍ଦିର ନିମା।|ଣ ଅନ୍ୟ ଏକ ପରଂପରା ଥୁଲା । ଏହାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଗଂଧରାଡ଼ିରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଗୋଟିଏ ମଣ୍ଡପ ଉପରେ ଏକାରକମ ଦୁଇଟି ମନ୍ଦିର ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁ 
ଉପାସନାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । କେବଳ ମନ୍ଦିରର ଆୟୁଧ ଦେଖ୍‌ ଇଷ୍ଟ ଦେବତା କିମ୍ବା ଅଧୂଷ୍ପିତ ଦେବତାଙ୍କ 







କା ଛଞ ଜ୍ଞ “ ॥ 


ଥା % ୮୮୧୯. ` 4 - 
ଗନ୍ଧରାତ୍ରର ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦର 
କଥା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ବିଷ୍ଣୁ ମନ୍ଦିରରେ ନୀଳମାଧବଙ୍କ ପୂଣ୍ଠାବୟବ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା 
ଏବଂ ଶିବ ମନ୍ଦିରର ମୁଖ୍ୟ ଦେବତା ଥଲେ ସିଦ୍ଧେଶ୍ଵର ଶିବ । ଏହି ପରଂପରାରୁ ପ୍ରଚଳିତ ସମନ୍ବିତ 
ଧର୍ମମତ ବିଷୟରେ ଏତିହାସିକମାନେ ଅନୁମାନ କରିଥାନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧରେ ରାଜତ୍ସ କରୁଥୁବା ଭଞ୍ଜ ରାଜା 
ରଣଭାଞ୍ଜ ନିଜକୁ -ପରମମାହେଶ୍ଵର, ପରମବୈଷ୍ପବ ଓ ସ୍ତମ୍ଭେଶ୍ଵରୀ ଲବ୍ଧବର ପ୍ରସାଦାତ ' ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରିଅଛନ୍ତି । ଏହା ତତ୍କାଳୀନ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ନୀତିର ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ କରେ । ସେମାନେ ତନ୍ତ୍ର ଉପାସକ 
ମଧ୍ୟ ଥଲେ । ବୌଦ୍ଧରେ ଏକତ୍ର କେତେଗୁଡ଼ିଏ ନକ୍ଷତ୍ର ନକ୍କାର ମନ୍ଦିର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏମାନଙ୍କର 
ଜଗମୋହନ ନାହିଁ । ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥିବା ଲିଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ନକ୍ଷତ୍ର ଆକାର ଯୋନି ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ମନ୍ଦିର ନକ୍ସାରେ ଅପୂର୍ବ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁବାରୁ ସୋମବଂଶୀ ଯୁଗରେ ସମାନ ପ୍ରକାର ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ କରିବା ଏକପ୍ରକାର ପରଂପରା ଥିବା ଅନୁମିତ ହୁଏ । ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଓ ମହତ୍ଧପୂଣ୍ଠ । 





୧୪୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସୋମବଂଶୀ ଯୁଗରେ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ସାଧ୍ଵତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ 
ବ୍ରାହ୍ନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ଏହାର ଉଦାହରଣ । ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରରେ ଦେଭଳ ଓ ଜଗମୋହନ 
ବ୍ୟତୀତ ବେଢ଼ାର ଚାରିକୋଣରେ ଚାରୋଟି କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ମନ୍ଦିର ରହିଛି । ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହାକୁ ପଞ୍ଚାୟତନ 
ମନ୍ଦିର କୁହାଯାଏ । ସୋମବଂଶୀ ରାଜା ଉଦ୍ୟୋତକେଶରୀଙ୍କ ଜନନୀ ରାଣୀ କୋଳାବତୀ ଦେବୀ ଏହି 
ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରାଇଥିଲେ । ଗଣ୍ଡି ଅଂଶରେ ପଞ୍ଚରଥ ଶୈଳୀର ଲକ୍ଷଣ ଅଛି । ଜଗମୋହନରେ ପିଢ଼ 
ଦେଉଳର ଲକ୍ଷଣ ପ୍ରତିଫଳିତ । ଏହାର ପିରାମିଡ଼ ସଦୂଶ ଗଠନ ଓ ଶୀର୍ଷଦେଶରେ ସବୁ ପିଢ଼ର ଏକତ୍ର 
ସମାବେଶ ଅତି ସୁନ୍ଦରଭାବେ ସଂପନ୍ନ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ମନ୍ଦିରର ପୂବପଟରେ ଏକମାତ୍ର ପ୍ରବେଶ 
ଦ୍ବାର ରହିଛି । ଜଗମୋହନର ଭିତରପଟ ଛାତରେ ସୁନ୍ଦର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟମାନ ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ପଞ୍ଚାୟତନ 
ମନ୍ଦିର ଶୈଳୀ ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ଏକ ଅତୁଳନୀୟ କୀର୍ତି । 

ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ଭୁବନେଶ୍ଵରର ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାପତ୍ୟ । ଏହା ରାଜା ଉଦ୍ୟୋତକେଶରୀ ନିମାଣ 
କରାଇଥୁଲେ | ଉଚ୍ଚତା ଦୃଷ୍ଟରୁ ଭୁବନେଶ୍ବରର ଦିଗ୍‌ବଳୟରେ ଏହା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ। 


।! 
| 






॥! 
¦ 


= £' 111 ଯ 
| ` ୮ ଅର ଓ | 

¿ = ୩ ୩ 7 | ଜ୍ଞ ର 

. ୮ | ୩" ୩ ; ` = 

୮ 5 » 8 ଏ = +" 94 ୮୯ 

ସହ ୮ ୪ - ସଂ 7" ˆ §§ ହି ଳୀ 

1 1. ଏ 2 „ ନ 1. ' ୍ୟଂ .-+= 

୮ 45 2 ="... ! ¬ ୦ ଲା 

ମଣି । । ଏହି । = 5 ¬ ଏ ଥିଲି 

` ୩ ¶ < = ୬୭ ଧୁ ୮ ୦୩୮ "୮7 ୭ 
ର ଆମ ୩୮୩୮ ୩ ॥ ୮ = ୩ 

5 = = = ¬ ହା 4 ¬ - ॥ ¦ | 

1 ଧୁ ର ଫା ର ୋଂଧ 
“=. = ¶ (1 ଓ 01 3 1 
= _ 4# ୮୮ 4," = | = 

`! ।#' =” ୩ କା 1 = 

ଏ , ଏ ୫ # କଞ୍ଚା 

ଚ : ସ.. ଏ = -. == - = ;" 

= ଇଏ ହା 1: = ହୁ ` 
୮୮ କଏ 35: 4 ¬ 
କ୩ ୍ଞା # ସ୍୍ାଜ୍ଞ ` ` କା . ର ¬ 

୩ ୩୩୩୩ । ୩ = 4- ୮ ୮ ସସ ଆଜ ୭ କ୍ଷ >= 
ଧି ୩ ହା = = 0 =+ 
୩୩୩ &*୮ ଏ ର... 5 
୩୮୩ ମୀ ଧା ଓ ` ୭ ୯ ନ ¦; ୍ଞା 
ଇହ ॥ ୩ କା  “ ॥ ‡ 
- . / ୩ == × . ˆ 
& ‰ ===: . ॥ 

£ 


1⁄0 
| 


0. 


ହକ 
( 
⁄ 5 | 
¦ 
` ` ` ୧ ` %୨}। | !! 5୩୯୯ 
* - - ୬8. ଁ 


" 
¦ 


୪ 0 ୫" 
¢? 


୮ 


"` 
ନନ ୍ଞା 


5 

ଏ ହା .;. 

୩. ରଯ ଜା 
ଖା କୀ 


ଏ. ) 4 ` ୟେ ୯ ±. - ) ଠ 
୮ ୟୁ କ୍କ 
` 
ଓ “ ୟା ୩ : 
୮୪୭ ୯ ` ଆ - == 


»%&. '_ 10 (6 "7:୬8" ୩5୩" £ 
ଧ୍ ୪ 00-2-77 2 0) ୦ =. "° - 
‹ =. 2, ୭୫୮୩” . ୩ “+ 


୍‌ ୨୨ £" `¬ ଅଉ." - ହଁ 1. 
। ୩ ୩ + ୮ 
> ଏ ଅଣ ଜୟ ±5- ଲେ 


ଏ ` ଏ: : । 


୮. ' | 


ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୪୩ 


ଏକ ସମୟରେ ପ୍ରଥମେ ମନ୍ଦିରର ବିମାନ ଓ ଜଗମୋହନ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ନାଟମନ୍ଦିର 
ଓ ଭୋଗମଣ୍ଡପ ସଂଯୋଗ ହୋଇଥୁବା ଗଠନ ଶୈଳୀରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ଏହାର ପ୍ରବେଶ ଦ୍ଵାର ପୂର୍ବ ପଟେ । 
ପ୍ରଭୁ କୃରିବାସ ଏ ମନ୍ଦିରର ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ଦେବତା । ପାଶ୍ଵ୍ଵଦେବତା ଭାବରେ ଗଣେଶ, ପାର୍ବତୀ ଓ କାର୍ରିକେୟଙ୍କର 
ବିଶାଳକାୟ ବିଗ୍ରହ ବିମାନର ଦକ୍ଷିଣ, ପଶ୍ଚିମ ଓ ଉରରପାର୍ଶ୍ବରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥିଲା । ମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ 
ଶୈଳୀ ପଞ୍ଚରଥ ନକ୍ସାନୁରୂପ ହୋଇଥଲା । ଗଣ୍ଡିର ସୁଉଚ୍ଚ ଆକାର ଦର୍ଶକ ମନରେ ବିସ୍ମୟ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ବିମାନ 
ସହିତ ସମନ୍ଵୟ ରଖ୍‌ ପୀଢ ଡିଜାଇନ୍‌ର ଜଗମୋହନ ନିମିତ ହୋଇଥିଲା । ବିମାନର ଉଚ୍ଚତା ଓ ଜଗମୋହନର 
ବିଶାଳତା ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଅପୂର୍ବ ସମାହାର । ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଅନେକ ଦେବଦେବୀ, ଗଣଦେବତା, ଅପସରା, 
ଯକ୍ଷ, କିନ୍ନର, ସିଂହବିଡ଼ାଳ, ଗଜସିଂହ ଆଦିଙ୍କର ଅତିକାୟ ପ୍ରତିମା ଯଥାସାନରେ ସାପିତ ହୋଇ ଶୋଭାବୃଦିରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ା ଭିତରେ ଅନେକ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ମନ୍ଦିର ରହିଛି । ସୋମବଂଶୀ ରାଜତ୍ସର ଶୀର୍ଷ 
କାଳରେ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ନିମିତ ହୋଇଥିବାରୁ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ରାଜକୀୟ ଶକ୍ତି ଓ ପରାକ୍ରମର ସୁନ୍ଦର ପ୍ରତିଫଳନ 
ତହିଁରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଶିବ ଉପାସନାପାଇଁ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ତହିଁର ବିଧ୍ଵବିଧାନରେ 
ସମନ୍ଧିତ ଧର୍ମମତର ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଯାଏ । 


ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ କାଳ ( ଦ୍ଵାଦଶ, ତ୍ରୟୋଦଶ ଓ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ) 

ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗମାନେ ସର୍ବାଧ୍କ କାଳ ରାଜତ୍ଵ କରିଥୁଲେ । ଦୀର୍ଘ ତିନିଶହରୁ 
ଭର୍ଦ୍ଧ ବର୍ଷ କାଳ ରାଜତ୍ଵଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ସୀମା ବିସ୍ତାର ସହିତ ସଂହତିକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାରେ 
ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । ଶାନ୍ତି ଓ ସମ୍ଦ୍ଧି ଥିବାରୁ ଦେଶରେ ନାନାବିଧ ଜନହିତକର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସେମାନେ 
ହାତକୁ ନେଇପାରି ଥୁଲେ । କଳା ସ୍ଥାପତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ କାଳକୁ ସ୍ଵଣ୍ଟ ଯୁଗ ବୋଲି ଏଁତିହାସିକମାନେ 
ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କୀର୍ରି ଭିତରେ ପୁରୀର ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଏବଂ କୋଣାର୍କର 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ବର୍ତମାନ ସୁଦ୍ଧା ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛି ଏବଂ ହିନ୍ଦରୁଜଗତର 
ମୁଖ୍ୟ ଆକର୍ଷଣର କେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ବିଶ୍ଵବିଦିତ ହୋଇଅଛି । କିନ୍ତୁ କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର ସଂପୂଣ୍ତ 
ଭଗ୍ନାବସ୍ଥାରେ ଦେଖ୍‌ ବାକୁ ମିଳେ । କେବଳ ଜଗମୋହନ ବା ମୁଖଶାଳା ବ୍ୟତୀତ ମନ୍ଦିରର ଅନ୍ୟ ଅଂଶମାନ 
ଭଗ୍ନସ୍ତୁପରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏକଦା ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିରର ବିଶାଳତା ଓ ତା'ର ଅପରୂପ ଭାସ୍ର୍ଯ୍ୟର 
ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ ଅବଧାରଣ କରିବା କଷ୍ଟକର । 


ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗସମ୍ରାଟ୍‌ ଅନନ୍ତବର୍ମଣ ଚୋଳଗଙ୍ଗ ମୁଖଲିଙ୍ଗମରୁ କଟକ- ଚୌଦ୍ଵାର ଅଞ୍ଚଳକୁ 
କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟର ରାଜଧାନୀ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କଲା ପରେ ପୁରୀରେ ବିଷ୍ଣୁ ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କପାଇଁ 
ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରାସାଦଟିଏ ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁ ଲେ । ମନ୍ଦିର ନି ମାଁଣ କାଳ ଥୁଲା ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯଭାଗ । 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବାର ପ୍ରାୟ ଏକଶତ ବର୍ଷ ପରେ ରାଜା ପ୍ରଥମ ନରସିଂହଦେବଙ୍କଦ୍ଵାର। 
କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ଦୁଇ ମନ୍ଦିରର ନିମାଣ ଶୈଳୀରେ ଅନେକ ଭିନ୍ନତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ପରି ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ ଚାରୋଟି ସୌଧର ଏକତ୍ର ସମାହାର; 
ଯଦିଓ ସେମାନଙ୍କର ନିର୍ମାଣ ସମୟ ଏକ ନୁହେଁ | ବିମାନ, ଜଗମୋହନ, ଭୋଗମଣ୍ଡପ ଏବଂ ନାଟମନ୍ଦିର 
ଆଦି ଗୋଟିଏ ଅକ୍ଷ ବା ସରଳରେଖାରେ ନିର୍ମିତ । ପ୍ରତ୍ନତନତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ମାନଙ୍କ ମତରେ ମନ୍ଦିରଟି ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ପାହାଡ଼ ବା ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଉପରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥିଲା । ସେଥୁପାଇଁ ମନ୍ଦିର ନିକଟକୁ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ ହେଲେ 
ଗୁଡ଼ିଏ ପ୍ରଶସ୍ତ ପାହାଚ ଅତିକ୍ରମ କରି ଯିବାକୁ ହୁଏ । ମନ୍ଦିରର ଏକ ବିରାଟ ବେଢ଼ା ଅଛି । ଏହା ଦୁଇଥର 
ମନ୍ଦିରକୁ ପରିବେଷ୍ଠିତ କରିଅଛି । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ସମୁଦ୍ରର ଲୁଣି ପବନରୁ ମନ୍ଦିରକୁ କେତେକାଂଶରେ ସୁରକ୍ଷିତ 
କରାଯାଇପାରିଛି । ଲୁଣି ପବନରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିମାନ ଉପରେ ଏକ ବହଳ ଚୂନ 


୧୪୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 
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ଜଗନ୍ନାଥ ମାନ୍ଦର 
ଆସ୍ତରଣ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଦିଆଯାଇଥିଲା । ତାହା ଏବେ ସଫା କରାହୋଇଛି । ତେଣୁ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ 
ଖୋଦିତ ଦେବଦେବୀ ପ୍ରତିମା ଏବଂ ଭାସ୍କଯ୍ୟମାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇପାରିଛି । ମହାଭାରତ ଓ ରାମାୟଣର 
ଉପାଖ୍ୟାନ ସହିତ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଲୀଳାର ଅନେକ ଉପାଖ୍ୟାନର ବର୍ଣ୍ଣନା ସେଥୁରେ ଦେଖାଯାଏ । ପୌରାଣିକ 
ଉପାଖ୍ୟାନଗୁଡ଼ିକର ଉପସ୍ଥାପନା ଅତି ମନୋମୁଗ୍ଧକର ଏବଂ ଲାଳିତ୍ୟପୂର୍ଣ୍ର । ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ା ଭିତରେ ଅନେକ 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୪୫ 


ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମନ୍ଦିରମାନ ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କର ଆକାର ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ନୁହେଁ । 
ତଥାପି ବିମଳା, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିରର ବେଶ୍‌ ଖ୍ୟାତି ରହିଛି । ବର୍ଷକୁ ଥରେ ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ରଥଯାତ୍ରା 
ଉପଲକ୍ଷରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ଅନ୍ୟ ବିଗ୍ରହମାନେ ଘୋଷଯାତ୍ରାରେ ଗୁଣ୍ଡିଚା ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଆନ୍ତି । ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ 
ଭକ୍ତ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ତିନି ଠାକୁରଙ୍କ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ଦେଶବିଦେଶରୁ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସମାଗମ ହୁଏ । 
ଜଗନ୍ନାଥ ହିନ୍ଦୁ ଜଗତର ପରମ ଆରାଧ୍ଯ ଦେବତା ଭାବରେ ସବୁ ଧର୍ମମତକୁ ଏକାକାର କରି ପୂଜିତ 
ହୁଅନି । ଜୈନ, ବୌଦ, ଶୈବ, ବୈଷଠବ ଓ ଶାଆ ଆଦି ଧର୍ମମତର ସମନୂୟ ତାଙ୍କଠାରେ ଦେଖାଯାଏ | 
ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ କାଳରୁ ରାଜାମାନେ ଅନେକ ସୁସ୍ଥ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି 
ଜଗନ୍ନାଥ ତତ୍ତ୍ଵ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଅଛି । ସେ ହେଲେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତାର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର 
ଧ୍ରୁ ବତାର। । 


ଗଙ୍ଗବଂଶର ଅନ୍ୟତମ ରାଜା ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ କଟକ ସହରକୁ 
ଅଭିନବ ବାରାଣସୀ କଟକ ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇଥୁଲ। । ସେତେବେଳେ ଉତ୍ତରଭାରତରେ 
ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣ ଫଳରେ ମଥୁରା, ବୃନ୍ଦାବନ ଓ ବାରାଣସୀ ଆ ଦିର ହିନ୍ଦୁ କୀରିିମାନ ଧ୍ଵଂସ 
ହୋଇଥୁଲା । ବାରାଣସୀର ପତନ ପରେ କଟକକୁ ଅଭିନବ ବାରାଣସୀ ନାମିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅତି 
ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ମନେହୁଏ । ଅନଙ୍ଗଭୀମ ସ୍ଵୟଂ ବିଷ୍ଣୁ ଉପାସକ ଥୁବାରୁ କଟକନ ଗରୀରେ ଆଉ ଏକ ଉତ୍ଗୁଙ୍ଗ 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରାଇ ଥୁଲେ । ମନ୍ଦିର ପରିଚାଳନାପାଇଁ ବିପୁଳ ଭୂସଂପଭି ଦାନ କରିଥୁଲେ | 
ନିଜ ଅଧୀନସ୍ଥ ସାମନ୍ତମାନଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଉପାସନାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ସୁପୁତ୍ର ନରସିଂହ 
ଦେବ ( ପ୍ରଥମ ) ଏକାଧାରରେ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ, ଯୋଦା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ | ତାଙ୍କ 
ବଳିଷ୍ଠ ନେତୃତ୍ଵ ଓଡ଼ିଶାକୁ ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣରୁ ରକ୍ଷା କରିଥୁଲା । ସୁରକ୍ଷିତ ରାଜ୍ୟରେ କୀଭି ସ୍ଥାପନ 
କରିବା ରାଜାମାନଙ୍କର ପ୍ରମୁଖ ନୀତି ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ପୁରାଣପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅର୍କକ୍ଷେତ୍ରରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କ 
ଉପାସନାପାଇଁ ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର ନିମାଣ କରାଇଥୁଲେ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ବାରଶହ କାରିଗର 
ଦୀର୍ଘ ବାରବର୍ଷ ଅକ୍ଳାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରି ରାଜ୍ୟର ସଞ୍ଚୁତ ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟରେ କୋଣାର୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର ସଂପୂଣ୍ଠ 
କରିଥୁଲେ | ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଜଗତରେ ଏହା ଏକ ଅଲୌକିକ ଉପଲବ୍ଧି ଥୁଲା । ମନ୍ଦିରର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥପତି କିଏ 
ଥୁଲା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ମନ୍ଦିରର ନକ୍ସା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭିନବ ଥୁଲା । ଏହା ଏକ ଚଳନ୍ତି ଦିବ୍ୟ 
ରଥ ସଦୃଶ ଆକାଶ ମାର୍ଗରେ ଗତିଶୀଳ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । ସେଥ୍ବରେ ଚବିଶଟି ବିଶାଳ ଚକ 
ସହିତ ସାତୋଟି ବିଭୂଷିତ ଅଶ୍ବ ଯୋଚ଼ି ଅରୁଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଥୁଲା । ଅରୁଣ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ସାର ଥୁ ଭାବରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ଅଧ ଶ୍ଚିତ ଥୁଲେ । ସ୍ତମ୍ଭଟି ଅତି କାୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ପଥରରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ବତ୍ତ ମାନ ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରବେଶ ଦ୍ଵାର ସମ୍ମୁଖରେ 
ଥୁବା ଅରୁଣ ସ୍ତମ୍ଭ ଏକଦା କୋଣାର୍କରେ ଶୋଭା ପାଉଥୁଲା । ମନ୍ଦିର ଭଗ୍ନ ହୋଇଯିବା ପରେ ମରହଟା 
ଶାସନ କାଳରେ କୋଣାର୍କରୁ ପୁରୀକୁ ତାହା ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଥୁଲ। । କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର ମୁଖ୍ୟ 
ଦ୍ବାରଦେଶରେ ଥୁବା ନବଗ୍ରହ ପଥର ଖଣ୍ଡ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନେ ଉତ୍ତର ପୂର୍ବ କୋଣରେ ସ୍ଥାପନ 
କରି ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି । 

ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀରେ ଯେଉଁ ନୂତନତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ, ସେଥୁରେ ବିମାନ ଓ ଜଗମୋହନ ଦୁଇଟି 
ସୌଧ ରହିଛି । ନାଟମନ୍ଦିର ସମ୍ମୁଖ ଭାଗରେ ଜଗମୋହନବୁ ଟିକିଏ ଦୂରରେ ନିର୍ମିତ । ବିମାନ ସଂପୂଣ୍ଠ 
ଧ୍ବଂସ ପାଇଛି । କେବଳ ଗଭ୍ଭଗ୍‌ହର ଅଳ୍ପ ଅଂଶ ଏବେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତା' ସହିତ ଜଗମୋହନ ପ୍ରାୟ 
ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛି । ଏହା ପିଢ଼ ଦେଉଳ ନକ୍ସା ଅନୁସାରେ ନିର୍ମିତ । ଗଭଗୃହରୁ ଜଗମୋହନକୁ 


୧୪୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 
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କୋଣାର୍କ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିରର ମୁଖଶାଳା 


ଥିବା ପ୍ରବେଶ ଦ୍ଵାର ଏବେ ବନ୍ଦ ହୋଇଛି । ଜଗମୋହନ ସମ୍ମୁଖଭାଗରେ ସପ୍ତାଶ୍ଵ ନିଜ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନରେ 
ବ୍ୟସ୍ତ । ମନ୍ଦିର ଓ ଜଗମୋହନ ଗୋଟିଏ ଉପାନ ଉପରେ ନିମିତ । ଚାରି ପାଖରେ ଚତୁବିଂଶ ବିଶାଳକାୟ 
ଚକ ନାନା କାରୁକାର୍ଯ୍ୟରେ ଶୋଭିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ବିମାନର ଉତ୍ତର ଦକ୍ଷିଣ ଓ ପଶ୍ଚି ମ ପାର୍ଶ୍ଵ 
କାଛ୍ଥ ଦେହରେ ଅତିକାୟ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବିଗ୍ରହ ଅବସ୍ଥାପିତ । ରାଜା ନରସିଂହ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥୁବା ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ 
ବଣ୍ଞ୍ରିତ । କଳା ମୁଗୁନିପଥରରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଖୁଣ କାରିଗରୀ ନେଇ ପ୍ରତିମାଗୁଡ଼ିକ ସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯାଏ । 
ତିନି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯଥାକ୍ରମେ ପ୍ରାତଃକାଳୀନ, ମଧ୍ୟାହ୍ନ ଓ ଅସ୍ତଗାମୀ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଆଭା ପ୍ରକଟିତ କରନ୍ତି । ବିମାନ 
ଓ ଜଗମୋହନ କାନ୍ଥ ଦେହରେ ନାନା ପ୍ରକାର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଖୋଦିତ ହୋଇଛି । ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୋଣାର୍କ 
ମନ୍ଦିର ଏକ ଅନବଦ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି । ଓଡ଼ିଆ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଶୀଷ୍ଷିତମ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଅତି ନିପୁଣତାର 
ସହିତ ଏହାକୁ ଗଢ଼ିଥୁଲେ । ସତେଯେପରି ଆସନ୍ନ ନିବାପିତ ପ୍ରଦୀପର ଏହା ଥଲା ଶେଷ ପ୍ରକ୍ସଳିତ ଶିଖା । 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୪୭ 


ନାଟମନ୍ଦିର ଉପରିଭାଗ ଭଗ୍ନ । କେବଳ ବାକି ଅଂଶରେ ଥୁବା ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହା 
ପ୍ରକୃତରେ ନାଟମନ୍ଦିର ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁ ଲା । ମନ୍ଦିରଗାତ୍ଵ ରେ ନତ୍ତକୀ, ଅପସରା ଓ 
ବାଦ୍ୟକାରମାନଙ୍କର ଅସଂଖ୍ୟ ଚିତ୍ର ଖୋଦିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ସମୁଦ୍ଵର ଲୁଣି ପବନଦ୍ଵାରା 
କଳା ସ୍ଥାପତ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଅବକ୍ଷୟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 





କୋଣାର୍କ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିର ଜଗମୋହନ ଏବଂ ସ୍ଥାପତ୍ୟ 


ବର୍ତମାନ ଜଗମୋହନ ହିଁ କୋଣାର୍କ ସୂର୍ଯ୍ୟମନ୍ଦିରର ମୂକସାକ୍ଷୀ । ଏହା ଏକଶତ ଫ୍ରୂଟ ଉଚ୍ଚ । ଏହାର 
ଆକାର ପିରାମିଡ଼ ଭଳି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପିଢ଼ ମଝିରେ ନୃତ୍ୟରତା ଅପସରାମାନଙ୍କ ପୂର୍ଣାବୟବ ମୂରି 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ସହିତ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ସତେ ଯେପରି ମନେହୁଏ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ରଥ ଦିଗ୍‌ବଳୟ ଅତିକ୍ରମ କଲା 
ସମୟରେ ନୂ ତ୍ୟ ଓ ବାଦ୍ୟର ଅପୂର୍ବ ଝଙ୍କାର ଗଗନ ମଣ୍ଡଳକୁ ମୁଖରିତ କରୁଥୁଲ। | ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ଉଭିଦ ଜଗତର ଜୀବନ ତାଙ୍କପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥିଲା । ପୃଥୁବୀର ବିଭିନ୍ନ ଜୀବଚ୍ଚନ୍ତୁ କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର 
ଗାତ୍ରରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ନାନା ପ୍ରକାର ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଚିତ୍ରଣ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ଦେଖାଯାଏ । ମନ୍ଦିର 
ଥୂଲା ସାମସମୟିକ ସମାଜର ଏକ ପ୍ରତିଫଳନ ! କଳା ଓ ସଂସ୍କୃତି ତହିଁରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହେଉଥୁଲା । 
ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ଶୀର୍ଷତମ ସୋପାନରେ ପହଞ୍ଚୁଥିଲେ ସ୍ଥପତିମାନେ । ବିଶାଳକାୟ ଲୌହକଡ଼ି ଓ 
ବର୍ଗାମାନ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥୁଲା । ମନ୍ଦିରର ଉଚ୍ଚତମ ସୋପାନକୁ ଓଜନଦାର ବିଶାଳ ପଥରଖଣ୍ଡ ଏବଂ 
ଲୌହକଡ଼ି ଓ ବର୍ଗାମାନ କିପରି ସେମାନେ ଉଠାଇଥୁଲେ ତାହା ରହସ୍ୟମୟ । ଲୌହକଡ଼ି ଓ ବଗାମାନ 
ଖରାବର୍ଷାରେ ଶତ ଶତ ବର୍ଷ ଧରି ବାହାରେ ପଡ଼ିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ କଳଙ୍କର ଦାଗ ମାତ୍ର ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ସେମାନେ କଳଙ୍କରହିତ ଇସ୍ପାତ ଉତ୍ପାଦନରେ ସିଦ୍ଧ ଥୁଲେ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 


କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀରେ ବିମାନ, ଜଗମୋହନ, ଭୋଗମଣ୍ଡପ ଓ ନାଟମନ୍ଦିର ଏକ ସଙ୍ଗେ ସମରେଖାରେ 
ନିମିତ ହେବା ବିଧୂ ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । କୋଣାର୍କରେ କିନ୍ତୁ ଏହି ନିୟମର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦେଖାଯାଏ । 


୧୪୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଓଡ଼ିଶାର ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରମାନ ସମୟ ସମୟରେ ସଂଶୋଧ୍‌ତ ଓ ପରିମା ଜିତ ହେଉଥିଲା । 
ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଯେଉଁସବୁ ବୈପ୍ଳବିକ ପରିବରନ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଦେଖାଦେଲା ତାହା 
ଉତ୍କଳୀୟ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତି ସୂଚିତ କରେ । 


ଜେମ୍‌ସ ଫର୍ଗୁସନ କହନ୍ତି, କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର ଭାରଚୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟ କଳାର ଏକ ଅନୁପମ ନିଦର୍ଶନ । 
ଏହା ଇଉରୋପୀୟମାନଙ୍କର 'ବ୍ଵାକପାଗୋଡ଼ା' ଭାବରେ ପରିଚିତ ଥୁଲା । ମନ୍ଦିରର ଉଚ୍ଚତା ୨୨୮ ଫ୍ରୁଟ 
ଥୁବାରୁ ସମୁଦ୍ରର ବହୁ ଦୂରରୁ ଦେଖାଯାଉଥୁଲା। । ମନ୍ଦିର ଚୂଡ଼ାରେ ଏକ ଶଚ୍ଚିଶାଳୀ ଚୁମ୍ବକ ପଥର 
ସମୁଦ୍ର ଗାମୀ ପୋତମାନଙ୍କୁ ଉପକୂଳକୁ ଆକଷିତ କରୁଥୁବାରୁ ବଣିକମାନେ ମନ୍ଦିରକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଥୁବାର 
ଏକ ଜନଶ୍ରୁତି ଅଛି । ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କପୋଳକଳିତ ଏବଂ ମିଥ୍ୟା । ମନ୍ଦିର ନଷ୍ଟ ହେବାର ପ୍ରକୃତ କାରଣ 
ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଜଣାପଡ଼ି ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବତଃ ଭୂସ୍କଳନଜନିତ ଦୁବିପାକ ମୂଳଭିଭିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଥୁବା 
ସମ୍ଭାବନା ଅଧକ । ବିମାନର ଉଚ୍ଚତା ୨୨୮ ଫ୍ରୁଟ ଏବଂ ଜଗମୋହନର ଉଚ୍ଚତା ୧୦୦ ଫୁଟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଗଠନ ଶୈଳୀରେ ଭାରସାମ୍ୟ ନ ଥୁବା ଅନୁମିତ ହୁଏ । ଗଠନ ଶୈଳୀର ଢରୁଟିହିଁ କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର ଧ୍ଵଂସ 
ହେବାର ମୂଳ କାରଣ । 


ଗଙ୍ଗ ଯୁଗ ପରେ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଥାପତ୍ୟ କ୍ରମେ ଅବଲୁପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ପରିଲକ୍ଷି ତ ହୁଏ । ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ 
ଗଜପତିମାନେ ସେ ଦିଗରେ ବିଶେଷ କୃତିତ୍ଵ ହାସଲ କରି ନ ଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସଂକୁଚିତ 
ହୋଇଯିବାରୁ ଅଥନୀତି ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ବହିଃଶତ୍ୁର ଆକ୍ରମଣରେ 
ଓଡ଼ିଶା କ୍ରମେ ହତଶ୍ରୀ ହୋଇଗଲା । ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ପରଂପରା କ୍ରମେ ଲୋପ ପାଇଲା । 


ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର କେତେକ ବିଶେଷଙ୍କ 

ଓଡ଼ିଶାରେ ତିନି ପ୍ରକାର ମନ୍ଦିର ଦେଖାଯାଏ । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ରେଖା, ପିଢ଼ ବା ଭଦ୍ର ଓ ଖାଖରା 
ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଏ । ତେବେ ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର କେତେକ ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । ତତ୍ବ୍ଵାରା କଳିଙ୍ଗ ବା 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ସହିତ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ରେଖା ମନ୍ଦିରର ବିମାନର ଆକାର 
ଭୂପୃଷ୍ଠରୁ ଗଣ୍ଡି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସିଧଂସଳଖ ହୋଇ ବାଡ଼ ପରେ କ୍ରମଶଃ ଭିତରପଟୁ ବଙ୍କା ହୋଇ ଶିଖର 
ପଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଏ । ଶିଖର ଅଂଶ ବେକି ପରେ ଆମଳକଶୀଳା, କଳସ ଓ ଆୟୁଧକୁ ନେଇ ଗଠିତ | 
ବିମାନରେ ଗଭ ଗୃହ ଥାଏ ଏବଂ ତହିଁରେ ଅଧୂଷ୍ଠିତ ଦେବ ବା ଦେବୀ ଅବସ୍ଥାପିତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହା 
ସାଧାରଣତଃ ଚାରିକୋଣିଆ । କେବଳ ବୈତାଳ ଦେଉଳର ଗଭିଁଗ୍ହ ଆୟତାକାର | 

ପିଢ଼ ବା ଭଦ୍ର ଏକ ପିରାମିଡ଼ ସଦୃଶ । ବାଡ଼ ଅଂଶ ସିଧା ଭୂପୃଷ୍ଠରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ତା'ପରେ 
ପିଢ଼ମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଛାତ ତିଆରି ହୁଏ । ସ୍ତର ସ୍ତର ଭାବରେ ପଥରକୁ ସଜାଇ ପିଢ଼ମାନ ନିମିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଏହା ବିମାନ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଏବଂ ଗଠନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମତୁଲ ହେଲେ ମନ୍ଦିରର ଭାରସାମ୍ୟ ରକ୍ଷା କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହୁଏ । ଏହା ଜଗମୋହନ ଅଥବା ମୁଖଶାଳା ନାମରେ ପରିଚିତ । ଏଥୁରେ ଦେବତା ନ ଥାନ୍ତି । 
ବିମାନକୁ ଯିବାପାଇଁ ଏହା ଏକ ପ୍ରବେଶ ଦ୍ଵାର ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ପିରାମିଡ଼ର ଶୀର୍ଷିଭାଗରେ ଗୋଟିଏ 
ଆମଳକ ଶିଳା ସ୍ଥାପିତ ହୋଇ ପିଢ଼ରେ ବ୍ୟବହୃତ ପଥରମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଓଜନରେ ଚାପି ଧରେ । 


ଖାଖରା ଏକ ଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ମନ୍ଦିର । ଏହାର ଆକାର ପ୍ରକାର ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ଗୋପୁରମ ନକ୍ସା 
ପରି ଦେଖାଯାଏ । ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ମତରେ କେବଳ ଶାକ୍ତ ମନ୍ଦିରମାନ ଖାଖରା ଡିଜାଇନରେ ତିଆରି 
ହେଉଥୁଲା ¦ 'ଖା' ଅର୍ଥ ଆକାଶ । ଖାଖରା ଅର୍ଥ ଆକାଶପରି ଗୋଲାକୁତି ଯେଉଁ ମନ୍ଦିରର ଉପରିଭାଗ | 
ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ ବୈତାଳ ଓ ଶିଶିରେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରମାନ ଏହି ଧରଣର । ସେମାନଙ୍କର ମସ୍ତକ ଅଂଶ 
ଗୋଲାକୃତି ବା ବାରେଲ ପରି । 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୪୯ 


ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିରମାନ ମୁଖ୍ୟତଃ ରେଖା ଶ୍ରେଣୀୟ ବିମାନ ଓ ଭଦ୍ରା ବା ପିଢ଼ ଶ୍ରେଣୀୟ ଜଗମୋହନ 
ନେଇ ନିର୍ମିତ । ଭୂପୃଷ୍ଠରୁ ବିମାନ ସିଧାସଳଖ କିଛି ଉଚ୍ଚତା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଠି ତା'ପରେ ଭିତର ଆଡ଼କୁ ଢଳିବା 
ପରି ଦେଖାଯାଏ । ବିମାନର ଜାଂଘ, ଗଶିି ଓ ମସ୍ତକ ମିଶି ଏହି ରେଖା ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଏ । 
ଶୀର୍ଷ ଦେଶରେ ଥୁବା ଆୟୁଧ ଦେଖ୍‌ ମନ୍ଦିର ଗଭ ଗୃହରେ କେଉଁ ଦେବ ତା ଅଧୂଶ୍ରିତ ଅଛନ୍ତି ତାହା 
କୁହାଯାଇପାରେ | ମନ୍ଦିରର ବିମାନକୁ ପୁରୁଷ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଏ । ପିଢ଼ ଦେଉଳର ଗଠନ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାର । ସେଥୁରେ ଶିଖର ନ ଥାଏ । ଚାରିକାନ୍ଥ୍ର ଉପରେ ପିଢ଼ମାନଙ୍କୁ କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ ସଜାଇ ରଖାଯାଏ । 
ଫଳରେ ଦୂରରୁ ତାହା ଗୋଟିଏ ପିରାମିଡ଼ ବା ଚାଳିଆ ପରି ଦିଶେ । ସବୁ ମନ୍ଦିରର ବିମାନ ଅଛି । କିନ୍ଦୁ 
ସବୁ ମନ୍ଦର ଜଗମୋହନ ସହ ନିମିତ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ମନେହୁଏ ସତେଯେପରି ଜଗମୋହନ ମନ୍ଦିରର 
ଏକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଅଙ୍ଗ ନୁହେଁ । ଜଗମୋହନ ନିର୍ମାଣଦ୍ଵାରା ବିମାନକୁ ଅଧକ ସୁଦୃଢ଼ କରାଯାଏ ଏବଂ 
ଉଭୟ ଏକତ୍ର ମିଶି ଏକ ସମତୁଲ ସୌଧର ଧାରଣା ଦେଇଥାନ୍ତି । ମନ୍ଦିର ଶିଳ୍ପରେ ଜଗମୋହନ ଆବଶ୍ୟକ 
ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମନ୍ଦିର ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହା ଏକ ନୂତନ ପଦକ୍ଷେପ । 


ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ ଆଉ ଏକ ଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିରର 
ପାଶ୍ଵଭାଗରେ ଭୂପୃଷ୍ଠରୁ ଶୀର୍ଷ ଦେଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେତେକ ଦୀର୍ଘ ଉଦ୍‌ ଗମ ଦେଖାଯାଏ । ଏହା ପଗ 
ନାମରେ ଅଭିହିତ | ବିମାନର ବାହାର ପାର୍ଶ୍ଵରେ ସେମାନଙ୍କର ନିର୍ମାଣଦ୍ଵାରା ମନ୍ଦିର ସୁଦୃଢ଼ ହୁଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିର ପାର୍ଶ୍ବଦେଶସ୍ଥ ଦୀର୍ଘ ଉଦ୍‌ଗମକୁ ରାହାପଗଟ, କୋଣକ ପଗ ଏବଂ ଏ ଦୁଇଟିର ମଧ୍ଯବର୍ରୀ 
ଉଦ୍‌ ଗମକୁ ଅନୁରାହାପଗ କୁହାଯାଏ । ତଦନୁସାରେ ମନ୍ଦିରକୁ ତ୍ରିରଥ, ପଞ୍ଚିରଥ ବା ସପ୍ତରଥ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ 
କରାଯାଇଥାଏ । ଦୁଇ ପଗ ମଝିସ୍ଥଳ ଗର୍ତ ଭଳି ହୋଇ ବିଭାଜକ ରେଖା ଭାବରେ କାମ କରେ । 


ସ୍ଥାପତ୍ୟ ବିଦ୍ୟା କୌଳିକ ଥୁଲା । ପିତାଠାରୁ ପୁତ୍ର ବଂଶାନୁକ୍ରମରେ ପରିବାରରେ ଥୁବା ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ 
କେନ୍ଦ୍ରରେ ପିଲାଦିନୁ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରୁଥୁଲା । ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରମାନ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଲେଖା ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଯେଉମାନେ ଗୁରୁଙ୍କ ଦାୟିତ୍ସ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥୁଲା । ସ୍ଥାପତ୍ୟ 
ବିଦ୍ୟାରେ ମାପ, ଗୁଣ, ଆକାର ଆଦିର ଜ୍ଞାନ ବିଶେଷ ଦରକାର ଥୁଲା । ପଥରକୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ପରୀକ୍ଷା କରି ଦେଖୁଥୁଲେ । କେଉଁ ପଥରରେ ଭଲ କଳାକୃତି ସମ୍ଭବ ତାହା ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣା ଥୁଲା । 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଲ ଧରଣର ପଥର ମିଳିବା ସ୍ଥାନରେ କଳାକେନ୍ଦ୍ରମାନ ଗଢ଼ି ଉଠି ଥୁଲା । ସ୍ଥପତି ମାନେ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଧୁରୀଣ ଥୁଲେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଧ୍ୟାନମନ୍ତ୍ର ସହିତ ସେମାନେ ପରିଚିତ 
ଥୁଲେ । ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ ବିଗ୍ରହ ବା ପ୍ରତିମା ତିଆରି କରିବାରେ ସେମାନେ ସଫଳ ହେଉଥୁଲେ । 
ଇଟା, ପଥର ଓ ଧାତୁରେ ପ୍ରତିମାମାନ ତିଆରି ହେଉଥଲା । ଧର୍ମକାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁବାରୁ 
ମନ୍ଦିର ଓ ଭାସ୍କଯ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତୀକରଣରେ କଳାକାରମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାବଧାନତା ଅବଲମ୍ବନ କରୁଥୁଲେ । 
ରାଜକୀୟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ସେମାନେ ନିଜଗର୍ନ ଜୀବିକାର୍ଜନ କରୁଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି କୃତି 
ସହିତ ରାଜା ବା ସ୍ଥପତିର ନାମୋଲ୍ଲେଖ ମିଳେ ନାହିଁ । ଏହା ବୋଧହୁଏ ବିନୟୀ ମନୋଭାବର ପରଂପରା 
ତଥା ଅନୁଶାସନର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ | 


ହିନ୍ଦୁମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣପାଇଁ ରଚିତ ହୋଇଥୁବା ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶମାନ ଥୁଲା ତାହା ଶିଳ୍ପୀମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥୁଲା । ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଜନଜୀବନକୁ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରୁଥୁବାରୁ ପାର୍ଥିବ ଏବଂ ଅପାର୍ଥିବ 
ଶ୍ରେଣୀର ସ୍ଥାପତ୍ୟକୁ ନେଇ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ର ପରିଶୋଭିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ପାର୍ଥିବ ଚିତ୍ରରେ ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଲେ ଅପାର୍ଥିବ ଚିତ୍ରଶିଳ୍ପୀର କଳ୍ପନାକୁ ରୂପ ଦେଉଥୁଲା । ନାରୀ ସବୁ ବେଳେ 


ଅପରୂ ପ ସୌନ୍ଦ ର୍ଯ୍ୟମୟୀ ଓ ଆକର୍ଷଣୀୟା । ତେଣୁ ନାରୀର ଯୌବନାବସ୍ଥାକୁ ପଥର ଉପରେ ଚିତ୍ରିତ 


୧୫୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


କରିବାରେ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରୁ ଥୁଲେ । ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କୁ ତଥା ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର 
ଦେବଦେବୀମାନେ ତରୁଣ ତରୁଣୀ ଭାବରେ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଥୁବାର ମୂଳ କାରଣ ହେଲା ଯେ ଯୌବନାବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷ ଉଭୟ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମୂର୍ରିମନ୍ତ ପ୍ରତୀକ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଭକ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଓ ମନକୁ ଆକର୍ଷଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେମାନେ କାଳଜୟୀ ଓ ମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ । ତେଣୁ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରକୁ ଅଳଙ୍କୃତ କରି ସେମାନେ ସୌ ଧର ଶୋଭନୀୟତାକୁ 
ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଥାନ୍ତି । ଅଳ୍ବସକନ୍ୟା, ଅପସରା, ନାୟିକା, ନରକୀମାନେ ଦେବଦେବୀ ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ରୂପରେ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । କାରଣ ତାହାହିଁ ଥୁଲା ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଓ କଳାର ପରଂପରା । 
ରାଜାରାଣୀ, ବ୍ରାହ୍ମେଶ୍ଵର, ଲିଙ୍ଗରାଜ ଏବଂ କୋଣାକ୍କ ସ୍ଥାପତ୍ୟକୁ ତେଣୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଚିତ୍ରିତ 
ପଦ୍ୟାବଳୀ କୁହାଯାଇପାରେ । ନାରୀର ସାବଲୀଳ, ଲାଳିତ୍ୟପୂର୍ଣ୍‌, କମନୀୟ ରୂପ ତହିଁରେ ପ୍ରସ୍ପୃଟିତ । 
ସେଥୁପାଇଁ କଳାବିତ୍‌ ଆ ନନ୍ଦ କୁମାରସ୍ଵାମୀ କହନ୍ତି, ' 'ସଥାପତ୍ୟରେ ନାରୀର ରୂପ ପରକାଶ କେବଳ ଜଣେ 
ପ୍ରେମିକ କଳାକାରଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବପର ।' ' ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ଅଥ୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦ୍ବିତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ନିର୍ମିତ 
ବୌଦ୍ଧସ୍ତ୍ରପରେ ଯେଉଁ ଶାଳଭଞ୍ଜକାର ଲାବଣ୍ୟମୟୀ ପ୍ରତିମା ସାଞ୍ଚୁ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ଦେଖାଯାଏ, 
ତାହା କାଳକ୍ରମେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ବଳିଷ୍ଠ ପରଂପରା ଭାବରେ ଗ୍ରହୀତ ହୋଇଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଉକ୍ତ 
ପରଂପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । 


ପାଥିବ ଜଗତର ଦୃଶ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସାଂସାରିକ ଜୀବନର ଚିତ୍ରମାନ ଶିଳ୍ପୀଦ୍ଵାରା ରୂପାୟିତ ହୋଇଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଘଟଣାମାନ, ଯଥ। - ବିବାହ, ନୁତ୍ୟ, ମନୋରଞ୍ଜନ, ଯୁଦ୍ଧ, 
ବ୍ୟବସାୟ, ଶିକାର, ପୂଜା ଉପାସନା, ଶିକ୍ଷାଦାନ, ଶିକ୍ଷାଗ୍ରହଣ, ଗୁରୁଶିଷ୍ୟ ଓ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କର ଜୀବନକୁ 
ଘ୍ରାପତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଦର୍ଶାଇବା କଳାକାରପାଇଁ ସହଜ ଥୁଲା, କାରଣ ସେସବୁ ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କର ଅତି 
ପରିଚିତ ଓ ଅନୁଭୂତିସଂପନ୍ନ ଘଟଣା ବା ଦୃଶ୍ୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିରରେ ନୃତ୍ୟାଭିନୟ ଦୃଶ୍ୟ ବହୁଳ 
ଭାବରେ ଚିତ୍ରିତ, କାରଣ ମନୋରଞ୍ଜନ ପାଇଁ ନୃତ୍ୟହି ସର୍ବୋକ୍କ୍ଟଷ୍ଟ ମାଧ୍ଯମ ଥୁଲା । ଏବଂ ନୃତ୍ୟରେ ନାରୀର 
ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ତଥା ଅଙ୍ଗ ପ୍ରଦଶନ ସହଜରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇପାରୁ ଥୁଲା । ଗୁରୁଶିଷ୍ୟ ପରଂପରା 
କିପରି ଶିକ୍ଷାଦାନର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥୁଲା ତାହା ଶିକ୍ଷାଦାନ ଦୃଶ୍ୟରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ମନ୍ଦିର ନିମାଣ 
ଶୈଳୀର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନପାଇଁ ନିର୍ମାଣାଧୀନ ମନ୍ଦିରରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶାଯାଉଥୁଲା । 
ଏହା ମଧ୍ଯ ଶିଳ୍ପୀର ବ୍ୟକ୍ତି ଗତ ଅନୁଭୂତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଥୁଲା । ସେ ସମୟରେ ଦରିଆପାରି 
ନୌବାଣିଜ୍ୟରେ ଅର୍ଥ ନୀତି ସମ୍ଦ୍ଧ ହେଉଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଚିତ୍ରିତ ନୌକା ବା ଜାହାଚ୍ଚଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ବୃହତ୍‌ ଶିଳାଖଣ୍ଡ ପରିବହନପାଇଁ ଏବଂ ହାତୀମାନଙ୍କୁ ଗଭୀର ଜଳପଥ ଅତିକ୍ରମ 
କରାଇବାପାଇଁ ଦୁଇଟି ବୃହଦାକାର ନୌକା ଯୋଗ କରି ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲା । ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ 
କଳିଙ୍ଗସେନା ଅତି ଦୁର୍ଦର୍ଷ ଓ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅକଳନ ଥୁଲା । କୋଣାର୍କ 
ମନ୍ଦିରରେ ଯେଉଁ ଉପାନ ଅଛି ତହିଁ ରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଗଜାରୋହୀ, ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ଓ ପଦାତିକ ସେନାର 
ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରାର ଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ତାହା ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରକୁ ଶୋଭନୀୟ କରିବା ସହିତ ତତ୍କାଳୀନ 
ଘଟଣାବଳୀ ସହିତ ଦର୍ଶକକୁ ପରି ଚିତ କରାଇ ଥାଏ । ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ପ୍ରଦଶିତ 
କରାଯିବା କାରଣ ବୁଝିବା ସହଜ । ସେମାନେ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଓ ମନ୍ଦିର ପରି ଅନୁଷ୍ଠାନର ନି ମାତା । 
ଦେଶର ଶାସନ କ୍ଷମତା, ଦେଶର ଗୌରବ ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ । ଗୋବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କଳାକାରମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସୁରକ୍ଷିତ । ତେଣୁ ନାମ ନ ଦେଇ ମଧ୍ଯ ରାଜାମା ନଙ୍କୁ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଚିହ୍ନିବାପାଇଁ 
ଶିଳ୍ପୀ କେତେକ ପ୍ରତୀକକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥାନ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ବେଶଭୂଷାରୁ ରାଜାଙ୍କୁ ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟସ୍ତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ବାରିବା କଷ୍ଟକର ନୁହେଁ । ତା'ଛଡ଼ା ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରତିମୂରି ପାଖରେ ଛତ୍ର, ଖଡ୍ଗ 
ଓ ଅଶ୍ଵ ପ୍ରଭୃତି ଥୁଲେ ସେ ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଏସବୁ ହେଲା କଳାର ପରଂପରା । କୋଣାକ 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୫୧ 


ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ରାଜା ପ୍ରଥମ ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କୁ ଏହିପରି ଭାବରେ ପରିଚିତ କରାଯାଇଛି । ଗୋଟିଏ 
ସ୍ଥାନରେ ରାଜା ନାରୀ ପରିଚାରିକାଙ୍କ ଗହଣରେ ଦୋଳିରେ ଉପବେଶନ କରିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଅନ୍ୟ 
ଏକ ସ୍ଥାନରେ ସେ ଏକ ସଙ୍ଗେ ଶିବ, ଦୁ ଗାଁ ଓ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଟନା କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ । ବିମାନରେ 
ଥ୍‌ବା ତିନି ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତିମାଙ୍କ ନିକଟରେ ସେ ଯୋଡ଼ହସ୍ତରେ ପୂଜା କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଗର୍ଭଗ୍ହରେ 
ଥୁବା ରତ୍ଵସଂହାସନରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ରାଜାସୁଲଭ ପ୍ରତି ମୂର୍ଭି ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଅଛି । ଅନ୍ୟ ଏକ ସ୍ଥାନରେ 
ସେ ଧନୁ ସହ ତୀର ବିନ୍ଧ। ଅଭ୍ୟାସ କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ କୋଣାଙ୍କ ପରି ଅନ୍ୟ 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ରାଜାଙ୍କୁ ପ୍ରଦଶିତ କରିବା ଉଦାହରଣ ମିଳେ ନାହିଁ । 
ଅଶ୍ଳୀଳ ମୂରି 

ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଅନେକ ଅଶ୍ଳୀଳ ମୂରି ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ମିଥୁନ ମୂର୍ଗିରେ ଯୁଗଳ ଦମ୍ପତିଙ୍କୁ 
ପ୍ରଦର୍ଶାଇବା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପରଂପରା ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ମୈଥୁନ ମୂର୍ଗିରେ ଅଶ୍ଳୀଳତା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ଚିତ୍ରିତ । ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ନିଜେ ନିଜର ଯୌନାଙ୍ଗ ଦର୍ଶାଇବା ସହିତ କାମବନ୍ଧରେ ଓ ଗଭୀର ଆଲିଙ୍ଗନରେ 
ଆବଦ୍ଧ ଥୁବା ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଅଳ୍ପବହୁତ ପ୍ରାୟ ସବୁ ମନ୍ଦିରରେ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ତୁ କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରରେ 
ସେପରି ଅଶ୍ଳୀଳ କଳାକୃତି ଅତି ବହୁଳ ଓ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ମନ୍ଦିରରେ ଅଶ୍ଳୀଳତା ପ୍ରଦର୍ଶତ ହେବାର 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଅନୁମୋଦନ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ । ଏପରି ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଖଜୁରାହୋ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ 
ମାତ୍ରାଧ୍କ୍ୟ ଭାବେ ରହିଛି । ଛତିଶଗଡ଼ର ଆରଙ୍ଗ ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଥୁବା ଜୈନ ମନ୍ଦିରରେ ମଧ୍ଯ ଅଶ୍ଳୀଳ 
ମୂର୍ଭି ସଂଖ୍ୟା ବେଶ୍‌ ଅଧ୍ଵକ । ଓଡ଼ିଶା ମନ୍ଦିରରେ ଅଶ୍ଳୀଳତା ଶୀର୍ଷକ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ହେଲେ ଅନେକ 
ଦିଗରୁ ବିଷୟବସ୍ତୁର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଆଲୋଚନା କରିବା ଦରକାର । 

ଉତ୍କଳୀୟ ଶି([୍ପଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଶ୍ଳୀଳ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦର୍ଶନପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ରହିଛି । ଏଥୁପାଇଁ ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରୁ ବରାହମିହିରଙ୍କ ରଚିତ “ବୃହତ୍‌ ସଂହିତା ' ବ୍ୟତୀତ ଅଗ୍ନିପୁରାଣ ଓ 'ସମରାଙ୍ଗଣ ସୂତ୍ରଧାର” ରେ 
ସ୍ଥପତିମାନଙ୍କୁ ନିଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 'ସ୍କନ୍ଦପୁରାଣ' ଅନୁସାରେ ଏତାଦୃଶ ଅଶ୍ଳୀଳ ଚିତ୍ର ମନ୍ଦିରକୁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିପଭିରୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଅଶ୍ଳୀଳ ଚିତ୍ରକୁ ଖରାପ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନ ଦେଖ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ରକାରମାନେ 
ମଙ୍ଗଳସୂଚକ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥୁଲେ | 


ପଶ୍ଚିତମାନଙ୍କ ମତରେ ଅଶ୍ଳୀଳ ଚିତ୍ର ମଣିଷ ଜୀବନର ମୌଳିକ ବାସ୍ତବତାର ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ କରେ । 
ପ୍ରେମ ଓ କାମନା ମଣିଷ ଜୀବନର ଅନ୍ତନିହିତ ପ୍ରକୃତି । ତା'ର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯରେ କାମସୂତ୍ର 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ଚଉଷଠି କଳା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ଏହି ରତିକ୍ରୀଡ଼ାର ବିଭିନ୍ନତାକୁ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଖୋଦିତ କଲେ ମନ୍ଦିର 
ଅପବିତ୍ର ହେବାର ଯଥାର୍ଥତା ନାହିଁ । ବରଂ ଜନଜୀବନର ପ୍ରକୃତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଦଶକ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରେ । 
ସାଂସାରିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ ସେ ତହିଁରୁ ଦୂରେଇ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁ ହେଁ । ତତ୍କାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ତନ୍ତ୍ର 
ଉପାସନା ବିଶେଷ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥଲା । ସେଥୁପାଇଁ ତନ୍ତ୍ରସାଧକ ଓ ସାଧନାକେନ୍ଦ୍ରମାନ ଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧଧମର 
ପତନ ପରେ ସମାଜରେ ଏପରି ଏକ ଭ୍ରଷ୍ଟ ଅନୈତିକ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଦେଖାଦେଇଥୁଲା । କାପାଳିକମାନେ 
କୌଳ ଉପାସନାକୁ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । 
ସେଥୁପାଇଁ ବାମାଚାର ପଦ୍ଧତିକୁ ସେମାନେ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥୁଲେ । ସମାଜର ରୁଚି ନେଇ କଳା ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଥାଏ । କାମନା ପ୍ରଭାବିତ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କଳାକାରମାନେ ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଅଶ୍ଳୀଳ ଚିତ୍ର ଖୋଦନ କରିଥୁବା ସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ । ତେବେ ଦାଶ୍ଶନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମନ୍ଦିରର ବହିଃଷ୍ପାର୍ଶ୍ବରେ ବାସ୍ତବ ସଂସାରର ଚିତ୍ର ଏବଂ ଭିତର ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଭଗବତ୍‌ ଅନୁଚିନ୍ତାର 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶିଳ୍ପଶାସ୍ତ୍ରନ୍ଥମାନେ ଏପରି ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍୍‌ବେ । ଗର୍ଭଗୃହର 
ଅଂଧକାର ଓ ନିକାଞ୍ଚନତା ଭିତରେ ଭଗବାନ୍‌ ଓ ଭକ୍ତ ବିନା ଆଉ କେହି ଉପସ୍ଥିତ ନ ରହିବାଦ୍ଵାରା ଉପରୋକ୍ତ 


୧୫୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 





ସୂର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର : ମୈଥୁନ ବୈତାଳ ମନ୍ଦିର 

ଧାରଣାକୁ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରେ । ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ ହେଲେ ଭକ୍ତକୁ ସଂସାରର ମୋହ, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିର 
ଆକଷଣ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ତା'ପରେ ସାଧନା ଓ ଭଗବଦ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି । ଶିଳ୍ପଜ୍ଞମାନେ ଅଶ୍ଳଲୀଳତାର 
ପ୍ଳାବନଦ୍ଵାରା ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣକୁ ପ୍ରଦୂଷିତ କରିବାରେ ଆଗ୍ରହୀ ନ ଥୁଲେ । ମନ୍ଦିରର ବହିର୍ଭାଗ ହେଲା ସଂସାରର 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ଓ ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ହେଲା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଏକାଗ୍ରତାପାଇଁ ନୀରବତା । ଏହାହିଁ ହୁଏତ ଅଶ୍ଳୀଳ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ତର । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ସାମସମୟିକ ଓଡ଼ିଶାରେ ତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ଓ ଉପାସନାର 
ପ୍ରଚଳନ ସହିତ କାପାଳିକ ଧର୍ମଧାରାର ଆକର୍ଷଣ ଯେ ଅଶ୍ଳୀଳ ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଅନ୍ୟତମ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହୋଇପାରେ, 
ଏହାକୁ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରାଯାଇ ନ ପାରେ । 


ଜୀବଜନ୍ତୁ 

ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ନାନା ପ୍ରକାର ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ସେ ମଧ୍ଯରେ ସିଂହ, ହସ୍ତୀ, ଅଶ୍ଵ, 
ଓଷ୍ଟ, ଭଲ୍ କ, ମର୍କଟ ଓ ଜିରାଫ ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ପକ୍ଷୀ ଭିତରେ ଶୁଆ, ସାରୀ ଓ ମୟୂର ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ | 
ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଷ୍ଟ୍ର ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀର ହସ୍ତୀପାଇଁ ଖ୍ୟାତି ଲାଭ କରିଥୁବା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 
ହସ୍ତୀବାହିନୀ କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟର ସାମରିକ ଶକ୍ତିକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିଥୁଲା । ରାଜାମାନେ ନିଜକୁ “ଗଜପତି ' 
ପଦରେ ଭୂଷିତ କରୁଥିଲେ । ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିର ଚିତ୍ରରେ ହସ୍ତୀକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ । ବିଶେଷତଃ, କୋଣାର୍କର ଉପାନରେ ହସ୍ତୀମାନଙ୍କ ବହୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏବଂ ଘନ ଅରଣ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କୁ କବଳିତ କରିବାପାଇଁ ' ଖେଦା'ର ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରାଞ୍ଜଳ 
ଭାବରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ହସ୍ତୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସହ ସଂପ୍କ୍ତ ଥାଇ ଶୁଭଙ୍କର ପଶୁ ରୂପେ ସୂଚିତ ହୁଏ ! 
ସାମରିକ ଦୃଶ୍ୟ ବଣ୍ଠନାରେ ଅଶ୍ବର ଚିତ୍ରଣ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀମାନେ ନିଜ ନିଜର ବାହନ 
ବା ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିବାରୁ ଦେବଦେବୀ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଜୀବଜନ୍ତୁ 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୫୩ 


ମନ୍ଦିରରେ ଖୋଦିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଖୁଣ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇବା କଳାକାରର 
ନିପୁଣତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉତ୍କଳୀୟ ଶିଳ୍ପୀ ବିଶେଷ ସଫଳତା ଲାଭ କରିଥିବା 
ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ । କେବଳ ଯେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜୀବଢଚ୍ଚନ୍ତୁଙ୍କ ପ୍ରତିଫଳନ ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଏ, ତା' ନୁହେଁ, 
ଅନେକ ପ୍ରକାର କାଳ୍ପନିକ ଓ ସଂଯୁକ୍ତ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କୁ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ 
ଗଜସିଂହ, ଗଜବିଡ଼ାଳ, ମକର ଆଦି | ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲରେ ଥୁବା ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ମନ୍ଦିରରେ 
ଥୁବା ଯୋଗିନୀମାନଙ୍କୁ ଜୀବଜନ୍ତୁ ରୂପରେ ଦେଖ୍‌ ବାକୁ ମିଳେ । କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀରେ ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିର 
ଉପରିଭାଗରେ ଥୁବା ଆମଳକକୁ ଦୋପିଛା ସିଂହ ନିଜ ନିଜ କନ୍ଧରେ ବହନ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌, 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣରେ ଶକ୍ତି ଓ ପରାକ୍ରମର ପ୍ରତୀକ ସିଂହକୁ ଏକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଅଙ୍ଗ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଇଛି । ମନ୍ଦିର ଦ୍ଵାରଦେଶରେ ଗଙ୍ଗା ଯମୁନା ପ୍ରତିମା ପରି ଗଜସିଂହ ମୂର୍ରି ସ୍ଥାପନ କରିବା ପରଂପରାକୁ 
ସମୟ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିଥୁଲା । ରାହାପଗର ମଧ୍ଯଭାଗରେ ଥୁବା ଝାମ୍ପସିଂହର ବିରାଟ ମୂର୍ଭି 
ସେହିପରି ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଅଙ୍ଗ ଭାବରେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲା । ବ୍ୟାଳମୂର୍ଭି ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଲାଭ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ୍ଦିରରେ ଉପସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହା ମନ୍ଦିରର ଜାଂଘ ଭାଗରେ ସ୍ଥାପିତ 
ହେଉଥୁଲା । ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ବ୍ୟାଳ ମୂରି ତିଆରି କରୁଥୁଲେ । ଯଥା- ସିଂହବ୍ୟାଳ, ଗଜବ୍ୟାଳ, 
ଅଶ୍ଵବ୍ୟାଳ, ଶେଷବ୍ୟାଳ, ନରବ୍ୟାଳ ଇତ୍ୟାଦି | ସେଗୁଡ଼ିକ ଶିଳ୍ପୀର କଳ୍ପନାପ୍ରସୂତ ଓ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟର 
ଶୋଭାବର୍ଦ୍ଧନକାରୀ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାର ନିଜସ୍ଵ ପରଂପରା । 


ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଆଉ କେତେକ ସାଧାରଣ ବିଷ ୟବସ୍ତୁକୁ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ରୂପ ଦେବାରେ 
ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ନାଗ ଓ ନାଗୁଣୀ ପ୍ରତିମା ପ୍ରତି ମନ୍ଦିରରେ, ବିଶେଷତଃ 
ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଥାନ ଲାଭ କରିଅଛି । ନାଗ ଓ ନାଗୁଣୀ ଉପାସନାରୁ ବିଶେଷ ଆଦର ଥୁବା 
ତହିଁରୁ ସୂଚିତ ହୁଏ । କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ମନ୍ଦିର କାହିଁକି, ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ଭିମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ନାଗ ଓ 
ନାଗୁଣୀ ପ୍ରତିମା ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜାତି ସଂସ୍କତିରେ ନାଗ ଓ ନାଗୁଣୀ ପୂଜାର ଗୁରୁତ୍ସ 
ଥୁଲା | ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ନାଗ ଓ ନାଗୁଣୀ ପୂଜାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ । ଜନଜାତି ଓ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଉଭୟରେ ନାଗ ଓ ନାଗୁଣୀ ପାରଂପରିକ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଥୁବାରୁ ଧର୍ମ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ନାଗନାଗୁଣୀ ପ୍ରତିମା ଦେବାଳୟରେ ଖୋଦିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ସେହିପରି କୀରିମୁଖ ଓ ଚୈତ୍ୟବାତାୟନ ଓଡ଼ିଶା ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ବହୁଳ ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ । 
କୀର୍ରିମୁଖ ଡିଜାଇନରେ ଅତିକାୟ ଚକ୍ଷୁ, ଅସ୍ଵାଭାବିକ ଶିଙ୍ଗ ଉପର ଓଠ ନ ଥାଇ ଗୋଟିଏ ସିଂହର ମୁହଁ 
ଦର୍ଶାଯାଇଥାଏ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ମୁଖଗହ୍ଵରରୁ ମୁକ୍ତା ଝରିବା ଚିତ୍ର ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଚୈତ୍ୟ 
ଡିଜାଇନର ବାତାୟନ ବୋଧହୁଏ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ପ୍ରଭାବର ଫଳ । ଭୁବନେଶ୍ବରସ୍ଥ ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରରେ 
ଏହା କିପରି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବ ର୍ଧକ ଉପାଦାନରୂପେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ତାହାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ମନ୍ଦିରର 
ଗଣ୍ଡ ଅଂଶରେ ଏହା ଖୋଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଆଉ ଏକ ସାଧାରଣ ମୋଟିଫ୍‌ ହେଲା ସ୍କଲ କାମ । ସ୍କୁଲ 
ଡିଜାଇନରେ ଉକ୍କଳୀୟ ଶିଳ୍ପୀର ଉକ୍ସୃଷ୍ଟ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବବାଦିସମ୍ମତ । ପଥର ଉପରେ କେତେ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଡିଜାଇନ୍‌ ସେମାନେ ଖୋଦନ କରି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ତାହା ଭାବିଲେ ମନରେ ବିସ୍ମୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ପ୍ରକୃତିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ଫଳପୁଷ୍ପରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ସେହି ପରି ଉକ୍ରଳୀୟ କଳାର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସ୍କ୍ରଲ କାମ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିବିନ୍ବିତ । ଏହାର ବିଭିନ୍ନତା ଅକଳନୀୟ । ଓଡ଼ିଶାର ଶିଳ୍ପ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଅନୁସାରେ ଫ୍ରୁଲଲତା, ପତ୍ରଲତା, ବନଲତା, ଚକ୍ରୀଲତା, ଜୀବଲତା, ପୂଣଘଟ ଆଦି ନାନାପ୍ରକାର 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିର ଶୋଭାକୁ ପରିବର୍ଵିତ କରିଥାଏ । ଏସବୁ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ମନ୍ଦିରର ବହିତ୍ଭାଗରେ ଉପସ୍ଥାପିତ 
ହେବା ଶାସ୍ତ୍ରାନମୋଦିତ ଏବଂ ଶିଳ୍ପୀର କଳାଚାଡ଼ରୀର ରୂପାୟନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


୧୫୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଅନ୍ୟ କଳାକେନ୍ଦ୍ର ଓ ବିଲୁପ୍ତ ପରଂପରା 

ଓଡ଼ିଶାର କଳାସ୍ଥାପତ୍ୟ କେବଳ ଭୁବନେଶ୍ଵର ଓ ପୁରୀ-କୋଣାର୍କରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ନ ଥୁଲା । 
ଉରର ଓଡ଼ିଶାର ଯାଜପୁର ଓ ଖୁଚିଂ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ରାଣୀପୁର -ଝରିଆଲ ଓ ସୋନପୁର- ବଉଦରେ 
ମଧ୍ଯ କଳାକେନ୍ଦ୍ରମାନ ଥିଲା । ସେଠାରେ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣପ୍ରାପ୍ତ ସଫଳ କଳାକାରମାନେ ନିଜ ନିଜ ଅଞ୍ଚଳରେ ନିମିତ 
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କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୫୫ 


ହୋଇଥୁବା ମନ୍ଦିର ଓ ଦେବାନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କରେ ସ୍ଥାନୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ନିଜର 
କୃତିତ୍ଵ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥୁଲେ । ଆଞ୍ଚଳିକ କେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ଆଧୁନିକ ଖୂଚିଂ ଭଞ୍ଜରାଜାମାନଙ୍କ ରାଜଧାନୀ ଥୁବା 
ସମୟରେ ପଞ୍ଚୋପାସନା ପୂଜାପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥୁଲା । ସ୍ଥାନୀୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ଜୈନ, ବୌଦ, 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ରହିଛି । ସେଠାରେ ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ ଖୁଜିଙ୍ଗେଶ୍ଵରୀ 
ମନ୍ଦିର କଳିଙ୍ଗ ଶୈଳୀରେ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ ତାହା ପ୍ରାଚୀନ୍ନ ମନ୍ଦିର ନୁହେଁ । ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ନିମିତ ମନ୍ଦିରମାନ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ପରେ ସେ ଭଗ୍ନସ୍ତୁପ ମଧ୍ଯରୁ ଭଲ କାରୁକାଯ୍ୟ ଥୁବା ପଥରମାନ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ଆଧୁନିକ 
ମନ୍ଦିର ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା ଖ୍ରୀ. ୧୯୪୨ ରେ | ସେଥୁପାଇଁ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଥୁଲେ ମହାରାଜା ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ଉତ୍ତରାଧୂକାରୀମାନେ । ଅକ୍ଷତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁବା କୁଟାଇତୁଣ୍ଡୀ ମନ୍ଦିରର ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଅତି ସୁନ୍ଦର । 
କଳାବିତୃଵମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ଖୂଚିଂ ମନ୍ଦିରର ଭାସ୍କଯ୍ୟ ଏବଂ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ଗଚ୍ଛିତ ଥୁବା କଳାକୃତି ଉପରେ 
ବଙ୍ଗୀୟ କଳାର ପ୍ରଭାବ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହା ଏକ ବିବାଦୀୟ ଅଭିମତ । ଖ୍ଚିଂ ଯେପରି 
ପଞ୍ଚୋପାସନାର କେନ୍ଦ୍ର ଥିଲା, ରାଣୀପୁର- ଝରିଆଲ ସେହିପରି ତାନ୍ତ୍ରିକ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ ଉପାସନାର କେନ୍ଦ୍ର 
ଥୁଲା । ତେଣୁ ସେଠାକାର ଚଉଷଠି ଯୋଗିନୀ ୪= ¬ . ." : 

ମନ୍ଦିରର ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ଭୁବନେଶ୍ବର ¦; ୧୯୬ 4: 

ନିକଟସ୍ଥ ହୀରାପୁରରେ ଅନୁରୂପ ଗୋଲାକୃତି ୯ 

ମନ୍ଦର ମୁକ୍ତରକ।ଶ ତଳେ ପାଶପତ ଓ“ 
ତାନ୍ତ୍ରିକମାନଙ୍କ ସାଧନାପାଇଁ ନିମିତ ହୋଇଥିଲା । “୭ 
ଉଭୟ କେନ୍ଦ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ଯର ୪ 
ବିଶେଷତ୍ଵ ଓ ବିଭିନ୍ନତା ପ୍ରଦର୍ଶିତ କରିଥାଏ । ¦ 
ରାଣୀପୁର-ଝରିଆଲର ପରଂପରା ଆଜି ଲୁପ | | © 
କିନ୍ତୁ ଝୂଚିଂ ନିକଟସ୍ଥ କେଶନା ଗ୍ରାମରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ “୩ 
ସ୍ଥାନୀୟ କାରିଗରମାନେ ମୁଗୁନିପଥରର ସୁନ୍ଦର 
ଦେବଦେବୀ ପ୍ରତିମା, ବିଶେଷତଃ ଗଣେଶ ଓ 
ହନୁମାନ ମୂରି ତିଆରି କରି ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ 
ବିକ୍ରି କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ କଳା ପରଂପରାର 
ସେମାନେ ରକ୍ଷକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ଆଜି ରାଜ୍ୟ ବାହାରେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିବାରେ 
ସଫଳ ହୋଇଛି । ପଥରକୁ ନେଇ ଯେପରି 
କଳାକୃତିମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁଲା, ଧାତୁରେ ମଧ |¦ 
ସୁନ୍ଦର ଦେବଦେବୀ ପ୍ରତିମା କରିବାକୁ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ନିପୁଣତା ଉତ୍କଳୀୟ ଶିଳ୍ପୀ ହାସଲ । 
କରିଥୁଲେ । ଏହାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ବାଣପୁର | “,„ 
ନିକଟସ୍ଥ ଅବୁୟୟୁତର।ଜପୁରରେ ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ତ୍କ 
ଖୋଦନରୁ ମିଳିଥୁ୍ବ। ବୌଦ୍ଧଧମ ସମ୍ବଳିତ | 
ପ୍ରତିମାମାନଙ୍କରୁ । ବୌଦ୍ଧଧମ ପତନ 
ସମୟରେ ବଚ୍ଛ୍ରଯାନ ଯେଉଁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ |\` 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଥ୍‌ଲା ସେ ବିଷୟରେ । 4 +. 
ଯଥେଷ୍ଟ ଆଲେ।କ ପାତ ଅବୁ ୟୟତର।ଜପୁର ଖୂଚିଂ ମିଭଜିୟମ : ହରପାର୍ବତୀ 





୧୫୬ 


ଭୂଖନନଦ୍ବାରା ହୋଇପାରିଛି । ତେବେ ଓଡ଼ିଶାର କଳା ସ୍ଥାପତ୍ୟର ଉନ୍ମେଷ, ବିକାଶ ଓ ବିଲୟର ସମୟ 
ନିରୂପଣ କରିବାକୁ ହେଲେ ତିନୋଟି ରାଜତ୍ଵ କାଳ ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ତ ମନେହୁଏ । ଭୌମକର ରାଜତ୍ଵରେ 
ଉଜ୍ଜଵଷ୍ଟ କଳାସ୍ଥାପତ୍ୟର ଉନ୍ମେଷ, ସୋମ ଓ ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵରେ ତାହାର ପୂର୍ଣ ବିକାଶ ଏବଂ ଚତୁ ର୍ଦ୍ଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ବିଲୟର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଉନ୍ମେଷ ଓ ବିକାଶପାଇଁ ରାଜକୀୟ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଯେପରି ଦାୟୀ, ବିଲୟର ଅୟମାରମ୍ଭପାଇଁ ସେହିପରି ସମୃଵି ଓ ସମର୍ଥନର ଅଭାବକୁ 
ଦାୟୀ କରାଯାଇପାରେ । ରାଜନୀତିକ ଅସ୍ଥିରତା ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସକୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ ରୁଗ୍ମ 
କରିଦେବାରୁ ବିଶାଳ ଧର୍ମକୀଭିରୂ ପେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସମ୍ଭବ ହେଲା ନାହିଁ । ଫଳରେ ଏକ ଗୌରବମୟ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସାଂସ୍କୃତିକ ପରଂପରାର ସର୍ବନାଶ ହେଲା । 
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ରାଣୀପୁର ଝରିଆଲର ଇନ୍ଦ୍ରଲାଟ ମନ୍ଦିର 


କଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ୧୫୭ 


ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବିଲୁପ୍ତ ପରଂପରାର ଉଲ୍ଲେଖ ଅତି ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । 
ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ଉତ୍ପରିସ୍ଥଳ ମହାନଦୀ ଉପରି ଭାଗ । ଶ୍ରୀପୁର ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଥମ ରାଜଧାନୀ 
ଥୁଲା । ସେଠାରେ ପୋଡ଼ାଇଟାରେ ନିମ୍ମିତ ହୋଇଥିବା ଲକ୍ଷ୍ମଣ ମନ୍ଦିର ଏବେ ମଧ୍ଯ ଜରାଜୀଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥାରେ 
ସଂରକ୍ଷିତ ହୋଇ ଦର୍ଶକକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରେ । ପୋଡ଼ାଇଟାରେ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀ ଗୁପ୍ତ ଯୁଗରେ 
ଉତ୍ତର ଭାରତ୍ବରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଶ୍ରୀପୁରକୁ ଆସିଥୁଲା । ଉକ୍ତ ପରଂପରା କିଛିଦିନ ଅନୁସ୍ତ ହେବା 
ପରେ ପଥର ଓ ଇଟାମିଶା ମନ୍ଦିର ନିମିତ ହେଲା । ରାଣୀପୁର -ଝରିଆଲର ଇନ୍ଦ୍ରଲାଟ ମନ୍ଦିର ପରିତ୍ଯକ୍ତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଭାବରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର । ପଶ୍ଚି ମଓଡ଼ିଶା/ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳରେ ଆଉ ଏକ ନୂତନ 
ଶୈଳୀ ଅନୁସୃତ ହେଲା ଗଂଧରାଡ଼ିରେ ଯେଉଁଠାରେ ଗୋଟିଏ ମଣ୍ଡପ ଉପରେ ଯୁଗ୍ମ ମନ୍ଦିର ସମାନ 
ଶୈଳୀ ଉପରେ ନିର୍ମିତ ହେଲା ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ । ଅନତି ଦୂରରେ ବଉଦ ସହର ଉପକଣ୍ଠରେ ତାରକା 
ଡିଜାଇନର ମନ୍ଦିର ତିନୋଟି ସମପ୍ରକାର ହୋଇଥୁବା ବିସ୍ମୟ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ମନ୍ଦିର ନକ୍ସା ତାରକା ପରି 
ପଞ୍ଚକୋଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ ଗଭଗ୍ହରେ ଶକ୍ତି ପୀଠ ମଧ୍ଯ ପଞ୍ଚିକୋଣ ବିଶିଷ୍ଟ । ଆଉ ଏକ ନୂତନ ଶୈଳୀ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ରାଜାରାଣୀ ମନ୍ଦିର ନକ୍ସାରେ । ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ନିତ୍ୟନୂତନ ନକ୍ସାକୁ ଦେଖୁ ମନ୍ଦିର 
ଗଢ଼ିବାର ଅପୂର୍ବ ସ୍ଜନ ଶକ୍ତି ସୋମବଂଶୀ ଯୁଗରେ ପରି ଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏ ପରଂପରା ବେଶିଦିନ 
ସ୍ଥାୟୀ ହେଲା ନାହିଁ । ନ ହେବାର କାରଣ ଖୋଜି ପାଇବା କଷ୍ଟକର । 

ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବାରିପଦା ନିକଟସ୍ଥ ହରିପୁରଗଡ଼ରେ ପୋଡ଼ାଇଟାରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା 
ରସିକରାୟ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଏହା ଭଞ୍ଜ ରାଜାମାନଙ୍କ କୀରି ଥୁଲା ଏବଂ ଏପରି ମନ୍ଦିର 
ଶୈଳୀକୁ ଗୌଡ଼ୀୟ ଶୈଳୀ କୁହାଯାଏ । ପଶ୍ଚି ମବଙ୍ଗର ବିଷ୍ଣୁପୁର ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ପୋଡ଼ାଇଟାରେ 
ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିରମାନ ଅଛି । ହୁଏତ ଗୌଡ଼ୀୟ ସ୍ଥପତିମାନେ ରସିକରାୟ ମନ୍ଦିର ନି ମାଁଣପାଇଁ ନିଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲେ । ମନ୍ଦିରର ସୁନ୍ଦର କଳାକୃତିମାନ କଳାତସ୍କରମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଲୁଣ୍ଠିତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯାହା 
କିଛି ଅଛି ସେଥୁରୁ ତତ୍କାଳୀନ ଉନ୍ନତ ପ୍ରତିଭା ଓ କୃତିକଳାକାରମାନଙ୍କ କଥା ମନକୁ ଆସେ । ଷୋଡ଼ଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ବୈଷ୍ଣବ ଧମର ପ୍ରବାହ ସହିତ ଗୌଡ଼ୀୟ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଭଞ୍ଜରାଜାଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ 
କରିଥୁଲେ | କିନ୍ତୁ ପରେ ପରେ ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣ ଓ ମରହଟ୍ଟାମାନଙ୍କ ଦୌରାତ୍ମ୍ୟର ଶିକାର ହୋଇ 
ହରିପୁରଗଡ଼ ଧ୍ଵଂସ ପାଇଲା । ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଗଲେ । ମନ୍ଦିର ଭୂଲୁଣ୍ଢଠିତ ହେଲା । ସମୟର 
ତାଲିବାନ ଶକ୍ତି କିପରି ସଂସ୍କତି ଉପରେ ପ୍ରତିଶୋଧ ନିଏ ତାହା ଭାବିଲେ ଅତୀତ ସଂସ୍କୃତିର ଦାୟାଦ 
ଏବଂ କଳାପ୍ରେମୀମାନେ ମ୍ରିୟମାଣ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ପୂବ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରି ରଖୂୁବାକୁ ହେଲେ 
ଅନ୍ତତଃ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପର୍ଯ୍ୟଟନ ବିଭାଗ ତରଫରୁ ଉପରୋକ୍ତ ଅବହେଳିତ କୀରି ଦେଖୁବାକୁ ରାସ୍ତା, 
ଯୋଗାଯୋଗ, ଅତିଥୁଶାଳା ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବା ଉଚିତ ପଦକ୍ଷେପ ହେବ | 


ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଜନଜାତି ଓ ସେମା ନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି 


ଭାରତରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଜନଜାତି ବସବାସ କରନ୍ତି । ଭାଷା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଚାରି ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭାଗ କରାଯାଏ |! ଯଥା- ( ୧ ) ଭାରତୀୟ- ଆର୍ଯ୍ୟ, ( ୨) ଦ୍ରାବିଡ଼, (୩) ତିଜ୍ତୀୟ- ବର୍ମା ଏବଂ 
( ୪) ଅଷ୍ଟିକ । ଭାରତୀୟ ଜନଜାତିଙ୍କ ଭିତରେ ଅନ୍ୟୁନ ଚାରିଶହ ପ୍ରକାର ଭାଷାର ପ୍ରଚଳନ ଅଛି । କେତେକ 
ଜନଜାତିଙ୍କ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଷା ଅଛି । କିନ୍ତୁ ସେ ଭାଷାପାଇଁ ଲିଖନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଥୁବା ଜନଜାତିଙ୍କ 
ଭିତରେ ତିଚ୍ଚତୀୟ କିମ୍ବା ବମାଭାଷୀ କେହି ନାହାନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ତିନି ଶ୍ରେଣୀର ଭାଷାଭାଷୀ ଅଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ 
ଆଯ୍ୟ ଭାଷା କହୁଥୁବା ଜନଜାତି ହେଲେ ଧେଲକି-ଓଡ଼ିଆ, ମାଟିଆ, ହେଲବା, ଝରିଆ, ସାଉଁଟି, ଲରିଆ, 
ବାଥୁଡ଼ି, ଭୂୟାଁ, ଜୁଆଙ୍ଗ, କନ୍ଧ, ଶବର, ରାଜଗଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି | ଅଷ୍ଟିକ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ ହେଲେ ବିରିଜା, 
ପରେଙ୍ଗା, କିସାନ, ଭୂମିଜ, କୋଦା, ମାହିଳି ଭୂମିଜ, ମିଧାଁ ଖଡ଼ିଆ, ଗଦବା, ଜୁଆଙ୍ଗ, ବୋଣ୍ଡା, ବୈଦାୟି, 
କର୍ମାଳୀ, ଖଡ଼ିଆ, ମୁଣ୍ଡା, ହୋ, ମୁଣ୍ାରୀ ଏବଂ ଶବର | ଦ୍ରାବିଡ଼ଭାଷୀ ଜନଜାତି ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ପେଙ୍କୋ, 
ଗୋନ୍ଦି, କିସାନ, କୋଣା, କୋୟା, ପରଜା, କୁଇ, ଯୁବି ଏବଂ ଓରାଓ | 

ଅନେକଙ୍କ ଧାରଣା ଯେ ଜନଜାତିମାନଙ୍କର ଭାଷା ନାହିଁ । ସେମାନେ ଭାବ ଆଦାନପ୍ରଦାନପାଇଁ ଯେଉଁ 
ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ତାହା ବୋଲି (0181⁄0() ପଦବାଚ୍ୟ । ଯେଉଁ ଭାଷାର ଲିପି ନାହିଁ ତାକୁ କଥୁତ 
ଭାଷା ବା ଉପଭାଷା କୁହାଯାଇପାରେ । ତେବେ ଦେଖବାକୁ ଗଲେ ଭାଷା ଓ ଉପଭାଷା ଭିତରେ ବିଶେଷ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନ ଥାଏ । ଆଦିବାସୀ ଭାଷାର ଲିପି ନ ଥୁବାରୁ ଲିଖ୍୍‌ତ ସାହିତ୍ୟ ନାହିଁ । ସବୁକିଛି ଲୋକଗୀତ, 
ଲୋକକଥା ଏବଂ ଲୋକସାହିତ୍ୟ ରୂପରେ ଥାଏ । ନିକଟ ଅତୀତରେ ୯ଓଲଟ଼ିକି? ଲିପିର ପ୍ରଚଳନ ଫଳରେ 
ସାନ୍ତାଳ ପରି ଜନଜାତି ସାହିତ୍ୟିକ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟିର ଉଦ୍ୟମ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ନିମ୍ନ ପ୍ରାଥମିକ, 
ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷାପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ପାଠ୍ୟପୁସ୍ତକ ରଚନା ଏବେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ସାନ୍ତାଳ ଗୀତ, ସାନ୍ତାଳୀ 
ଉପକଥା, ପ୍ରବାଦ, ଉପାଖ୍ୟାନ ଆଦି ଓଲଚିକି ଲିପିରେ ଲିଖୁତ ହେଉଛି | ସେମାନଙ୍କପାଇଁ କାଲେଣ୍ଡର ବା 
ପାଞ୍ଜ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉଛି । ଏହା ଏକ ଶୁଭସୂଚନା । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ସର୍ବମୋଟ୍‌ ୬୨ । ସେମାନଙ୍କୁ ତିନି ଭାଷା ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । ଭାଷାଗତ ସାମ୍ୟ ଥୁବା ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ରହିଛି । 
ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାର ମୁଖ୍ୟସ୍ରୋତରୁ ସେମାନେ କେତେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ତୁଳନାତ୍ମକ ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆଦିମ ଅଧ୍ୁବାସୀ ଭାବରେ ପରିଗଣିତ କରାଯାଏ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ବିକାଶ ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ନ୍ୟୂନ ଧରଣର । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁନ୍ନତ ଅଧବାସୀ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ସେମାନଙ୍କର ବିକାଶ 
ପଥକୁ ତ୍ଵରାନ୍ବିତ କରିବା ଉପକ୍ରମ ସଂବିଧାନରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 


ଜନଜାତି ବସବାସ କରୁଥୁବା ଗ୍ରାମମାନ କ୍ଷୁଦ୍ର ଆକାରର ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକର ଜନସଂଖ୍ୟା ଅତି 
ମୁଷ୍ଟିମେୟ । ଗୋଟିଏ ଜନଜାତିପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । ଦୁଇ ଭିନ୍ନ ଜନଜାତି ଗୋଟିଏ 
ଗ୍ରାମରେ ବାସ କରୁଥୁବା ବିରଳ । ସେମାନେ ସହରଠାରୁ ଦୂରରେ ଗ୍ରାମ ସ୍ଥାପନ କରିଥାନ୍ତି । ଜଙ୍ଗଲ ଓ 
ପାହାଡ଼ ସନ୍ନିକଟରେ ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀ ବସବାସ କରିବାକୁ ଭଲ ପାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କତି ୧୫୯ 


ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶ, ମୁକ୍ତ ଜଳବାୟୁ, ସ୍ଵଚ୍ଛ ପାନୀୟ ଜଳ, ବଣ୍ୟଜନ୍ତୁଙ୍କ ଶବ୍ଦ ଏବଂ ଚେରମୂଳ ଫଳଙଫୁଲର 
ପ୍ରାଚୁଯ୍ୟ। ଅରଣ୍ୟବାସୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ନିର୍ଭୟରେ ବଣ୍ୟଜନ୍ତୁମାନଙ୍କ ସହିତ ବିଚରଣ କରନ୍ତି । 
ଆଦିବାସୀ ଗ୍ରାମ କୌଣସି ଯୋଜନାନୁସାରେ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଭାବରେ ସେମାନେ 
ଘର ତିଆରି କରି ରହିଥାନ୍ତି | ଗୃହପାଳିତ ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ସହିତ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ବଞ୍ଚିବା ଓ ବିଚରଣ 


କରିବା ସେମାନଙ୍କର ନିତିଦିନିଆ ଅଭ୍ୟାସ । 
ଅର୍ଥନୀତି 

ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଅର୍ଥନୀତି ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ନୁହେଁ । ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ, ପଶୁଶିକାର, ମାଛ 
ଧରିବା, ବଣ୍ୟଜାତ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରି ହାଟବଜାରରେ ବିକ୍ରିଦ୍ଵାରା ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ କରିବାହିଁ ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବିକାର୍ଜନର ମୁଖ୍ୟ ପନ୍ଥା । ବିରହୋର ଏବଂ ଖଡ଼ିଆମାନେ ଏପରି ଭାବରେ ନିଜର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପୂରଣ କରନ୍ତି । ଜୁଆଙ୍ଗ, ଭୂୟାଁ, ଲାଞ୍ଜଆ ଶାଓରା ଓ କନ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦି ଝୁମ ଚାଷରୁ କିଛି ଶସ୍ୟ ଉପ୍ପନ୍ନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଅରଣ୍ୟଜାତ ପଦାର୍ଥ ଓ ଶିକାର ସହିତ ଝୁମଚାଷ ସେମାନଙ୍କ ଅର୍ଥନୀତିର ସହାୟକ ହୁଏ । 
ଯେଉଁମାନେ ନିୟମିତ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଜଙ୍ଗଲ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 
କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରୁ ଅବ୍ୟାହତି ମିଳିଲେ ସେମାନେ କାଠ କାଟି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟଦ୍ଵାରା ନିଜ ଅର୍ଥନୀତିକୁ 
ସୁଦୃଢ଼ କରନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁଞ୍ଜ ନିବେଶ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ପରିବାରର ସଦସ୍ୟମାନେ 
ଜଙ୍ଗଲଜାତ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରି ହାଟବଜାରରେ ବିକିବା ଓ ତା' ବଦଳରେ ଲୁଣ, ତେଲ ଭଳି ଦରକାରୀ 
ସାମଗ୍ରୀ କିଣିବା ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟ ସୁଚାରୁରୂପେ କରିପାରନ୍ତି । ଏଥୁରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀର ସହଯୋଗ ପୂର୍ଣ୍ରମାତ୍ରାରେ 
ମିଳିଥାଏ । ବ୍ୟବସାୟରେ ସେମାନେ ଜିନିଷ ଅଦଳବଦଳ କରିବାକୁ ରାଜି ହୁଅନ୍ତି । ପାରିପାଶ୍ଵିକ ପରିସ୍ଥିତି 
ଓ ନିଜର ଆର୍ଥିକ ଦୁରବସ୍ଥାକୁ ଦେଖଝ୍‌ଲେ ଏ ପରି ନିର୍ଭରଶୀଳ ଆର୍ଥନୀତିକ ଜୀବନ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କପାଇଁ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେହୁଏ । 

ଆର୍ଥନୀତିକ ଜୀବନଶୈଳୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ଛ' ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । 

୧. ଶିକାର, ଫଳମୂଳ ଓ ବନ୍ୟଜାତ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହକାରୀ | 

୨. ପଶୁପାଳନଦ୍ବାରା ଜୀବନଧାରଣ | 

୩. ସାଧାରଣ କାରିଗର, ଯଥା - କମାର, ବଢ଼େଇ | 

୪. ଝୁମ ଚାଷ ( ପୋଡତୁଚାଷ )| 

୫. ସ୍ଥାୟୀ କୃଷକ ଶ୍ରେଣୀ । 

୬. ନିକଟସ୍ଥ କଳକାରଖାନା ଓ ଖଣିମାନଙ୍କରେ ଶ୍ରମିକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଇତ୍ୟାଦି । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜ ନିଜର ଅବସ୍ଥା ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦିନକାଳ କାଟିବାରେ ଅସୁବିଧା ଭୋଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀର ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଖଡ଼ିଆ, ମାର୍ବ୍ଦିଡ଼ି, ମାରଙ୍ବିଡ଼ିଆ, ବିରହୋର ପ୍ରଭୂତି ଜାତି 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ, କେନ୍ଦୁଝର ଓ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଆଦି ଜିଲ୍ଲାରେ ଦେଖାଯାନ୍ତି । ସେମାନେ ସଂପୂଣ୍ତ ଭାବରେ 
ଅରଣ୍ୟଲବ୍ଧ ପଦାର୍ଥ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ଜୀବନ ବିତାଇଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ଛୋଟ ଛୋଟ କୁଡ଼ିଆରେ 
ବାସ କରନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ନ ରହି ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଭାବରେ ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମୋଟ ଜନସଂଖ୍ୟା ବେଶି ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅରଣ୍ୟସଂପଦ କ୍ଷୟ କରିବାରେ ସେମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଦାୟୀ । ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତାଠାରୁ ଦୂରରେ ରହି ସେମାନେ ନିଜକୁ ବିକାଶ ପଥରେ ସାମିଲ କରିବାକୁ 
ଅସମର୍ଥ । ସେମାନେ ତେଣୁ ଆଦିମ ଜନଜାତି ଭାବରେ ସଭ୍ୟତାଠାରୁ ଅନେକ ଦୂରରେ ଥାଇ ନିଜକୁ 
ଅନୁନ୍ନତ ଶ୍ରେଣୀର ଆଖ୍ୟା ପ୍ରଦାନ କରିଅଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷା ଓ ସଂସ୍କତି କିଛି ଥୁବା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଅରଣ୍ୟ ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଓ ସବୁକିଛି । 


୧୬୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀର ଜନଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀରେ କୋୟାମାନେ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । ସେମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ସଂପ୍ରଦାୟର । 
କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ଦ୍ରାବିଡ଼ୀୟ ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଆଧୁନିକ ମାଲକାନଗିରି ଜିଲ୍ଲାରେ 
ସେମାନେ ବସବାସ କରନ୍ତି । ନିଜର ପଶୁସଂପଦ ନେଇ ସେମାନେ ସଦାସର୍ବଦା ନୂତନ ଚାରଣଭୂମି 
ଅନ୍ବେଷଣରେ ଥାଆନ୍ତି । ମାଲକାନଗିରିରେ ସରକାରଙ୍କ ତରଫରୁ ବାଂଲାଦେଶୀ ଶରଣାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ଥଇଥାନ 
କରାଯିବା ପରେ ସ୍ଥାନୀୟ କୋୟାମାନେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ । କାରଣ ବାଂଲାଦେଶୀମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାମାଜିକ 
ଚଳଣି କୋୟାମାନଙ୍କଠାରୁ ସଂପୂଣ୍ଠ ଭିନ୍ନ । ତେଣୁ ଉଭୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ଉଦ୍ବବେଳନ 
ବେଜେବେଳେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ତୃତୀୟ ଶ୍ରେଣୀରେ ସାଧାରଣ କାରିଗର ଭାବରେ ଜୀବନଯାପନ କରୁଥୁବା ଜନଜାତି ଭିତରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ହେଲେ ମାହାଲି ଏବଂ କୋଲ ଲୋହାର । ଲୋହାରମାନେ ନିଜ ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ରହୁଥୁବା କୃଷକମାନଙ୍କପାଇଁ ଲୌହନିର୍ମିତ କୃଷି ଯନ୍ତ୍ରମାନ ତିଆରି କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ବୈଷୟିକ 
ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନଭିରିକ ନୁହେଁ । ପାରଂପରିକ ରୀତିରେ ଲୁହା ତରଳାଇବା ଓ କୃଷି ଉପକରଣମାନ ତିଆରି 
କରିବା ସେମାନଙ୍କର ଜୀବିକାର୍ଜନର ମୁଖ୍ୟ ଉପାୟ । ମାହାଲିମାନେ ବାଉଁଶର ପାଛିଆ, କୁଲା ଓ ମାଛ 
ଧରିବା ଉପକରଣ ତିଆରି କରଚ୍ତି । ନିକଟସ୍ଥ ହାଟରେ ସେମାନେ ନିଜ ପ୍ରସ୍ତୁତ ସାମଗ୍ରୀ ବିକ୍ରୟ କରି 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି । ହାଟରେ ସେମାନଙ୍କ ନିରୀହତାର ସୁଯୋଗ ନିଅନ୍ତି ସହରୀ 
ବ୍ୟବସାୟୀ ଓ ଦଲାଲମାନେ । ନୂତନ ଶୈଳୀରେ ସେମାନେ ନିଜକୁ ଗଢ଼ିବାରେ ଅକ୍ଷମ ଏବଂ ଆଧୁନିକ 
ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନରେ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଯୋଗିତାପାଇଁ ସକ୍ଷମ କରିବା ଦିଗରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ବୀତସ୍କୃହ । 
ପ୍ରଗତିର ସ୍ବପ୍ନରେ ବିଭୋର ନ ହୋଇ ପ୍ରାଚୀନ ପାରଂପରିକ ଜୀବନଶୈଳୀରେ ସେମାନେ ଦିନ କାଟନ୍ତି । 
ଅତି ସାଧାରଣ ଦାରିଦ୍ର୍ୟପୂଣ୍ଠ ଜୀବନଧାରା ସେମାନଙ୍କର । କେବଳ ବର୍ତମାନକୁ ନେଇ ସେମାନେ ବଞ୍ଚନ୍ତି । 


ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ରେଣୀରେ ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାର ଜୁଆଙ୍ଗ ଓ ଭୂୟାମାନେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାଚେ ସେମାନଙ୍କ 
ପରି ଅଛନ୍ତି କନ୍ଧ, ସାଓର।[, କୋୟା, ପରେଙ୍ଗା, ଦିଦାୟୀ, ଧାରୁଆ ଏବଂ ବୋଣା ଅ।ବି ଜନଜାତି, 
ଯେଉଁମାନେ ଜଙ୍ଗଲ ସଫା କରି କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଏବଂ କିଛି ଦିନ ଉତ୍ତାରୁ ପୁଣି ନୂତନ ସ୍ଥାନ ବାଛି 
ଜଙ୍ଗଲ ସଫା କରିବା ଓ ତହିଁରେ ମକା, ବାଜରା, ପନିପରିବା ଓ ଲଘୁଧାନ ଆଦି ଚାଷ କରନ୍ତି | ଏହା 
ଝୁମ ଚାଷ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତ । ଚାଷରୁ ଉତ୍ପାଦିତ ଶସ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ହେଉ ନ ଥୁବାରୁ ସେମାନେ ଖାଦ୍ୟ 
ସଂଗ୍ରହପାଇଁ ଶିକାର, ମାଛ ଧରିବା, ବଣ୍ୟ ଜାତ ଦ୍ବବ୍ଯ ସଂଗ୍ରହ ଓ ବିକ୍ରୟରେ ଆତ୍ମନିୟୋଗ କରିଥାନ୍ି | 


ପୋଡୁ ବା ଝୁମଚାଷପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଥମେ 
ପାହାଡ଼ର କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଜଙ୍ଗଲ ସଫା କରିବାକୁ ହେବ ତାହା ନିରୂପିତ ହୁଏ । ଦ୍ବିତୀୟରେ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରି ବଳି ଦିଆଯାଏ । ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଗଛ ଓ ବୁଦାମାନ କାଟି ସଫା କରାଯାଏ । ଏହା 
ଗ୍ରୀଷ୍ମଚତୁ ପୂର୍ବରୁ ସଂପୂଣ୍ଠ ହୁଏ । ତା'ପରେ କଟା ହୋଇଥୁବା ଗଛ ଓ ଝାଡ଼ମାନ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଜମା 
କଲା ପରେ ସେଥୁରେ ଅଗ୍ନିସଂଯୋଗଦ୍ଧାରା ତାକୁ ପାଉଶରେ ପରିଣତ କରାଯାଏ । ପାଉଁଶକୁ ସଫା ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥାନରେ ବିଞ୍ଝଛୁ ସାର ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ତା'ପରେ ସେଠାରେ ଲଙ୍ଗଳଦ୍ବାରା ଚଷି ବର୍ଷାରତୁ ଆରମ୍ଭ 
ହେବାର ଅବ୍ୟବହିତ ପୂର୍ବରୁ ମଞ୍ଜ ବୁଣି ଦିଆଯାଏ । ଗଜା ବାହାରିଲେ ପାଣି ଧରି ରଖ୍‌ବାପାଇଁ କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଆକାରର ବନ୍ଧ ଦିଆଯାଏ । ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାବେଳକୁ ସେମାନେ ସ୍ଥାନର ଯତ୍ନ ନିଅନ୍ତି ଓ ଶସ୍ଯ ଅମଳ 
କରି ଶୁଖାଇ ସାଇତି ରଖନ୍ତି । ଶସ୍ୟ ଅମଳ ପରେ ପରିବାରରେ ଆନନ୍ଦର ଲହରୀ ଖେଳିଯାଏ । ମଉଜ 
ମଧ୍ଯ କରନ୍ତ । ପେଟପୂରା ଖାଇବା ସହିତ ନିଶାପାନ ଓ ନୃତ୍ୟର ଆୟୋଜନ ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ଏହି ଝୁମ ଚାଷରେ 
ପରିବାର ସଦସ୍ୟମାନେ ନିଜ ନିଜ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ ସକ୍ରିୟ ସହଯୋଗ କରିଥାନ୍ତି । କଠିନ ପରିଶ୍ରମ 
ପୁରୁଷମାନେ ଏବଂ ଲଘୁ ପରିଶ୍ରମ ମହିଳା ଓ ବାଳକବାଳିକାମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ହୁଏ । 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ୧୬୧ 


ୁ ପୋଡୁ ବା ଝୁମଚାଷ ଦ୍ଵାରା ଆର୍ଥନୀତିକ ଜୀବନରେ ନିରବହ୍ିନ୍ନ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ 
ନାହ । ଅନ୍ପଦନର ଅମଳକ୍ଷମ ଚାଷରେ ଉତ୍ପାଦନ ବିଶେଷ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ତେବେ ସାମୟିକ ଭାବରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଅଭାବ ପୂରଣ ହୁଏ । ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ ହେଲା ପର୍ବତ ଅଞ୍ଚଳର ଗଡ଼ାଣିଆ ସ୍ଥାନରେ 
ଗଛ ବୃକ୍ଷ ସଫା କରି ଚାଷ କରିବା ଫଳରେ ମୂରିକା କ୍ଷୟପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ତାହା ମୂରିକାର ଉର୍ବରିକା ଶକ୍ତିକୁ 
ନଷ୍ଟ କରେ ଏବଂ ନଦୀ ଗଭକୁ ପୋତିପକାଏ । ଜଙ୍ଗଲ ଅବକ୍ଷୟ ଫଳରେ ବୃଷ୍ଟିପାତ ପରିମାଣ କମିଯାଏ । 
ଅରଣ୍ୟାବୂତ ସ୍ଥାନ ଦିନେନା ଦିନେ ଶୁଖୂଲା ଟାଙ୍ଗର ଭୂମିରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ପାହାଡ଼ର ନଦୀମାନ ଜଳଶୂନ୍ୟ 
ତୁଅନ୍ତି । ନିମ୍ବଭାଗରେ ପଟୁମାଟି ଜମିଯିବାରୁ ଜଳଭଣ୍ଡାର ଅଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ । ପଶୁପାଳନପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥାନର 
ଅଭାବ ହୁଏ ଏବଂ ଜନଜାତି ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ନୂତନ ସ୍ଥାନ ନିରୂପଣ କରି ସେଠାକୁ ଯିବାକୁ ବାଧ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । 


ଅତୀତରେ ଅରଣ୍ୟାଞ୍ଚଳ ଓ ଆଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳ ସରକାରୀ ମାନଚିତ୍ର ଓ ଦଲିଲରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇ 
ରହୁଥ୍ଲା | ବରମାନ ଆଦିବାସୀମାନେ ଘୋର ଅସୁବିଧାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛନ୍ତି । ଅରଣ୍ୟପ୍ରଦେଶ 
ନଷ୍ଟ ହେବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ଅସୁବିଧା ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି । ଅରଣ୍ୟାନୀର ଅଭାବରେ 
ଜୀବଜନ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚୁବା କଷ୍ଟକର ହେଉଛି । ଶିକାର କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନାହିଁ । ତଥାପି ଝୁମଚାଷକୁ 
ବନ୍ଦ କରିବାପାଇଁ ସରକାର ସମର୍ଥ ହେଉ ନାହାନ୍ତି । ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥପାଇଁ ଅରଣ୍ୟସଂପଦ 
ନଷ୍ଟ କରିବା ଫଳରେ ପରି ବେଶର ସନ୍ତୁଳନ ଧ୍ଵଂସ ପାଉଛି । ଏହାର ଭୟାବହ ପରିଣତି ଦିନେ ନା 
ଦିନେ ଆମକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ପଞ୍ଚମ ଶ୍ରେଣୀରେ ସାନ୍ତାଳ, ମୁଣ୍ଡା, ହୋ, ଭୂମିଜ, ଓରାଓଁ, ଗଣ୍ଡ, କନ୍ଧ, ମିର୍ଵା ଓ ଶବର ଆଦି 
ଜନଜାତି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ସେମାନେ ସାଧାରଣତଃ କୃଷକ ଭାବରେ ନିଜ ନିଜର ଜୀବିକାର୍ଜନ କରିଥାନ୍ତି । 
ତଥାପି ସ୍ଵଳ୍ପ ଜମିଚାଷୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ଆର୍ଥିକ ଅବସ୍ଥା ଉନ୍ନତ ନୁହେଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ଜଳସେଚନ 
ସୁବିଧା ମିଳେ ନାହିଁ ଏବଂ ବହୁବିଧ କାରଣରୁ ସେମାନେ ରଣଗ୍ରସ୍ତ । ସେମାନଙ୍କ ଚାଷଜମିର ଉର୍ବରତା 
ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ । ସେମାନେ ପାରଂପରିକ ରୀତିରେ ଚାଷ କରୁଥିବାରୁ କୃଷିଲବ୍ଧ ଉତ୍ପାଦନ ପରିମାଣ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ 
ନୁହେଁ । ତେଣୁ ସେମାନେ ଅନ୍ୟ ପନ୍ଥ୍ରା ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କେତେକ ସମସ୍ୟା 
ସେମାନଙ୍କ ଆର୍ଥିକ ଦୁର୍ଗତିପାଇଁ ଦାୟୀ । ଯଥା- 

୧. ଜମି ମାଲିକାନା ସ୍ଵତ୍ଵ ସେମାନେ ପ୍ରମାଣ କରିବା କଷ୍ଟକର । 

୨. ଅଭାବରେ ପଡ଼ି ସେମାନେ ଚାଷ ଜମି ବନ୍ଧା ଦେବା ଓ ବିକ୍ରି କରିବା ଅତି ସାଧାରଣ କଥା, 

୩, ସେମାନେ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ଅଭାବୀ ଓ ରଣ୍ରସ୍ତ ପ୍ରଜା । 

୪, ଗମନାଗମନର ଅସୁବିଧା । 

୫. ପୁଞ୍ଜର ଅଭାବ | 

ପରିଶେଷରେ ସେମାନେ ଅଶିକ୍ଷିତ ହୋଇଥବାରୁ ଆଧୁନିକ କୃଷିବିଜ୍ଞାନର ଉପାଦେୟତା ସଂପକରେ 
ସଚେତନ ନୁହନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ନିଜର ଭବିଷ୍ୟତ୍‌କୁ ସମ୍ବଦ୍ଧ କରିବାରେ ଆଗ୍ରହୀ ନୁହନ୍ତି । 

ଶେଷ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଜନଜାତି ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଆର୍ଥିକ ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ଭୋଗ କରନ୍ତି । ସେମାନେ 
କଳକାରଖାନା ବା ଖଣିମାନଙ୍କରେ ଶ୍ରମିକ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ । ରାଉରକେଲା, ସୁନାବେଡ଼ା, ଯାଜପୁର 
ରୋଡ଼୍‌, କେନ୍ଦୁଝର ଓ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଆଦି ଅଞ୍ଚଳରେ ଏମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଅଧୂକ । ଏମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ସାନ୍ତାଳ, ମୁଣା, ହୋ, ଓରାୱଓଁ, କିସାନ ଏବଂ ଗଣ୍ଡ ଜନଜାତିର । କଳକାରଖାନା ଶ୍ରମିକ ତ 
ସେମାନଙ୍କର ଜମି ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ଲୋପ ପାଇଯାଇଛି । ସେମାନେ ନିଜ ଗାଁଗଣ୍ଡା ଛାଡ଼ ର 
ବସବାସ କରବ୍ତି | ଆଦିବାସୀ ଜୀବନ ଓ ସଂସ୍କତିଠାରୁ ସେମାନେ କ୍ରମଶଃ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ । ଜି 
ଶ୍ରମିକ ଜୀବନର ଅଶାନ୍ତି ଓ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ମନୋଭାବ ଅନେକ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆନ୍ଦୋଳ 


୧୬୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପନ୍ଥା ଅନୁସରଣ କରିଥାଏ । ଓଡ଼ିଶା ନିକଟରେ ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏବଂ ମାଓବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର 
କାରଣ ହେଲା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ନିରାଶମୟ ଜୀବନ ଦର୍ଶ ନ । କୃଷି ଓ ଶିଳ୍ପ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ 
ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଓ ବେକାର ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଉଗ୍ରପନ୍ଥୀ ରାଜନୀତିକୁ ଆଦରି ନେଇଛନ୍ତି । 
ଶିଳ୍ପ ଓ ନଗରୀକରଣର ପ୍ରସାର ଆଦିବାସୀ ଜୀବନକୁ ଧ୍ଵଂସ କରୁଛି । ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଜ 
ପରଂପରାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ସେମାନେ ସହରୀ ସଭ୍ୟତାକୁ ଅନୁକରଣ 
କରୁଛନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ ସମାଜ କ୍ରମେ ଲୁପ୍ତ ହେବାକୁ ଯାଉଛି । ଆର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରଗତିପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ପରିବର୍ତନ ଆସିବା ସ୍ବାଭାବିକ । ପରିଧାନରେ, ୧ ଖାଦ୍ୟପେୟରେ, ପାରିବାରିକ 
ଜୀବନରେ, ମନୋରଞ୍ଜନରେ, ଶିକ୍ଷାକ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ଆଦିମ ଅବସ୍ା ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଆଧୁନିକତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆବୋରି 
ବସିଲେ ଆଧୁନିକତା ବା ଆର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରଗତି ଓ ସାମାଜିକ ପରି ବତ୍ତ ନ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅରଣ୍ୟାବୃତ ଅଞ୍ଚଳ ଭିତରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନର ନିକାଞ୍ଚନତା ଓ ଅସହାୟତା ମଧ୍ଯରେ ଛାଡ଼ିଦେବା 
ଜନମଙ୍ଗଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ପକ୍ଷ ରେ ସ୍ଵୃହଣୀୟ ନୁହେଁ । ସେମାନେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ଓ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟରକ୍ଷା ସୁବିଧାରୁ 
ବଞ୍ଚୁତ ହେବା ଅନୁଚିତ | ଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀମାନେ ବିଭିନ୍ନ ନିଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଚଳିତ ସଂରକ୍ଷଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ଲାଭ ପାଉଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ଚେତନା ଖୁବ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ । ସେମାନଙ୍କୁ ' ଆଦିମ' କହିବା 
ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅପମାନଜନକ । ତେବେ ଯେଉମାନେ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାପ୍ରାପ୍ତ ତଥା ପ୍ରତି ଷ୍ଠିତ 
ସେମାନେ ଚିରାଚରିତ ସାମାଜିକ ବିଧ୍‌ବିଧାନଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଥୁବାରୁ ଜନଜାତି ସଂସ୍କୃତିରେ ଘୋର 
ବୈପ୍ଳବିକ ପରିବର୍ତନ ଅନୁଭୂତ ହେଉଅଛି । ମାନବିକ ଅଧ୍କାର, ନାଗରିକର ମୌଳିକ ଅଧ୍କାର ଆଦି 
ସଚେତନତା ସେମାନଙ୍କୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ନ ବ୍ୟଗଶିକ୍ଷିତ ଓ ନ ବ୍ୟ ପ୍ରତିଶ୍ଚିତ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉଛି । ଏହା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି ସହରୀକର ଣର ପ୍ରସାର ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷାର 
ପ୍ରଭାବ ଫଳରେ । 


ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ 

ଜନଜାତି ବର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ନାହିଁ । ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ପରିବାର ବା ଗୋତ୍ରରେ 
ବିବାହ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସଜୀବ ଓ ନିର୍ଜୀବ ସବୁଥୁରେ ସେମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସତ୍ତା ଉପଲବ୍ଧି 
କରି ତାକୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସ୍ଥାନୀୟ ସଂପର୍କ ଅତି ନିବିଡ଼ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମର 
ଅଧ୍ବାସୀ ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ ସୁସଂପର୍କ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି । ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ସାମୂହିକ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥାନ୍ତ । ସେମାନଙ୍କ ଗୋଷ୍ଠୀ ମନୋଭାବ ଅତି ଗଭୀର । ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ପରିବାର ସଦସ୍ୟମାନେ 
ଏକାନ୍ନବତ୍ତୀ ହୋଇ ଚଳନ୍ତି । ପରିବାର ଭିତରେ ବୟସର ଗୁରୁତ୍ଵ ଅଛି । ପିତାମାନଙ୍କୁ ଗୁରୁଜନ ସ୍ଥାନୀୟ 
ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଏ । ପିତାଙ୍କ ପରେ ଗୃହର ଓ ସଂପତ୍ତିର ମାଲିକାନା ଜ୍ୟେଷ୍ଠପୁତ୍ର ବହନ କରେ । ପୁରୁଷ 
ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଭୟ ପରିବାର ଭରଣପୋଷଣପାଇଁ ଦାୟୀ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦାୟିତ୍ସ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର 
ସୁଷମ ବଣ୍ଟନ ପାରଂପରିକ ରୀତିରେ ହୋଇଥାଏ । ସ୍ଵାମୀ ଗୃହ ବାହାର କାର୍ଯ୍ୟ, ଯଥା - କୃଷି, ଶିକାର, 
ଉତ୍ପାଦନ ଓ ସୁରକ୍ଷା ଦାୟିତ୍ଵ ନେଲେ, ସ୍ତ୍ରୀ ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରସ୍ଥୁତୀକରଣ, ସନ୍ତାନମାନଙ୍କର ଲାଳନପାଳନ, 
ସ୍ଵାମୀ ସହ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହଯୋଗ ଆଦି କରିବାରେ ହେଳା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଗୃହକୁ ସଜାଇ 
ବାସୋପଯୋଗୀ କରିବା ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ଦାୟିତ୍ସ୍‌ । 


ବିବାହ କରିବାପାଇଁ କନ୍ୟା ଯୋଗାଡ଼ କରିବାରେ 'ଶଚ୍ଚିଂର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । ମନୋନୀତ 


କନ୍ୟାକୁ ବର ଜବରଦସ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ । ମନୋନୀତ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ନେଇ ପଳାଇଯିବା 
ପରଂପରା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କନ୍ୟା ସୁନା ଦେଇ କନ୍ୟା କିଣିନେବା ଓ ବିବାହ କରିବା ଅନ୍ୟ ଏକ ପରଂପରା । 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ୧୬୩ 


ମଧ୍ଯସ୍ଥ ଓ କଥାବାର୍ତା ମାଧ୍ଯମରେ ବିବାହ ସ୍ଥିର ହେବା ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅଧକ ପ୍ରଚଳନ ଦେଖାଯାଏ । ଆଦିବାସୀ 
ବିବାହରେ କନ୍ୟାକୁ ମୂଲ୍ୟ ଦେଇ କିଣିବା ଯେଉଁ ପରଂପରା ଥୁଲା ତାହା ଟିକିଏ ବଦଳି ଏବେ ଯୌତୁକ 
ଦେବାନେବାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ପୂର୍ବେ ବର ଘରେ ବିବାହ ଆୟୋଜନ ହେଉଥୂଲା । କିନ୍ତୁ ଆଜିକାଲି 
କନ୍ୟାପିତା ଗୃହରେ ତାହା ଆୟୋଜିତ ହେଉଅଛି । ବିବାହ ପରେ କନ୍ୟା ନିଜ ଶ୍ଵଶ୍ୁରଘରକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵାମୀ 
ଘରକୁ ଯାଏ । ତେଣୁ ପରିବାରରେ ପିତାର କ୍ଷମତା ଓ ପ୍ରତିପରି ବେଶି ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାରେ 
ଦ୍ରାବିଡ଼ ପରଂପରା ଅନୁସରଣ କରୁଥୁବା ଆଦିବାସୀ ପରିବାରରେ ମାମୁଙ୍କ ପୁଅ ସହିତ ବା କକେଇଙ୍କ ପୁଅ 
ସହିତ କନ୍ୟାର ବିବାହ ହେବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । କିନ୍ତୁ କନ୍ଧ ସମାଜରେ ଏହା ଅନୁମୋଦିତ ହୂଏ ନାହିଁ । 


ସ୍ତ ୨ ୬ 


ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଜାତିଭିଭିକ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ ନାହିଁ କି ବୂଭ୍ତିମୂଳକ ଜାତି ପ୍ରଥା ନାହିଁ । କେବଳ 
ପୂଜାରୀକୁ ନିଜ କୌଳିକ ବୃର୍ତିପାଇଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ । ଆଧୁନିକୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଫଳରେ ଶିକ୍ଷିତ ଓ 
ଆର୍ଥିକ ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ଥୁବା ପରିବାରରେ ଏକପ୍ରକାର ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥନୀତି 
ସୁଦୃଢ଼ ହେଲେ ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ପରିବର୍ତନ ଦେଖାଦିଏ । ତାହା ଓଡ଼ିଶାରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀମାନେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଧମ ଧାରାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି । ଜୀବ ଓ ନିର୍ଜୀବ 
ଭିତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସତ୍ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସେମାନଙ୍କ ପରି ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ପକ୍ଷରେ ସ୍ଵାଭାବିକ କଥା । 
ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପୂଜା କରନ୍ତି, ଦେବତାକୁ ମଣିଷ ରୂପରେ ଉପାସନା କରନ୍ତି, ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରନ୍ତି ଏବଂ ଭୂତପ୍ରେତ ଓ କୁହୁକବିଦ୍ୟାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନେ 
ନିଜର ସୁରକ୍ଷା, ମଙ୍ଗଳ ସହିତ ସାମୂହିକ ମଙ୍ଗଳ ମଧ କାମନା କରିଥାନ୍ତି । ଅନେକ ପ୍ରକାର ଧର୍ମୋପାସନା 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରଚଳିତ । ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ ସହିତ କେତେକ ଉପଚାର କରିବା ପରଂପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ 
ମନେହୁଏ । ତା'ସହିତ ରତୁ ପରିବର୍ତନ ଅନୁସାରେ କୃଷି ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପଡୁଥୁବା ସମୟ ଓ ଘଟଣାକୁ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ଵାଗତ କରିଥାନ୍ତି । ଗୁଣିଗାରିଡ଼ି ସେମାନଙ୍କ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର 
ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ସାମଗ୍ରିକ ଦୁର୍ବିପାକରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ସେମାନେ 
ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି କରନ୍ତି । ଏଥୁରେ ସଫଳ ନ ହେଲେ ସେମାନେ '“ କାଳିଶି' ଓ ଦେବୀ ଆଶ୍ରୟପ୍ରାପ୍ତ ପୂଜାରୀର 
ସାହାଯ୍ୟ ଲୋଡ଼ନ୍ତି । 


ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଆଚାର ଓ କ୍ରିୟାପଦ୍ଧତି ଭିତରେ କେତେକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ହେଲା ଜନ୍ମସଂପର୍କୀୟ, କନ୍ୟା 
ରଜସ୍ଵଳା ହେବା, ବିବାହ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ସଂପର୍କୀୟ । ଏସବୁ ଘଟଣାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ଭାବିବା କାରଣ ହେଲା 
ମଣିଷ ଜୀବ ନରେ ସେସବୁର ଗୁରୁତ୍ଵ । ଶିଶୁ ଭୂମିଷ୍ଠ ହେବା, କନ୍ୟା ପ୍ରାପ୍ରବୟସ୍କା ହେବା, ବିବାହରେ 
ନରନାରୀଙ୍କ ମିଳନକୁ ଅନୁମୋଦନ କରିବା ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ଫଳରେ ଗୋଟିଏ ଜୀବନର ପରିସମାପ୍ତି ବା 
ଅବସାନ ହେବାର ଗୁରୁତ୍ଵ ସେମାନେ ଉପଲବ୍ଧି କରି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହିତ ସେସବୁ ଘଟଣାକୁ 
ସଂପୃକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ଏହା କେବଳ ସଂପୃକ୍ତ ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ନ ଥାଏ, ସମଗ୍ର ପରିବାର 
ଓ ସଂପର୍କୀୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଚହଳ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବ ସମାଜରେ ଜନ୍ମକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନତମ ଅବସ୍ଥାରୁ ମଣିଷ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି କରିଆସିଛି । ଗୋଟିଏ ନବଜାତ 
ଶିଶୁ ଭୂପୃଷ୍ଠକୁ ଆସିବାରେ ଯେଉଁ ଅଦୃଷ୍ଟ ମହାଶକ୍ତି କାମ କରେ ତା' ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଜଣାଇ ମଣିଷ ଜନ୍ମକୁ 
ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ସେହିପରି କନ୍ୟା ରଜସ୍ଵଳା ହେବା ଆଉ ଏକ ଅଲୌକିକ 
ଶକ୍ତିର ପରିପ୍ରକାଶ । ରଜସ୍ଵଳା କନ୍ୟା ସହିତ ସହବାସ କଲେ ନୂତନ ଜନ୍ମ୍‌ ସମ୍ଭବ ହୁଏ, ଶିଶୁ ରୂପରେ 
ପୁଣି ମଣିଷ ଭୂପୃଷ୍ଠକୁ ଆସେ ଏବଂ ଜୀବନଧାରା ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ । ରଜସ୍ଵଳା 
କନ୍ୟାକୁ ଆଦିବାସୀ ପରିବାର ପ୍ରଥମେ ସାତଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକଲୋଚନରୁ ଦୂରରେ ରଖନ୍ତି । ଏକ 
ନିଷେଧାଜ୍ଞାର ପ୍ରାଚୀର ଭିତରେ ସେ ଲୁଚିରହେ । ସାତ ଦିନ ପରେ ସେ ପବିତ୍ର ହେବାପାଇଁ କେତେକ କ୍ରିୟା 


୧୬୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପରିବାରରେ ପାଳିତ ହୁଏ । କ୍ରିୟାବିଧାନ ମାଧ୍ୟମରେ କନ୍ୟା ରଜୋବତୀ ହେବା ଘଟଣା ଜ୍ଞାତି କୁଟୁମ୍ବ ଜାଣିବାକୁ 
ପାଆନ୍ତି । କନ୍ୟାର ବ୍ୟବହାରରେ ଓ ଶରୀରରେ ନାନା ପରିବର୍ଭନ ଦେଖାଯାଏ । ଏକ ମାତୃଶକ୍ତିର ଉନ୍ମେଷରେ 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ପୁଲକିତ ହୁଏ । ସମୟ ଗଡ଼ିଯାଏ । 


ବିବାହବେଳା ଆସନ୍ନ ହେଲେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଉଭୟଙ୍କଠାରେ ଅପୂର୍ବ ଶିହରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । କନ୍ୟାଲାଭ 
ପ୍ରୟାସରେ ବରମାନେ ପ୍ରମର ହୋଇଉଠନ୍ତି । କନ୍ୟାଲାଭ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସମାପନ ହେଲେ ବିବାହ କାଯ୍ୟ ଅନୁଷ୍ଠିତ 
ହୁଏ ଏବଂ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀର ମହାମିଳନରେ ନୁତନ ସୃଷ୍ଟିର ସମ୍ଭାବନା ଦେଖାଯାଏ । ବିବାହ ପରେ କନ୍ୟା 
ବର ସହିତ ଶ୍ଵଶୁରାଳୟକୁ ଯାଏ ଏବଂ ସନ୍ତାନସନ୍ତତି ଉପ୍ନନ୍ନ ହେଲେ ନିଜର ପରିବାର ସୃଷ୍ଟି କରେ । 
କନ୍ୟାପ୍ରାପ୍ତିର ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଓ ବିବାହର ବୟସ ନିରୂପଣ ତଥା କନ୍ୟାସୁନାର ମୂଲ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ 
ଭିନ୍ନ ଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ବିବାହକୁ ସାମାଜିକ ଅନୁମୋଦନ ନ ମିଳିଲେ ଉରରାଧୂକାରୀ ନିଣ୍ଠୟ ଓ ବଂଶ 
ପରଂପରା ଗଢ଼ିବା କଷ୍ଟକର ହୁଏ । ସନ୍ତାନସନ୍ତତିମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ପରିଚୟ ବିବାହ ସହିତ ସଂପ୍ତକ୍ତ । 


ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଠିକ୍ରିୟା ଆଦିବାସୀମାନେ ଅତି ଗମ୍ଭୀରତାର ସହିତ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଟିକ୍ରିୟାର 
ଦିନକାଳ ଗୋଷ୍ଠୀବିଶେଷରେ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଶୋକଦିବସ ଏବଂ ଜ୍ରିୟାଦିବସ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 
ଶ୍ରାଦ୍ଧ ସମାପନ ହେଲେ ଶୋକସନ୍ତପ୍ତ ପରିବାର ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଚିରାଚରିତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । ସେମାନେ 
ସମାଜରେ ଶୁଦ୍ଧ ବୋଲି ବିବେଚିତ ହେବାପାଇଁ ଯାହା ବିଧ୍‌ ରହିଛି ତାହା କରିବା ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ । ମୃତକର 
ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନେକ ସମୟରେ ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଠିକ୍ରିୟାର ଆଡ଼ମ୍ବରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ । 


କଖ୍ଞ ୨୬୩୭ ୨୮୩ 


ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ସାଧାରଣତଃ କୃଷିଭିରିକ ହୋଇଥିବାରୁ କୃଷି ଅର୍ଥନୀତି ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଥୁବା ଅନେକ 
କ୍ରିୟା ସେମାନେ ସଂପନ୍ନ କରନ୍ତି । କୃଷିଭିରିକ କ୍ରିୟା ଅନେକ ସମୟରେ ଉତ୍ସବରୂପେ ପାଳିତ ହୁଏ । ସେହି 
ଉତ୍ସବ ମାଧ୍ୟମରେ ସେମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଲୌକିକ ମହିମା ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୁଅନ୍ତି । ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କ ଆତ୍ମା 
ସହିତ ସଂଯୋଗ ହୁଏ । ରଜସଂକ୍ରାନ୍ତି ସମୟରେ ଭୂମି କର୍ଷଣ, ଶସ୍ୟ ଅମଳ ସମୟରେ ନୂଆଖାଇ, ମକର, 
ପଣାସଂଜ୍ରାନ୍ତି ଆଦି ସେମାନେ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହିନ୍ଦୁଧ ମର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 
ଏସବୁ ପର୍ବ ଏବଂ ଉତ୍ସବ ବର୍ଷକୁ ଥରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ରତୁ ପରିବର୍ତନ ସହ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟକୁ ସଂପୃକ୍ତ କରି 
ଉପରୋକ୍ତ ପବମାନଙ୍କର ବିଧ୍ବିଧାନ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ହଳ କରିବା, ବିହନ ବୁଣିବା, ଚାରା ରୋପଣ କରିବା, 
ପ୍ରଥମ ଶସ୍ୟ ଅମଳ କରିବା, ପ୍ରଥମ ଫଳ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଆଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଦିବାସୀ ପରିବାର କୃଷିର 
ମହତ୍ସ୍୍‌ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥାଏ । ତେଣୁ ଉକ୍ତ ଘଟଣାକୁ ଧର୍ମାନୁଚିନ୍ତା ସହିତ ଜଡ଼ିତ କରି ସେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ପରଂପରା 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁବା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ପାରିବାରିକ ଉତ୍ସବ ଅନାୟାସରେ ସାମାଜିକ ଉତ୍ସବର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । 
ସମାଜ ଓ କୃଷି ଭିତରେ ନିବିଡ଼ ସଂପର୍କ ରହିଥୁବାରୁ ଏହା ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ସମ୍ବଦ୍ଧ କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ, ଶସ୍ଯକୁ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ ରକ୍ଷା କରିବାର ଆକାଡ୍‌କ୍ଷା, ଜନ ଓ ପଶୁସଂପଦର ମଙ୍ଗଳ, ହାତୀ ଆଦି ବଣ୍ୟଜନ୍ତୁ 
ଯେପରି ଶସ୍ୟ ନଷ୍ଟ ନ କରନ୍ତି, ସର୍ପାଘାତରେ ଯେପରି ଅପମୃତ୍ୟୁ ନ ଘଟେ ଏସବୁ ପ୍ରାର୍ଥନା ଆଦିବାସୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀ କରନ୍ତି ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ଗ୍ରାମଦେବୀ ପାଖରେ । 


ରତୁ ପ୍ରଭାବିତ କ୍ରିୟା ଆଦିବାସୀମାନେ ଚୈତ୍ରମାସରେ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି । ଜୁଆଙ୍ଗ, ଭୂୟା, କନ୍ଧ, ସାଓରା, 
ଗଦବା, ଝରିଆ, ବିଦାୟୀ, କୋୟା ଏବଂ ବୋଣ୍ଡାମାନେ ପୋତୁ ଚାଷ କରୁଥୁବାରୁ ଚୈତ୍ରମାସକୁ ବଣଜଙ୍ଗଲ 
ସଫା କରିବାପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ସମୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ବୈଶାଖ ମାସରେ ଆମ୍ବ ପାଚିବା ସମୟ । 
ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ରତୁର ପ୍ରଥମ ଫଳର ସ୍ଵାଦ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଭାବରେ । 
ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ଗୋଟିଏ ଦିନରେ ଏହା କରନ୍ତି । ଗାଁ ମୁଝୂଆ ସେ ଶୁଭଦିନ ଧାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ସେଥ୍ରେ 
ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ପୂଜକ ସହଯୋଗ କରେ । 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କତି ୧୬୫ 


ଗ୍ରାମ୍ୟଜୀବନରେ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭାବ ସମସ୍ତେ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟ, ବସୁଧା, ଆନୁଷଙିଂକ 
ଦେବଦେବୀ, ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପିତ଼ପୁରୁଷଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ପୂଜା ଓ ବଳିଦେବା ଏକ ଚିରାଚରିତ ପରଂପରା । 
ଦେବଦେବୀ ଏବଂ ପ୍ରେତାତ୍ମା ଆଦି ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ । ଯଥା- ହିତକାରୀ ଓ ଅନିଷ୍ଠକାରୀ | ସୁରକ୍ଷା 
ଓ ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରି ପଶୁ ବା ପକ୍ଷୀର ରକ୍ତ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ଆଦିବାସୀ ଧର୍ମଧାରାରେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ 
ବିଶ୍ଵାସ । ଶସ୍ୟ ଯେପରି ଭଲ ହୁଏ, ନଷ୍ଟ ନ ହୁଏ, ପଶୁସଂପଦ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ, ଗଛ ବୃକ୍ଷ ଲତା ଏବଂ ବଂଶ 
ବୃଦ୍ଧି ଯେପରି ଅପ୍ରତିହତ ରହେ । ଏଥୁପାଇଁ ରକ୍ତ ଉତ୍ସଗ କରିବ। ପରଂପରା ଅତି ସାଧାରଣ । 
ଆଦିବାସୀମାନେ ଶାରୀରିକ ଅସୁସ୍ଥତାକୁ କୌଣସି ଦୁଷ୍ଟ ଆତ୍ମାର କୁଚକ୍ର ଅଥବା କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କର 
ଅଭିଶାପ ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି । ବ୍ୟସ୍ତି ବା ସମାଜର କୌଣସି ଦୋଷ ତୃଟି ମଧ୍ଯ ଶାରୀରିକ ଅସୁସ୍ଥତାର 
କାରଣ ହୋଇପାରେ । ସେଥୁରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ହେଲେ ଦୁଷ୍ଟାତ୍ମାକୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଓ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କ କ୍ରୋଧକୁ 
ପ୍ରଶମିତ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବିଥାନ୍ତି ଓ ନିରାକରଣ ପାଇଁ ପଦକ୍ଷେପ ନିଅନ୍ତି । 


ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ଅତି ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଅନୁଷ୍ଠାନ । ଆଦିବାସୀମାନେ ସାଧାର ଣତଃ ଶିଷ୍ଟାଚାର ଓ 
ଅନୁଶାସନପ୍ରିୟ । ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଶୈଳୀ ଅତି ସରଳ ଓ ନିରଳସ । ସେମାନେ ଧୈର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌ ଓ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଞ୍ଚ । ଅନ୍ୟର ଅନିଷ୍ଠ ସେମାନେ ଚିନ୍ତା ନ କରିବା ଏକ ସ୍ଵଭାବଗତ ଲକ୍ଷଣ । କର୍ମତପ୍ରତା, ନିଷ୍ଠା, 
ଆଜ୍ଞାଧୀନ ପ୍ରକୃତି ନେଇ ସେମାନେ ସମାଜରେ ଚଳନ୍ତି । ତେବେ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ସଚେତନ 
ରହିବା ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଭରଯୋଗ୍ୟ, ଅନୁରକ୍ତ, ସ୍ନେହୀ ଓ ବିଶ୍ଵାସୀ | ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଲାଭ ପୂର୍ବରୁ ସେମାନଙ୍କ ସମାଜ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପ୍ରାଚୀନ ସୁସ୍ଥ ପରଂପରା ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରୁଥୁଲ। ତାହା ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ପଞ୍ଚାୟତ ରାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାଦ୍ଵାରା ପରି ବଭିତ 
ହୋଇଗଲା । ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜର ସଂହତି ରକ୍ଷା କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି । ପାରଂପରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କେତେକ ଅନ୍ତନି ହିତ ଶକ୍ତି ଥୁଲା । ଏକ ଅଶିକ୍ଷିତ ଜନସମାଜକୁ 
କେତେକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବାରେ ତାହା ସଫଳ ହୋଇଥିଲା । ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ 
ସାକ୍ଷରତା ଅଭିଯାନ ଓ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନାମରେ ଆମେ ଅନେକ ନୂଆ ବିଧ୍ଵବିଧାନର ଅବତାରଣା 
କଲେ । ତଦ୍ଦ୍ରାରା ଆଦିବାସୀ ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀମାନେ ଆଧୁନିକତାର ମୋହରେ ଅନ୍ଧ ହୋଇ ବାଟବଣା 
ହେବାର ସାର ହେଲା । କିନ୍ତୁ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଓ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଆ ବଶ୍ୟକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କାର ବିପନ୍ନ ହେଲା । ସେମାନେ ବତ୍ତମାନ ନିଜ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପ୍ରଗତିର 
ମିଳନସ୍ଥଳୀରେ ପହଞ୍ଚୁ ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ବୋଧ କରୁଛନ୍ତି ନିଶ୍ଚୟ । ତେବେ ଏହା ସାମୟିକ ସଙ୍କଟ । ଅଚିରେ 
ଏହା ଦୂରୀଭୂତ ହେବା ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । 


ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟରେ ତିନୋଟି ରେଭେନ୍ୟୁ ଡିଭିଜନ ଅଛି । କଟକରେ କେନ୍ଦ୍ର, ସମ୍ବଲପୁରରେ ଉତ୍ତର 
ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମପୁରରେ ଦକ୍ଷିଣ ଡିଭିଜନ ଅବସ୍ଥିତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଡିଭିଜନର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରାଜସ୍ଵ ନିୟମାବଳୀ 
ରହିଛି । ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ଏବଂ ପ୍ରାକ୍ତନ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟକୁ ନେଇ କେନ୍ଦ୍ର ଡିଭିଜନ ଗଠିତ । ସେଥୁମଧ୍ଯରେ 
ସାନ୍ତାଳ, ମୁଣ୍ଡା, ହୋ, ଭୂମିଜ ଓ ବାଥୁଡ଼ିଙ୍କ ସହିତ ଭୂୟାଁ ଓ ଜୁଆଙ୍ଗମାନେ ବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ପାରଂପରିକ ଅନୁଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରାଚୀନ ଜନଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ଵ ସ୍ଵ ପରଂପରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ । 
ସେହିପରି ଦକ୍ଷିଣ ଡିଭିଜନରେ କନ୍ଧ, ସାଓରା, ଗଦବା, କୋୟା, ବିଦାୟୀ ଓ ଝଡ଼ିଆ ପରଭୂତି ଜନଜାତିଙ୍କ 
ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା ଦ୍ଵାରା ପରିବାର, ଗୋଷ୍ଠୀ ଏବଂ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନ ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ସେଥୁରେ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଗ୍ରାମମୁଖ୍ୟ ଓ ଗ୍ରାମଦେବୀ ପୂଜକ । ଉଭୟେ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ 
ଓ ସହାୟକ । ଆଦିବାସୀମାନେ ସର୍ବଦା ଗୋଷ୍ଠୀ ଭ।ବରେ ସାମୂହି କ ପଦକ୍ଷେପ ନେଉଥ୍‌ ଲେ । 
ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନଯାତ୍ରାକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଥୁଲେ ଗ୍ରାମମୁଖ୍ୟ ଓ ଗ୍ରାମଦେବୀ ପୂଜକ । ବର୍ତମାନ 


୧୬୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ନବ୍ୟଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେବାଦ୍ଵାରା ନୂତନ ନେତୃତ୍ବର ଉନ୍ମେଷ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି । 
କିନ୍ତୁ ପାରଂପରିକ ନେତୃତ୍ଵର ପ୍ରଭାବ ତା' ଫଳରେ ବିପନ୍ନ ହୋଇ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀର ନେତ଼ତ୍ସ 
ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ସହାବସ୍ଥାନ ଉପଲଚ୍ଧି ହୁଏ । ଗ୍ରାମର ବୟସ୍କ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନଙ୍କ ଚିରାଚରିତ ଭୂମିକା 
ପଞ୍ଚାୟତ ମାଧ୍ୟମରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୁଏ । ସେଥୁରେ ବୟସ୍କମାନଙ୍କ ସହିତ ପୂଜାରୀ ଓ ମୁଖଝ୍‌ଆ ଯୋଗ 
ଦିଅନ୍ତି । ମୁଝ୍‌ଆ ତରଫରୁ ଜଣେ ନିବିବାଦୀୟ ବ୍ୟକ୍ତି ମନୋନୀତ ହୁଅନ୍ତି ସଦସ୍ୟରୂପେ । ଏହି ପାରଂପରିକ 
ପଞ୍ଚାୟତରେ କେବଳ ପୁରୁଷମାନେ ସଦସ୍ୟ ରହନ୍ତି । କାରଣ ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବତ୍ର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ 
ପୁରୁଷର ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । ମୁଝ୍‌ଆ, ପୂଜାରୀ ଏବଂ ମନୋନୀତ ସଦସ୍ୟମାନେ ବଂଶାନୁକ୍ରମେ 
ପଞ୍ଚାୟତର ସଦସ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି । ଗ୍ରାମର ଆଦିମ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ପ୍ରଥମ ଅଧୁବାସୀ ହିଁ ମୁଖଝ୍‌ଆ ପଦରେ 
ଅଧ୍ଷ୍ଠିତ ହେବାର ଦେଖାଯାଏ । ପଞ୍ଚାୟତର ବିଚାର କରିବା ଓ ଦୋଷୀକୁ ଦଣ୍ଡଦେବା କ୍ଷମତା ରହିଛି । 
ଦୋଷ ଅନୁପାତରେ ଦଶ୍ଡବିଧାନ ହୁଏ । ତିରସ୍କାର, ଶାରୀରିକ ଦଣ୍ଡ, ଜୋରିମାନା, କ୍ଷତିପୂରଣ ଆଦାୟ, 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିରପାଇଁ ପ୍ରତିକାର ଏବଂ ସଂପ୍ରଦାୟରୁ ବା ଗ୍ରାମରୁ ବହିଷ୍କାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦଣ୍ଡ ଦେବା କ୍ଷମତା ପଞ୍ଚାୟତର 
ରହିଛି । ଘଟଣାର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବାପାଇଁ ପଞ୍ଚାୟତ ନାନାବିଧ ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତି । 
ଯଥା- ଶପଥ, ଶାରୀରିକ କଷ୍ଠ ଏବଂ ଦେବଦେବୀ ଆଶିତ କାଳିଶିର ସହଯୋଗ | 


ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ପରଂପରା ଓ ସଂସ୍କାରକୁ ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରାଯାଏନା । ପରିବାର, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ପରଂପରାକୁ ସେମାନେ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଆର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରଗତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାରଂପରିକ ଅନୁଶାସନକୁ ଏଡ଼ି ଦିଆଯାଇ ନ ପାରେ । ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି 
ପ୍ରାଚୀନପନ୍ଥୀ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ମନରେ ବିଶେଷ ସମ୍ମାନ ବା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥୁବା ଦେଖାଯାଏନା । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ ପରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନକୁ ପରିହାର କରି ସହରୀ ଜୀବନକୁ ଆଦରି ନେଉଛନ୍ତି । 
ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ଅବକ୍ଷୟ ହେବା ଏବଂ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ଜୀବନଶୈଳୀରେ ପରିବର୍ତନକୁ ରୋକିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନରେ ପରଂପରାକୁ ଅବହେଳା ନ କରି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ତନପାଇଁ ସହଯୋଗ 
କାମନା କଲେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ସାମୂହିକ ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ହେବ । ପରଂପରା ଓ ସଂସ୍କାର ବନାମ 
ଆଧୁନିକତାର ଯେଉଁ ସଂଘର୍ଷ ଚାଲିଛି ତାହା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ସଭ୍ୟତାର ଏକ ଦୋଛକିରେ ଧର୍ମସଂକଟ 
ଭିତରେ ରଖ୍‌ଥୁବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ତେବେ ସମାଜରେ ପରିବର୍ତନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି 
ଧର୍ମସଂକଟ ସାମୟିକ ସମସ୍ୟା ଭାବରେ ଗୃହୀତ ହେବା ଉଚିତ । ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ବର୍ତମାନ ଏକ 
ତରଳ ଧାତୁ ପରି । ଏହାକୁ ଉଚିତ ପଥରେ ପରିଚାଳିତ କରିବା ନେତାମାନଙ୍କ ଦାୟିତ୍ଵ । 
ପର୍ବପର୍ବାଣି 

ଆଦିବାସୀମାନେ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । ଭାରତର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କତିକ 
ଜୀବନକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିବା ଦିଗରେ ସେମାନଙ୍କର ମହନୀୟ ଅବଦାନ ରହିଛି । ଆଧୁନିକତା ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ 
ସେମାନେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମାନବିକତା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଅତି ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାନୀୟ । ସେମାନେ 
ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ କରିବାରେ ଆଗ୍ରହୀ । ଏଥୁପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ମାଧ୍ଯମ ଅଛି । ଆର୍ଥିକ ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ନ ଥାଇ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସ୍ଵଳ୍ପରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଏବଂ ବର୍ତମାନକୁ ନେଇ ବଞ୍ଚନ୍ତି । ଆସନ୍ତାକାଲିର ଚିନ୍ତା ସେମାନଙ୍କୁ 
ବିବ୍ରତ କରେ ନାହିଁ । ନିଜ ସଂସ୍କାର, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜୀବନାଦର୍ଶ ନେଇ ସେମାନେ ନାନା ପର୍ବ ପର୍ବାଣି 
ପ୍ରଚଳନ କରିଛନ୍ତି । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ସହ ସେସବୁ ସଂପୃକ୍ତ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଧମ ଦର୍ଶନରେ ଉପନିଷ ଦର 
ଗଭୀରତା ନାହିଁ କି ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ନୀତିବାଣୀ ନାହିଁ । ଗଭୀର ଅରଣ୍ୟାନୀ ମଧ୍ୟରେ ଛୋଟ କୁଡ଼ିଆ 
ଘରେ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିଦେଶର ନିକାଞ୍ଚନତାରେ ନିଜ ପରିବାର ଓ ଗୃହପାଳିତ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କୁ ନେଇ ସେମାନେ 
ରହନ୍ତି । ଶାନ୍ତ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରେ କ୍ଷୁଦ୍ର ଚାଷୀର ସୁଖଦୁଃଖ ଓ ଅଭାବ ଅନଟନ ନେଇ ଅରଣ୍ୟଜାତ 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ୧୬୭ 


ଫଳମୂଳକୁ ସମୟ ସମୟରେ ସଂଗ୍ରହ କରି ସେମାନେ ବର୍ତମାନର ସୁଖକୁ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ମମତାର 
ବନ୍ଧନରେ ନିବିଡ଼ ଏବଂ ନିରଳସ ଜୀବନଯାପନ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି । ଏ ଅବସ୍ଥାରେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଲୌକିକ 
ମହିମା ବୁଝିବା ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ କଷ୍ଟକର ହୁଏ ନାହିଁ । ଗ୍ରୀଷ୍ମ” ବର୍ଷା, ଶୀତ ଓ ବସନ୍ତ ଆଦି ରତୁ 
ପରିବର୍ତନର ରହସ୍ୟ, ବୀଜରୁ ଅଙ୍କୁରୋଦ୍ଗମ, ଅଙ୍କୁରରୁ ଦୁମ ଓ ତହିଁରୁ ଫୁଲ ଓ ଫଳ, ଜନ୍ୁ ଓ ମୃତ୍ୟୁ, 
ଶୈଶବ, ଯୌବନ ଓ ଜରା ଆଦି ରହସ୍ୟମୟ ପ୍ରକୃତି ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଭରିଦିଏ ଭଣ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭୟ ଓ ଭକ୍ତି । ତହିଁରୁ ଜନ୍ମ ନିଏ ଉପାସନା, ପ୍ରାର୍ଥନା, ଉତ୍ସର୍ଗ) ବଳି ଓ ଉତ୍ସବ ଆଦି ଆଚାର ଓ 
ଧମ ଭାବନା । ପବ ପର୍ବାଣି ହେଲା ଉତ୍ସବର ଅନ୍ୟତମ ରୂପ । ରତୁ ପରି ବର୍ତନ ସହିତ, କୃଷିଭିଭିକ 
ସମାଜରେ ଅବସରକାଳୀନ ମନୋରଞ୍ଜନ ସହିତ ଭଣ୍ଵର ଚିନ୍ତା ଜନ୍ମ ଦେଇଛି ପବପର୍ବାଣିକୁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧମ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଏହାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୋଧ ହୋଇଛି । ତେଣୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ନାନା ପବ ପର୍ବାଣିରେ । ଆଦିବାସୀମାନେ 
ଯେଉଁସବୁ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି ତାହା ସ୍ଥାନବିଶେଷରେ, ଲୌକିକ ଆଚାର- ବିଚାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭିନ୍ନ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥ୍ରେ ଏକ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରେରଣା ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ କରମା, ରଜ, ମକର, ଫଗୁ, ପୌଷ, ଚଇତି, ଗହା, ନବାନ ଆଦି 
ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ସହିତ ସ୍ଥାନୀୟ ଗୁରୁତ୍ଵ ନେଇ ନାନା ଗ୍ରାମଦେବୀ ଓ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥେ ଉତ୍ସବ ଆୟୋଜିତ 
ହୁଏ | ଓଡ଼ିଶାରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଅକଳନ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମଦେବୀ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପାଇ ଅଥବା ସଂସ୍କତୀକରଣ ପ୍ରବାହରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଦ୍ଵାରା ଶକ୍ତି ଉପାସନାରେ ମିଶିଯାଇ 
ଅଛନ୍ତି । କୀଚକେଶ୍ଵରୀ ଠାକୁରାଣୀ, ଚହଟ୍ଚ୍ଚିକା, ମାଣିକେଶ୍ଵରୀ, ସମଲେଶ୍ଵରୀ, ଚଣ୍ଡୀ, ଭଦ୍ରକାଳୀ, ମଙ୍ଗଳା, 
ଶୀତଳା, ଶାରଳା, ବିମଳା, ଖମ୍େଶ୍ବରୀ ଆଦି ଅସୁମାରି ଦେବୀ ସଛି_ନବିଶେଷରେ ପୂଜା ପାଉଛନ୍ତି | 
ସେମାନେ ଆଦ୍ୟରେ ଆଦିବାସୀ ପୂଜିତା ଗ୍ରାମଦେବୀ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସମୟକ୍ରମେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ସଂସ୍କୃତୀକରଣ 
ସ୍ରୋତରେ ଗଡ଼ି ଶାକ୍ତଧମରେ ମିଶିଯାଇଥୁଲେ । ଆଦିବାସୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଶିକାରପ୍ରିୟ ଓ ଆମିଷାଶୀ । 
ଶାକ୍ତ ଉପାସନାରେ ଆମିଷ ଭକ୍ଷଣ ଅନୁମୋଦିତ । ପଶୁପକ୍ଷୀ ବଳି ମଧ୍ଯ ତହିଁର ଏକ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଥା । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ପ୍ରତି ଅଧ୍ଵକ ଆକୃଷ୍ଟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଆଦିବାସୀମାନେ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପବାଣି ଓ ନୃତ୍ୟଗୀତ ପ୍ରତି ସଦା ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । ପୁରୁଷ 
ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଉଭୟେ କଳାପ୍ରେମୀ ଓ କଳାକାର । ପର୍ବପର୍ବାଣିକୁ ଉପଭୋଗ କରିବାପାଇଁ ସେମାନେ ନୃତ୍ୟଗୀତ 
ଓ ବାଦ୍ୟକୁ ମାଧ୍ଯମରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ଅଛନ୍ତି । ନାନାଦି ଦେବଦେବୀ ସହିତ ସୂଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ୁ, ବଣ, ପାହାଡ଼, 
ନଦନଦୀ, ବିଲ, ଝରଣା, ଶସ୍ଯୟଶ୍ଯାମଳା ଧରିତ୍ରୀକୁ ସେମାନେ ଦେବତା ଜ୍ଞାନ କରି ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି ଓ 
ମନର ନୈବେଦ୍ୟ ଭକ୍ତି ଆକାରରେ ଅର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ବିଷୟବସ୍ତୁର ସାମାଜିକ ଉପାଦେୟତା 
ଅନୁଧ୍ଯାନର ବିଷୟ । କେତେକ ଜନଜାତିର ଅନୁସ୍ତ ପବପବ।ଣି କଥା ଏଠ।ରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇପାରେ । 

କିସାନ ଜନଜାତି କୃଷି ଅର୍ଥନୀତି ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଥୁବାରୁ କୃଷି ସଂପର୍କୀୟ ନୂଆଖାଇ, କରମା ଓ 
ପୁଷପୁନିଅଁ ଆଦି ପର୍ବ ପାଳନ କରନ୍ତି । ସେଦିନ ପରିବାର ସଦସ୍ୟ ଓ ଜ୍ଞାତିକୁଟୁମ୍ବ ସବୁ ଭେଦଭାବ, 
ମନାନ୍ତର ଭୁଲି ପରସ୍ପରକୁ ଶଙ୍ଖୋଳିବା ତଥା ସମ୍ମାନ ଦେବା ଦେଖାଯାଏ । ଦେବଦେବୀ ସହିତ ଗୃହପାଳିତ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ଓ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରନ୍ତି । ବନ୍ଧୁସ୍ଵଚନଙ୍କୁ ଭୋଜନରେ ଆପ୍ୟାୟିତ କରନ୍ତି । ଫଗୁଣ 
ମାସରେ ଆମ୍ବଫଳ ଆସିଲେ କିସାନମାନଙ୍କ ପରି କୋୟା, ଗଦବା, ଭୂୟାଁ, ମୁଣ୍ଡାମାନେ ନୂଆ ଆମ୍ବଫଳ 
ଖାଆନ୍ତି ନିଜ ଇଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କଲା ପରେ । କରମା ପର୍ବରେ ଓ ଡାଲଖାଇ ନାଚରେ ଯୁବକ ଓ ଯୁବତୀ 
ସମାନ ଭାବରେ ଆମୋଦ ପ୍ରମୋଦରେ ମାତତ୍ତି । କରମା ପବରେ କରମା ଗଛର ଡାଳକୁ ପୂଜା 


୧୬୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


କରାଯାଏ । ଆଶ୍ଵିନ ମାସରେ ଦୁଗାପୂଜା ହୁଏ । ସେହି ଅବସରରେ କରମସାନୀ ପୂଜା ହୁଏ । ସେ ଦେବୀ 
ଦୁଗାଁଙ୍କର ପ୍ରତୀକ । ସାରାରାତି ଉଜାଗର ରହି ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ନୃତ୍ୟ ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରନ୍ତି । ଗୀତ ଛଳରେ ସେମାନେ ଯେଉଁ ପ୍ରାର୍ଥନା ଆବୃଭି କରନ୍ତି ତାହା ସନ୍ତାନ ଓ ସଂପଦ କାମନାସୂଚକ । 


କିସାନ, ଗଦବା, ଓରାମ, କୋୟା ଓ ମୁଣ୍ଡାମାନେ ପୁଷପୁନେଇ ପର୍ବ ପାଳନ କରନି । କିସାନମାନେ 
ପୌଷମାସରେ ‹ ନାଦୁଯାତ୍ରା" ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । କିସାନ ( ମିଦ୍ଧା ) ଗୋଷ୍ଠୀର ଇଷ୍ଟଦେବ ବୁଢ଼ାରାଜା ବା 
ମହାଦେବ । କୃଷିକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ପର୍ବ ପାଳିତ ହୁଏ । ପଶୁ ବା ପକ୍ଷୀ ବଳିଦେବା ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ ଅଛି । 


ଗଦବାମାନେ ପୌଷପର୍ବକୁ ଗୋଷ୍ଠୀପର୍ବ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେଦିନ ଯୁବକମାନେ ଶିକାର 
ପାଇଁ ବଣକୁ ଯା'ନ୍ତି । ଶିକାର ଆଣି ମୁଖୂଆକୁ ଭେଟି ଦିଅନ୍ତି । ଶିକାର ମାଂସ ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବଣ୍ଟାଯାଏ । ସମସ୍ତେ ଆନନ୍ଦରେ ତାହା ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ଶିକାର ସମୟରେ ଗଦବା ତରୁଣୀମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । ସେମାନେ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟରେ ଭାଗ ନିଅନ୍ତି । ସେ ସମୟରେ ନିଜ ନିଜ ଜୀବନସାଥୀ 
ମନୋନୀତ କରନ୍ତି । ପରେ ବିବାହ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପନ୍ନ ହୁଏ । ତରୁଣ ତରୁଣୀ ମଧ୍ଯରେ ମିଳାମିଶାର ସୁବିଧା 
ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ମୃଙ୍ଖଳ ଆଚରଣ ଦେଖାଯାଏନି । ବରକନ୍ୟା ପରସ୍ପରର ଗୁଣ, ଦକ୍ଷତା ଓ ଆଚରଣ ଦେଖ୍‌ 
ନିଜ ନିଜର ସାଥୀ ନିଣ୍ଠୟ କରିଥାନ୍ତି । 

' କୋୟା' ଜାତିରେ ସୂଯ୍ୟ ଓ ଧରିତ୍ରୀଙ୍କ ' ବିଜାପାଣ୍ଡୁ' ପର୍ବ ମାଧମରେ ପୂଜାର୍ଚନା କରନି । ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା 
କରିବା କୋୟାମାନଙ୍କ ପରି ହୋ ', କିସାନ ଏବଂ ଓରାମ ଜାତିରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଚଳିତ । ସୂଯ୍ୟଙ୍କୁ ସେମାନେ 
ସୃଷ୍ଟିର ଆଧାର ଏବଂ ଆଲୋକର ମୂଳସୂତ୍ର ବୋଲି ମାନନ୍ତି । ପୂଜାରୀମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ବନ୍ଦନା କରି ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । 

କନ୍ଧମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ପର୍ବ ହେଲା ' ଏକତୁ ' ବା 'ଝାଗଡ଼ି' । ଦୁଇ ତିନି ଦିନ ଧରି ଏ ପବ ପାଳିତ 
ହୁଏ । ଘୁଷୁରି କିମ୍ବା ମଇଁଷି ବଳି ଦେଇ ମା'` ବସୁଧାକୁ ତୁଷ୍ଟ କରାଯାଏ । ପୁରୋହିତ ଅତି ନିଷ୍ଠାର 
ସହିତ ପୂଜା ଆୟୋଜନ କରି ଥାଏ । ଗାଁ ଗାଁର ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ମିଳିତ ନୃତ୍ୟରେ ଦିନରାତି ବିତାଇଥାଚ୍ତି । 
ମଦ୍ୟପାନଦ୍ବାରା ସେମାନେ ଉତ୍ସବକୁ ବେଶ୍‌ ଧୁମଧାମରେ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଏକଦା ଏହି ପର୍ବ ସମୟରେ 
କନ୍ଧମାନେ ହଳଦୀ କିଆରିରେ ନରବଳି ଦେଉଥିଲେ । ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା ଯେ ନରବଳି ଦେଲେ ହଳଦୀ 
ରଙ୍ଗ ଖୁବ୍‌ ଗାଢ଼ ହେବ । ଏହି ଅମାନୁଷିକ ପ୍ରଥା ଇଂରେଜମାନେ ନିଷେଧ କରିଥୁଲେ । ଚୈତ୍ର ସଂକ୍ରାଚି 
ଦିନ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ର। ଅନୁଷ୍ଠତ ହୂଏ । ଅକ୍ଷିତୃ ତୀୟା ଦିନ ମାଟି ପୂଜା କର।ଯାଏ । ସୂଯ୍ୟଦେବତାଙ୍କୁ 
“ ସିଙ୍ଗବୋଙ୍କା' ଓ ପାହାଡ଼ ଦେବତାଙ୍କୁ 'ବୁରୁବୋଙ୍ଗା' ନାମରେ ପୂଜା କରିବା ବିଧ୍‌ ଅଛି | ବର୍ଷାଦେବତାଙ୍କୁ 
“ସାରଙ୍ଗବୁରୁ' ଏବଂ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ 'ଜାହିରବୁଢ଼ାଟ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଏ | ଚଇତ ମାସରେ 
ସର ଦୁଲ ପର୍ବ ଉପଲକ୍ଷରେ କୁକୁଡ଼ା ବଳି ଦେବା ଅତି ସାଧାରଣ କଥା । ପି ତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ 
ଶାଳଙଫ୍ରୁଲ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ । ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ଭୂମିଦେବତାର ପୂଜାପାଇଁ ' ବଟଭଳି' ପର୍ବ ପାଳିତ 
ତୁଏ । ପୂଜା ସମୟରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଆରୋଗ୍ୟ କାମନା କରି ଓ ପ୍ରଚୁର ଅନ୍ନସଂସ୍ଥାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତି । ପର୍ବ ସମୟରେ ଫ୍ରଲ ଓ ରଙ୍ଗଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ସଜାଇବା ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ଏକ 
ମୁଖ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । ସେମାନେ ବାସଗ୍ହକୁ ମଧ୍ଯ ଲିପିପୋଛି ଚିକ୍କଣ କରିଥାନ୍ତି । 


ଭୂୟାଁ ଜାତି କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲ୍ଲାରେ ଅଧ୍ଵକ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ବିହୁଡ଼ା ପର୍ବ, ମାଘପର୍ବ, ଆମ୍ବଖୁଆ 
ପର୍ବ ପାଳନ ସହିତ ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ ଡେଗାନାଟ, ଘିଚାନାଟ, ଚାଙ୍ଟୁନାଟ, ଟୁକିନାଟ ପ୍ରଭୂତି ଆୟୋଜନ 
କରଚ୍ତି । କେନ୍ଦୁଝର ଓ ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖଡ଼ି ଆମାନେ ଚୈତ୍ରମାସ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ପରେ ନବବର୍ଷ ପାଳନ କରନ୍ତି । 
ପୂରଣ୍ଟ୍ରିମାଦିନ ଅଗ୍ନି ଉତ୍ସବ ବେଶ୍‌ ଜାକଜମକରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ସମବେତ ନୃତ୍ୟ ସେମାନେ 
ବେଶ୍‌ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ୧୬୯ 


ଶବରମାନଙ୍କୁ ସଓରା ବା ସାଓରା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ସେମାନେ ଭୂମିଦେବତାଙ୍କୁ ପୋତୁଚାଷ କରିବାରେ 
ସଫଳ ହେବାପାଇଁ କୁରୁଆଙ୍ଘୁଲ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରନ୍ତି । ସେମାନେ କୃଷିଭିରିକ ଅନେକ ପର୍ବ ଶ୍ରାବଣ, 
ଭାଦ୍ରବ ଓ ମାଗଶିର ମାସରେ ପାଳିଥାନ୍ତି । 'ଜନାଂଲୋ' ବା ଜଗନ୍ନାଥ ସେମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବ । 
ଜଗନାଥ ଧମର ମୂଳ ଉପରି ଶବର ସଂସ୍କତିରୁ ହୋଇଥୁବା ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ଅଭିମତ | 

ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖଡ଼ିଆମାନେ ପୌଷ ଓ ନୂଆଝ୍‌ଆ ପବର ଉପାସକ । ଫଗୁପର୍ବ ସେମାନଙ୍କର 
ମୁଖ୍ୟ ଉତ୍ସବ । ସେଦିନ ଶିକାର କରି ଓ ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ କରି ସେମାନେ ଆନନ୍ଦରେ ଉଲ୍ଲସିତ 


ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଧାରଣ ଜଙ୍ଗଲଜାତ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । 


ହୋ ଜନଜାତିଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ହେଲା “ମାଘପବ' | ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ କୁକୁଡ଼ା ବଳିଦେବା ଓ ରାଶି 
କୋରା ଏବଂ ପିଠାପଣା ଉତ୍ସଗ କରିବାରେ ସେମାନେ କାପଣ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପଳାଶ ଫ୍ରୁଲ 
ମଧ୍ଯ ଦେବୀଙ୍କୁ ଉପହାର ଦିଆଯାଏ । ପବ ସହିତ ନୃତ୍ୟଗୀତ ଆନୁ ଷଙ୍ଗିକ ଯାହା ମାଧ୍ୟମରେ 
ଯୁବକଯୁବତୀମାନେ ନିଜନିଜର ଜୀବନସାଥୀଙ୍କୁ ମନୋନୀତ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସରେ ଡାମୁରାଇ 
ପର୍ବ ଏବଂ ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ହେରୋପର୍ବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ ଏମାନେ ଅତି ଆଦିମ 
ଏବଂ ପାରମ୍ପରିକ ସାମାଜିକ ଅନୁଶାସନକୁ କେବେହେଁ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିବା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ନିଜର ଆଦିମ ସଂସ୍କତିର ପରାକାଷ୍ଠା ଏବେ ମଧ୍ଯ ବଜାୟ ରଖୁଛନ୍ତି । 


ବୋଣ୍ଡାମାନେ ସୂଯ୍ୟଙ୍କୁ ମହାପ୍ରଭୁର ମାନ୍ୟତା ଦିଅନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ନିକଟସ୍ଥ ବରଗଛରେ ଜାତିର ପ୍ରତୀକ 
ପାଟଖଣ୍ଡାକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖ୍‌ ଥାନ୍ତି । ପ୍ରକୃତିର ପୂଜାରୀ ଭାବରେ ମେଘ ଓ ପାହାଡ଼ ଦେବତା ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ନିଜ ପୂଜାପାର୍ବଣରେ ବାହାର ଲୋକଙ୍କୁ ଗା ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶପାଇଁ ଅନୁମତି 
ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଦେବତାଙ୍କ ଭୋଗ ଅନ୍ୟ ଗାଁଲୋକଙ୍କୁ ଦେବା ନିଷେଧ । ଏହା ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ମନୋଭାବ । 
ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ୟ କେହି ଗ୍ରାମକୁ ଆସିଲେ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କ ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ଉତ୍ସବ 
ଉପଲକ୍ଷେ ନୃତ୍ୟଗୀତର ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ ଧର୍ମଭାବାପନ୍ନ ମନୋବୂରି ନେଇ ସେମାନେ 
ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ଜୁଆଙ୍ଗମାନେ ଅତି ସରଳ, ସାଦାସିଧା, ଖୋଲାମନ ଏବଂ ବଂଧୁଭାବାପନ ଜାତି | ସେମାନେ 
ନୃତ୍ୟଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟର ଆଦର କରନ୍ତି । ସମବେତ କଣ୍ଠରେ ନାରୀମାନେ ସଂଗୀତ ଗାନ କଲେ, 
ପୁରୁଷମାନେ ବାଦ୍ୟ ବାଦନ କରନ୍ତି । ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଭିତରେ ମାଦଳ ପ୍ରଧାନ । ଅନ୍ୟ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ହେଲା 
ଚାଙ୍ଗୁ, ଘୁମୁରା ଓ ଢୋଲ ଆଦି । 'ମାଘପରବ' ଅନୁଷିତ ହେଲା ପରେ ସେମାନଙ୍କର ପୋଡ଼ୁଚାଷ ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ । ବଣଜଙ୍ଗଲ କାଟି ସଫା କରନ୍ତି । ବର୍ଷର ନୂତନ ଫଳ ଆସିଲେ ତାହା ମଧ୍ଯ ପର୍ବପାଇଁ ସୁଯୋଗ 
ସୃଷ୍ଟି କରେ । ରଜ, ଗହ୍ା, ଦୁର୍ଗାପୂଜା, ଦୀପାବଳୀ ଉସ୍ସବ ପାଳନରେ ମନଃପାଣ ଦିଅନ୍ତି । ସମୟ 
ସମୟରେ ପବପର୍ବାଣି ପାଳନ କରିବାକୁ ସେମାନେ ରଣଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ସବ 
ପାଳନ ନ କରିବାକୁ ସେମାନେ ନାପସନ୍ଦ କରନ୍ତି । 


ପରଜାମାନଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପବ ହେଲା “ଚଇତି ପବ ' | ସେଦିନ ପୁରୁଷମାନେ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଶିକାର 
କରନ୍ତି । ଶିକାର ଭଲ ହେଲେ ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବଣ୍ଟାଯିବା ପ୍ରଥା ରହିଛି । ଯୁବକ ଯୁବତୀମାନେ 
ନୃତ୍ୟଗୀତରେ ବିଭୋର ହୁ ଅନ୍ତି । ଗ୍ରାମ ଗ୍ରାମ ଭିତରେ ସୌହାର୍ଦ୍ଦ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ । କୌଣସି ସାମାଜିକ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ନ ଥାଏ । ଜୀବନସାଥୀ ଚୟନ କରିବାର ଏହା ଏକ ସୁଯୋଗ । ମଦ୍ୟପାନ 
ବାରଣ ନ ଥାଏ । ଖାଦ୍ୟ ସହିତ ପାନୀୟ ପରିବାର ଓ ବନ୍ଧୁସ୍ଵଜନ ଏକସଙ୍ଗେ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ଗଣ୍ଡ ଜନଜାତି ଅତିକମ୍‌ରେ ଚଉରାଶୀ ଜଣ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ଚଇତିପର୍ବ 
ଅତି ଧୁମଧାମରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଏମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବତା ହେଲେ ଜଙ୍ଗ ଦେଓ, ବୁଢ଼ା ଦେଓ ଏବଂ ଲିଙ୍ଗ 


୧୭୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଦେଓ । ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ଢେମସା ନାଚ ଓ ଘୁମରା ନାଚର ଆୟୋଜନ ହୁଏ । ସାନ୍ତାଳମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲାର ଅଧ୍ବାସୀ । ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ କେତେକ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ଚିତ । 
ଠାକୁର ଜୀଉ ବା ସିନବୋଙ୍ଗା ହେଲେ ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଦେବତା । ତାଙ୍କୁ 'ଧରମ' ନାମରେ ମଧ୍ଯ ଅଭିହିତ 
କରାଯାଏ । ସେ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା । ସେ ଅଚଳ ଏବଂ ସ୍ଥିର । “ଠାକୁର' ଶବ୍ଦ ହିନ୍ଦୁଧମ ପ୍ରଭାବ ପରି ମନେହୁଏ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ଗ୍ରାମଦେବୀ ପୂଜିତା ହୁଅନ୍ତି । ଗ୍ରାମରେ ଥୁବା ଅଶରୀରୀ ଆତ୍ମାକୁ 'ମାରାନ ବୁରୁ' 
ନାମରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ସେ ପର୍ବତ ଦେବତା । ପଥରଖଣ୍ଡମାନ ପର୍ବତ ଦେବତାଙ୍କର ପ୍ରତୀକ । ' ମାଜି 
ହାରାଣ” ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଦେବତା । ସେ ଗ୍ରାମଦେବତା ଭାବରେ ପୂଜିତା । ଅନେକ ସାନ୍ତାଳ ପରିବାର ନିଜ 
ନିଜର ପରିବାର ଦେବତାଙ୍କୁ ଗୁପ୍ତରେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ସେ ଆବଗେ ବୋଙ୍ଗା ନାମରେ ପରିଚିତ । 


ସାନ୍ତାଳମାନେ ମକର ପବକୁ ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବ ଭାବରେ ପାଳନ କରନ୍ତି । ତା' ବ୍ୟତୀତ ରଜ, ଦଶହରା, 
ଗହ୍ମା, ଦୀପାବଳୀ ଓ କରମା ପର୍ବ ମଧ୍ଯ ପାଳନ କରାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କର ଜନସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଖୁବ୍‌ ଉଚ୍ଚଧରଣର 
ହୋଇଥିବାରୁ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକ ପରିଷ୍କାର ପରିଚ୍ଛନ୍ନ ଏବଂ ବାସଗୃହମାନ ସୁସଜିତ । ସାନ୍ତାଳ ନାରୀମାନେ 
ଅଳଂକାରପ୍ରିୟ ଏବଂ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟର ଆଦର କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର କେଶବି/୍ଯାସ ଖୁବ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ । ସମବେତ ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
ଭୂମିଜମାନେ ମଧ୍ଯ ସାନ୍ତାଳମାନଙ୍କ ପରି ମକର, ରଜ ଓ ଗହନା ପର୍ବକୁ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ଉପଭୋଗ 
କରନ୍ତି । ଆଷାଢ଼ୀ ଉତ୍ସବ ବଷାରତୁରେ ରୁଆ ଓ ବେଉଷଣ ଚାଷ ସମୟରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଶସ୍ୟ ଅମଳ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ବଡୁଅ|। ପର୍ବ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ସେମାନେ ନୂଆଝଖୁୂଆ ମାନନ୍ତି । ଧାନଫସଲ ପ୍ରଥମେ 
ଆମଦୀନି ହେଲେ ନୂଆଝ୍‌ଆ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୁଏ । ନୂଆଧାନର ଚାଉଳ ଏବଂ ଚୁଡ଼ା ଦେବତାଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କଲା 
ପରେ ନିଜେ ଖା ନ୍ତି । ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଚାଷୀ ପରିବାରରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଫୁଲ ପୂଜା ପର୍ବ ରତୁ ପରିବର୍ତନ 
ସହ ସଂପୃକ୍ତ । ଏହି ପର୍ବମାନଙ୍କରେ ଦେହୁରୀ ପୂଜା ଦାୟିତ୍ଵ ନିଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ବା ପାଖପାଖ ତିନି 
ଚାରିଟି ଗ୍ରାମପାଇଁ ଜଣେ ଲେଖାଏ ଦେହୁରୀ ଥା'ନ୍ତି । କୃଷକ ପରିବାରରେ ଗୃହପାଳିତ ପଶୁର ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଥୁବାରୁ ଦୀପାବଳୀ ସମୟରେ ଗୋରୁଗାଭମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବନ୍ଦାଣ ପର୍ବର ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୁଏ । ଗୋରୁଗାଭଙ୍କ 
ଶିଙ୍ଗରେ ତେଲ ସିନ୍ଦୂର ଦେଇ ସେମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଗୋସଂପଦ ବୂଦ୍ଧି ଓ ଗୋମଡ଼କରୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବା ଏହି ବନ୍ଦାଣ ପର୍ବର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କପାଇଁ ତର୍ପଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦାମୋଦର ( ଗଙ୍ଗା ) 
ଯାତ୍ରା କରିବା ଭୂମିଜ ସଂପ୍ରଦାୟର ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା । ଏହା ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଗୟାରେ ପିଣ୍ଡଶ୍ରାଦ୍ଧ 
କରିବା ସହିତ ସମାନ । 


ଓରାମମାନେ ଯେଉଁ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସର ଅନୁଗାମୀ ସେଥୁରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ଧର୍ମଧାରାର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ 
ହୋଇଥୁବା ମନେହୁଏ । ସେମାନଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ 'ଧରମ' କୁହାଯାଏ । ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମହାଦେବ, 
ଚଣ୍ଡୀ ଆଦି ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି । ଓରାମମା ନେ ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ । ହିନ୍ଦୁ ପବ ମହାଆନନ୍ଦରେ ପାଳନ କରିବାରେ ସେମାନେ ଆଗଭର । ପି ତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ସେମାନେ 
ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି ଓ କୌଣସି ଉତ୍ସବ ଅବସରରେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ପିଣ୍ଡଦେବା ଏକ ପରଂପରା । 
ସେମାନଙ୍କ ପୂଜାରୀକୁ “ନାଏଗା' କୁହାଯାଏ । ଓରାମମାନେ ଆତ୍ମା ଓ ଭୂତପ୍ରେତରେ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି । 
ସେମାନେ କ୍ଷତିକାରକ ଏବଂ ରୋଗବ୍ୟାଧୂର କାରଣ ବୋଲି ଧାରଣା ମନରେ ପୋଷଣ କରନ୍ତି । 
ଦୈବଦୁବିପାକ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ସମୟରେ ସେମାନେ ମାଟି ବା ଓଝା ସହିତ ପରାମର୍ଶ କରନ୍ତି । 
ମାର୍ଚ୍ଚ ମାସରେ ଅଖଣ୍ଡ ଶିକାର କରିବା ସେମାନଙ୍କର ଏକ ପରଂପରା । ମେ' ମାସରେ ସେମାନେ ଜେଠ 
ଯାତ୍ରା ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । ସେପ୍ଗେମ୍ବରରେ ଜିତୁଆ, ଅକ୍ଳୋବରରେ କରମା ଓ ନଭେମ୍ବରରେ ଦୀପାବଳୀ 
ଉତ୍ସବ ମାନିବା ବିଧ ରହିଛି । 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କତି ୧୭୧ 


ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଖଡିଆମାନଙ୍କ ଧାରଣା ଯେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶଚ୍ତିଦ୍ଵାରା ମଣିଷର ଭାଗ୍ୟ ନିଣ୍ଟ୍ରୟ ହୋଇଥାଏ । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ପଶୁପକ୍ଷୀ ବଳି ଦେଇ ଏଶ୍ଵରିକ ଶକ୍ତିକୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରକୃତିକୁ 
ମଧ୍ଯ ଏଶ୍ଵରିକ ଶକ୍ତି ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିଥାଏ ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ । ଖଡ଼ିଆର ଧର୍ମଧାରାରେ 
ଆଥ୍ଥନୀତିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ସେମାନେ ' ଧରମ' ଆଖ୍ୟା ଦି ଅନ୍ତି । ପ୍ଥୁବୀକୁ ' ବାସୁକିମାତା 
କହନ୍ତି । ଗୋଷ୍ଠୀଦେବୀ, ବଣଦେବୀ, ଗ୍ରାମଦେବୀ, ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କ ଆତ୍ମା, ବାଘଦେବତା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି 
ସେମାନେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥେ ଉତ୍ସବର ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । 


ସମାଜରେ ନାରୀର ସ୍ଥାନ 

ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନାରୀ ପୁରୁଷ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୁହେଁ । ତାହାର ନିଜର ଆୟ କରିବା 
କ୍ଷମତା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଥୁବାରୁ ସେ ପୁରୁଷର ସମକକ୍ଷ ବୋଲି ବିବେଚିତା ହୁଏ । ପରିବାରର ଆର୍ଥିକ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ସୁଧାରିବାରେ ସେ ସହଯୋଗୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ତେଣୁ ପରିବାରପାଇଁ ସେ ଜଣେ ଆୟକାରିଣୀ 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟା ସଂପଭି ଭାବରେ ପରିଲକ୍ଷିତା ହୁଏ । ସ୍ବାମୀର ସେ କ୍ରୀଡ଼ନକ ନୁହେଁ କି ମନୋରଞ୍ଜନର 
ପଦାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେ ଆତ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳା ହୋଇଥିବାରୁ ଶାଶୂ ଶ୍ଵଶୁରଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟାଚାରିତା ହୋଇ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ 
ସହେ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଚାର ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଶକ୍ତି ତା' ପାଖରେ ରହିଛି । କନ୍ୟାସନ୍ତାନ 
ଜନ୍ମ ହେଲେ ପିତାମାତା ଚିନ୍ତିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା ନାହିଁ । ବରଂ 
କନ୍ୟାସୁନା ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁବା ହେତୁ ବରଘର କନ୍ୟାକୁ କିଛି ଅର୍ଥ ବା ସଂପଭ୍ି ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ଦେବା 
ପରଂପରା ରହିଛି । ଏହି ସଂପଦ କନ୍ୟାପିତାଙ୍କ ପାଖରେ ଗଚ୍ଛିତ ରହେ । କନ୍ୟାକୁ ଖରାପ ବ୍ୟବହାର 
କଲେ ସେ ଶ୍ଵଶୁରଘର ପରିତ୍ୟାଗ କରି ନିଜ ପିତ୍ରାଳୟକୁ ଯିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିଛି । ଯିବା ସମୟରେ 
ନିଜ ଜନ୍ମିତ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କୁ ସେ ସଙ୍ଗରେ ନେଇପାରେ ବା ନ ନେଇପାରେ । 


ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ ଓ ଯୁବତୀମାନେ ନିଜ ଜୀବନସାଥୀ ମନୋନୀତ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତି । 
ସେଥୁରେ ସେମାନଙ୍କର ଅବାଧ ସ୍ବାଧୀନତା ରହିଛି । ନିଜେ ନିଜେ ସାଥୀ ଚୟନ କଲେ ମଧ୍ଯ କନ୍ୟାସୁନା 
ଦେବା ପରଂପରାକୁ ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ବର କନ୍ୟାପିତା ପାଖରେ ଶ୍ରମିକ 
ଭାବରେ କାମ କରି ନିଜ ମଜୁରିଲବ୍ଧ ଆୟକୁ କନ୍ୟାସୁନା ଆକାରରେ ଜମା ଦେଇପାରେ । କନ୍ୟାସୁନା 
ପରିମାଣ ଅଧକ ହେଲେ କନ୍ୟାଘର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବଢ଼ିଥାଏ । ବିବାହକୁ ଆଦିବାସୀମାନେ ଏକ ପବିତ୍ର ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଛାଡ଼ପତ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବିଶେଷ କଡ଼ାକଡ଼ି ନିୟମ ନାହିଁ । ଇଚ୍ଛା କଲେ ସ୍ତ୍ରୀ 
ନିଜ ବିବାହିତ ସ୍ବାମୀକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟ ଏକ ସ୍ଵାମୀ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ । ତା ର ଇଚ୍ଛାକୁ ସମାଜ 
ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କରେ । ରୁଗ୍ମ, ହୀନବୀର୍ଯ୍ୟ, ମଦ୍ୟପ, ଦୁଶ୍ଚରିତ୍ର ଓ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ସ୍ବାମୀକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଘଟଣା ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଅତି ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ। ସ୍ତ୍ରୀ କର୍ମଠ ହେଲେ ନିଜ 
ଭରଣପୋଷଣରେ ଅସୁବିଧା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏନା । ମୂଲ ଲାଗିବା, ଜଙ୍ଗଲରୁ କାଠ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀ 
ସଂଗ୍ରହ କରି ହାଟ ବଜାରରେ ବିକ୍ରି କରି ସେ ନିଜର ପ୍ରତିପୋଷଣ କରିଥାଏ ଏବଂ ପରି ବାରକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ କରେ । ବିଧବା ବିବାହକୁ ସମାଜ ଗ୍ରହଣ କରେ । ତେବେ ସ୍ତ୍ରୀ ନ ଚାହିଁଲେ ବିବାହ 
ବଂଧନରେ ପୁଣି ବାନ୍ଧି ହେବାର ପରିସ୍ଥିତି ଉପୁଜେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆଦିବାସୀ ନାରୀର ବିବାହପାଇଁ, 
ଛାଡ଼ପତ୍ରପାଇଁ ଓ ପୁନର୍ବିବାହପାଇଁ କୌଣସି ଅନ୍ତରାୟ ନାହିଁ । ନାରୀ ପୁରୁଷ ମିଳାମିଶାର ପୂଣ୍ଠ ସୁଯୋଗ 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଚରିତ୍ର ଦୋଷରେ ସାଧାରଣତଃ ସ୍ଵାମୀ ସ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ଯରେ ସନ୍ଦେହ ଉପୁଜି ବିବାହିତ ସଂସାର ତୁଟି 
ଯାଏ ନାହିଁ । ତେବେ ଡାହାଣୀ ସନ୍ଦେହରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ଅଥବା ହତ୍ୟା 
କରିବାର ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖାଯାଏ । 


୧୭୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଜଣେ ପୁରୁଷର ଏକାଧ୍ଵକ ପତ୍ନୀ ଥୁବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁମୋଦିତ । କିନ୍ତୁ ସେଥୁପାଇଁ 
ପ୍ରଥମ ସ୍ତ୍ରୀର ଅନୁମତି ଆବଶ୍ୟକ । ସଉତୁଣୀ ସହିତ ଘରସଂସାର କରି ଶାନ୍ତିରେ ଚଳିବା ଆଦିବାସୀ 
ପରଂପରାର ଅନ୍ୟତମ ଉଦାର ଲକ୍ଷଣ । ତେବେ ଦ୍ଵିତୀୟ ପତ୍ନୀ ଗ୍ରହଣର ଯଥାର୍ଥତା ବିଷୟରେ ପ୍ରଥମ 
ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ କହିବା ଦରକାର । ଅନେକ ସମୟରେ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଜଣେ ଅଧ୍ଵକ ଲୋକ 
(ମହିଳା) ର ସହଯୋଗ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ମଦ୍ୟପାନ କରିବା ଭଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ଥ ଆୟପାଇଁ ଯଦି 
ଦୁଶ୍ଚରିତ୍ର ସ୍ଵାମୀ ଅନ୍ୟ ନାରୀ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ପ୍ରକାଶ କରେ ତେବେ ପ୍ରଥମ ସ୍ତ୍ରୀ ସମ୍ମତ ନ ହେବାର ଅନେକ 
ଯଥାଥତା ଅଛି । 


ଆଦିବାସୀ ମହିଳାମାନେ ନିଜର ଜୀବନସାଥୀ ଚୟନ କରିବାର ଅଧୁକାର ଅଛି । ସେ ପରଦାନସିନ 
ନୁହେଁ । ସେ ଜଣେ ସ୍ଵାଧୀନ କର୍ମଜୀବୀ ମହିଳା । ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ସଂସାର ଗଢ଼ିବାର ଅଧ୍ଵକାର ସେ 
ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଲାଭ କରିଅଛି । ତେବେ ପ୍ରେମଜନିତ କାରଣରୁ ଜୀବନସଙ୍ଗୀ ବାଛିବା ସର୍ବାଧ୍ଵକ 
ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଥା । ପୁରୁଷ ନାରୀକୁ ଏବଂ ନାରୀ ପୁରୁଷକୁ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରେ, ହାଟ ବଜାରରେ, ସମବେତ 
ନୃତ୍ୟରେ, ବିବାହ ଓ ଅନ୍ୟ ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ, ମେଳା ମଉଛବନଜେ, ପ୍ରତିବେଶୀ ଭାବରେ 
ଅଥବା କମ୍କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭେଟଚ୍ତି, ମୁକ୍ତ ଭାବରେ କଥାବାତ୍ତା ହୁଅନ୍ତି । ହସଖୁସି ଭିତରେ ମନକୁ ମନ 
ମିଳିଗଲେ ବିବାହପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ଓ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି । ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ତୁରନ୍ତ ଭାବପ୍ରବଣତା ବା 
ଉତ୍ସୁକତାର ସ୍ଥାନ ନ ଥାଏ । ନିଜ ରୁଚି ଓ ବୟସ ଅନୁଯାୟୀ ସେମାନେ ଜୀବନସାଥୀ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 
ଶାରୀରିକ ସୁସ୍ଥ, ମଜାଳିଆ।, ବନ୍ଧୁଭାବାପନ ଯୁବକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯୁବତୀମାନେ ଯେପରି ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଅଚତି, 
ସେହିପରି ରସିକା, ଗାୟିକା, ହସକୁଳୀ ଲବଙ୍ଗଲତା ପ୍ରତି ଯୁବକମାନେ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଥାଚି | ପରିବାରକୁ 
ଜଣାଇ ବିବାହ ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି । ବିବାହ ପରେ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜର ପରିବାର ଓ ସଂସାରର 
ଦାୟିତ୍ଵ ନିଅନ୍ତି । ଏକାନ୍ନବତ୍ତୀ ହୋଇ ପିତୃଗ୍‌ହରେ ରହିବା ଆର୍ଥିକ ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ନିଭର କରେ । 
ସୁନ୍ଦରୀ ନାରୀ ବା ସୁନ୍ଦର ଅଙ୍ଗସୌଷ୍ଠବ ବିଶିଷ୍ଟା ନାରୀକୁ ପସନ୍ଦ କରିବାରେ ଯୁବକମାନେ ଆଗଭର 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କିନ୍ତୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ପରିଭାଷା ବିଭିନ୍ନ ପୁରୁଷର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ । କିଏ 
ଶାରୀରିକ ଗଠନ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ ତ କିଏ ସ୍ଵାଧୀନ ଖୋଲାମନ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରେମମୟୀକୁ ପସନ୍ଦ କରିଥାଏ । 
ଆଦିବାସୀ ନାରୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ପରିଷ୍କାର ପରିଚ୍ଛନ୍ନ । ପ୍ରତିଦିନ ସ୍ଵାନ କରିବା, ସଫା ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବା, 
ମୁଣ୍ଡବାଳ ସଜାଇବା ଅଥବା ଫ୍ରୁଲଟିଏ ଗଭାରେ ପିନ୍ଧିବୀ, ରଙ୍ଗିନ ବସ୍ତ ବ୍ୟବହାର କରିବା, ରୁପା ବା 
କଂସା ଅଳଙ୍କାର ପିନ୍ଧି ବା ଆଦି ସେମାନଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ । ସେ ନିଜ ବାସଗ୍‌ହକୁ ଗୋବରରେ ଲିପି, 
ରଙ୍ଗିନ ମାଟିରେ ରଞ୍ଚତ କରି, ଅଗଣାରେ ଅତି ଥୁ ଅଭ୍ୟାଗତ ମାନଙ୍କପାଇଁ ଦଉଡ଼ିଆ ଖଟଟିଏ ରଖ୍‌ 
ଦୈନନ୍ଦିନ କର୍ମରେ ଆତ୍ମନିବେଶ କରେ । ସ୍ଵାମୀ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ରନ୍ଧାରନ୍ଧି କରି ଖାଇବାକୁ 
ଦିଏ । ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାମୀ ସହିତ ବିଲକୁ ଯିବାଟା ଅତି ସାଧାରଣ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଉଦାହରଣ । ପିଲାମାନେ 
ଗୋରୁ ଛେଳି ଚରାନ୍ତି, କାଠ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ଅଥବା ଖୁସିରେ ଖେଳି ଦିନ କାଟନ୍ତି । ପାରିବାରିକ ଜୀବନରେ 
ଅଶାନ୍ତିପାଇଁ ସମୟ ନ ଥାଏ । ସପ୍ତାହରେ ଥରେ ହାଟକୁ ଯାଇ ନିତ୍ୟବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ପଦାର୍ଥ, ଯଥା- ଲୁଣ, 
ଶୁଖୁଆ, ଆଳୁ, ପିଆଚ୍ଚ ଆଦି ସେ ଆଣେ। ସ୍ଵାମୀ ସ୍ତ୍ରୀ ଦୁହେଁ ହାଟକୁ ଗଲେ ହାଟରେ ସଉଦା ସାରି 
ହାଣ୍ଡିଆ ପିଇ ଘରକୁ ଫେରନ୍ତି । ପରିବାରର ଆର୍ଥିକ ଓ ମାନସିକ ସନ୍ତୁଜନ ନାରୀ ଉପରେ ନିଭର 
କରେ । ସବୁକିଛି ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଓ ସମାଧାନର ସୂତ୍ର ବାହାର କରିବାରେ ସେ ସମର୍ଥା । 
ସ୍ଵାମୀ ସ୍ତ୍ରୀର ପରାମର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସମାଜ ତେଣୁ ନାରୀ ଭୂମିକାକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଏ । 


ଜୀବନକୁ ହାଲୁକା ଭାବରେ ଉପଭୋଗ କରିବାପାଇଁ ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟର ବ୍ୟବହାର 
କରନ୍ତି । ଚାଉଳରେ ତିଆରି ହାଣ୍ଡିଆ ଏବଂ ମହୁଲରେ ତିଆରି ମଦ ସେମାନେ ପାନ କରନଚ୍ତି । 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ୧୭୩ 


ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ଏ ପାନୀୟମାନ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନ ଥାଏ । ଧୂଆଁପତ୍ରରେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁବା ବିଡ଼ି ବା ପିକା ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ତାଳ ଓ ଖଜୁରିଗଛ 
ରସରୁ ମଧ୍ଯ ପାନୀୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ । ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ, ପବପର୍ବାଣିରେ, ମେଳା ମଉଛବ ଓ ବିବାହ 
ସମୟରେ ପାନୀୟ ପରିବେଷଣ କରିବା ସାମାଜିକ ପରଂପରା । ହାଟବଜାରରେ ହାଣ୍ଡିଆ ଓ ମଦର 
ଅବାଧ ବିକ୍ରି ହୁଏ । ସହରୀ ସଭ୍ୟତାରେ ଦୁଃଖକୁ ଭୁଲିବାପାଇଁ ନିଶାପାନ କରିବା ପ୍ରଚଳନ ହେଉଥୁବା 
କୁହାଯାଏ । ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ନିଶାପାନ ଜୀବନଯାତ୍ରାର ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ବ୍ୟବହାର । ସେମାନେ 
ସୁଖକୁ ଦ୍ବିଗୁଣିତ କରିବାପାଇଁ ନିଶାପାନ କରିଥାନ୍ତି ଓ ସମୟ ସମୟରେ କ୍ଷୁଧାର ସର୍ବଗ୍ରାସୀ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ହାଣ୍ଡିଆ ଓ ମଦର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି । ଆଜି ନିଶାସକ୍ତ ଜୀବନ ସେମାନଙ୍କୁ ସର୍ବହରାରେ 
ପରିଣତ କରିଛି । ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧିଙ୍କର ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଆନ୍ଦୋଳନର ଅନ୍ୟତମ ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂଲା 
ନିଶା ନିବାରଣ । ଆଜି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଦେଶଭକ୍ତ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରନେତାମାନଙ୍କୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରୁ ନାହିଁ । 
ରାଜସ୍ଵ ବୃଦ୍ଧିପାଇଁ ନିଶା ବ୍ୟବସାୟକୁ ସରକାରମାନେ ପ୍ରଧାନ ପନ୍ଥା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର କ୍ଷତିସାଧନପାଇଁ ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଦାୟୀ । 


ନାରୀ ମୂରି ସହିତ ସଭ୍ୟତାର ଆବହମାନ କାଳରୁ କେତେକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । ନାରୀ 
ମାତୃସ୍ଵରୂପିଣୀ, ଗୃହିଣୀ, ସହଧର୍ମିଣୀ, ଦୁଃଖ ସୁଖର ସାଥୀ ଏବଂ ସମାଜର କଲ୍ଯୟାଣମୟୀ | ଆଦିବାସୀ 
ନାରୀ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ଅର୍ଥନୀତି ପାଇଁ ହେଲା ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ଓ ଭିଭ୍ତି ସ୍ତମ୍ଭ । ପ୍ରକୃତି କୋଳରେ 
ଜନ୍ମଲାଭ କରି ଅରଣ୍ୟର ଲତାଟିଏ ପରି ସେ ବଢ଼େ, ଫଳୁଲର ସମ୍ଭାରରେ ନିଜ ସଂସାରକୁ ସମୃ 
କରେ ଓ ବଣତୁଳସୀ ପରି ଦିନେ ପୁଣି ଝଡ଼ିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଧ ଦିନର ରହଣି ଭିତରେ ସେ ହସଖୁସିର 
ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଓ ନିଜେ ମାତିବା ସଙ୍ଗେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମତାଏ । ସେ ପରିବାରର ପାଳନକର୍ତ୍ରୀ, ଶକ୍ତି 
ପ୍ରଦାୟିନୀ, ସେବିକା ଓ ଅନପୂର୍ଣ୍ବା ।| ସେ ରହସ୍ୟମୟୀ ନୁହେଁ କି ଅବଗୁଣ୍ଠନବତୀ ନୁହେଁ | ସେ ଜଣେ 
କର୍ମଜୀବୀ, ଦାୟିତ୍ବସଂପନ୍ନା, କରିବ୍ୟପରାୟଣା ମହିଳା । ତା' ବିନା ସମାଜ ଅଧୁରା ଓ ଅପୂଣ୍ଠ | ସେ 
ଆଦିବାସୀ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଅମ୍ତ ମୟୀ ନିଷ୍କପଟ ମଧୁର ଝଙ୍କାର । ଅରଣ୍ୟ ଭିତରେ ସବୁଜ 
ପ୍ରକୃତିର କୋମଳତା ସହିତ ସେ ନିଜକୁ ବେଶ୍‌ ଖାପ ଖୁଆଇ ଚଳାଇନିଏ ଏବଂ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କାର 
ରୀତିନୀତିକୁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରେ । 


କନ୍ୟାସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ହେଲେ ଆଦିବାସୀ ପରିବାର ତାକୁ ଆଦର କରେ । ପୁତ୍ର ଓ କନ୍ୟାସନ୍ତାନ ଭିତରେ 
ସେମାନେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ । ଆଦିବାସୀ ବାଳକ ପରି ବାଳିକା ମଧ୍ଯ ପିତାମାତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । 
ଗୋରୁ ଛେଳି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୃହପାଳିତ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କର ଯତ୍ନ ନିଏ । ନବଜାତ ଶିଶୁକୁ ଜଗିରହେ । ପିତାମାତାଙ୍କପାଇଁ 
କୃଷିକ୍ଷେତ୍ରକୁ ପାନୀୟ ନେଇ ଯାଏ । ରତୁ ଅନୁସାରେ ଶାଳଫ୍ରଲ, ଶାଳପତ୍ର, କାଠି, ମହୁଲ, କଚଡ଼ା, କେନ୍ଦୁପତ୍ର 
ଓ ନାନାଦି ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ କରି ପରିବାର ଚଳାଇବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ । ଯୌବନ ଆ ସିଲେ ପ୍ରାଣପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟଭରା 
ଉଚ୍ଛ୍ବସିତ ଶାରୀରିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନକୁ ପୁଲକିତ କରେ । ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ଯୁବକ ଯୁବତୀ 
ମେଳରେ ବାହୁକୁ ବାହୁ ଛନ୍ଦି, ପାଦ ମିଳାଇ, ମାଦଳର ଶବ୍ଦ ଓ ତାଳ ସହ ନୃତ୍ୟ କରେ । ପାହାଡ଼ର 
ନିଝ୍ରିଣୀ ପରି ସେ ସ୍ରୋତସ୍ଵିନୀ ଓ ଚଳଚଞ୍ଚଳ ଜୀବନ ଦଶ୍ନର ପ୍ରତୀକ । 


ଜନଜ୍ଚାତି ଗୋଷ୍ଠୀର ଭିନ୍ନତା ନେଇ ନାରୀକୁ କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦାୟିତ୍ଵ ଓ ମଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଇଥୁବା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ କୋହ୍ଲ ରମଣୀମାନେ କୃଷି କାଯ୍ୟରେ ସ୍ଵାମୀକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଅତି ସରଳ ଓ ମଧୁମୟ । ସେମାନଙ୍କର ବାସଗ୍‌୍ହ 
ଓ ଗ୍ରାମମାନ ଅତି ପରିଷ୍କାର ପରିଚ୍ଛନ୍ନ । ଭୂୟାମାନେ ନାରୀ ଜାତିକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି । ପରିବାରର 
ଅର୍ଥନୀତି ନାରୀମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୁଏ । 'ହୋ' ମାନେ ପିତୃକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜ ଗଠନ କରିଥିବାରୁ 
କନ୍ୟା ମନୋନୀତ ହେବା ପରେ ବରକୁ ବହୁ ପରିମାଣ କନ୍ୟାସୁନା ଦେବାକୁ ପଡ଼େ । କନ୍ୟାସୁନାର 


୧୭୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପରିମାଣ ବେଶି ହେଲେ ସହଜେ ବର ମିଳିବା କଷ୍ଟକର ହୁଏ । ଅନେକ “ହୋ ' ରମଣୀ ପରିଣତ ବୟସରେ 
ଘରସଂସାର କରନ୍ତି । ପରଢାମାନେ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ବିଶେଷ ନିଭରଶୀଳ । ଅରଣ୍ୟଜାତ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ 
ନ କଲେ ସେମାନେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେଣୁ ସଂସାର ବୋଝ ନାରୀମାନେ ଅଧକ 
ବହନ କରିଥାନ୍ତି । 

ଏକଦା ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ଅପସଂସ୍କତିଠାରୁ ବହୁ ଦୂରରେ ଥୁଲା । ତାହା 
ସେମାନଙ୍କର ଅନଗ୍ରସରତାପାଇଁ ଦାୟୀ । ଶିକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କୁ ଆଧୁନିକତାର ମୋହରେ ବାନ୍ଧି ନ ଥୁଲା । 
ପରିବେଶର ଶୁଵତା ଥିଲା ସିନା, କିନ୍ୁ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନାଦର୍ଶ ଅଭିଳାଷହୀନ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟଯହୀନ ହୋଇ 
ରହିଥୁଲା । ଆଜି ସେମାନଙ୍କୁ ଉନ୍ନତିର ସ୍ରୋତରେ ସାମିଲ ହେବାକୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରାଯାଉଛି । ଶିକ୍ଷା, 
ସହରୀ ଜୀବନ ଓ ଅପସଂସ୍କତି ସହିତ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେଲା ପରେ ଆଦିବାସୀର ପାରଂପରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । ତା' ସହିତ ନଷ୍ଠ ହେଉଛି ନାରୀର ସମ୍ମାନ ଓ ମଯ୍ୟାଦା | 


ଆଦିବାସୀ ନୃତ୍ୟ ପରଂପରା 

ନୃତ୍ୟ ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଙ୍ଗ । ଏହାର ଉତ୍ପଵରି ଆଦିମ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନ 
ସହ ଜଡ଼ିତ । ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ କୃଶିକାଯ୍ୟ ଓ ଗୃହପାଳନ ବିଷୟରେ ଅଜ୍ଞ ଥୁଲା ସେତେବେଳେ ସେ 
ଶିକାରଦ୍ବଧାରା ଓ ଜଙ୍ଗଲରୁ ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ କରି ଜୀବନ ଧାରଣ କରୁଥିଲା । ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣରୁ ସେ ନିଜ 
ଅଧ୍ୟୁଷିତ ଗୁମ୍ଫା ଭିତରୁ ବାହାରକୁ ଯାଇ ନ ପାରିଲେ ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ ଗୁମ୍ଫା ଦେହରେ ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ କରୁଥିଲା 





ଗଦବା ନୃତ୍ୟ 

ଦୁଃଖ ସମୟରେ ସଙ୍ଗୀତ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ନୃତ୍ୟ ନୁହେଁ । ତେଣୁ ନୃତ୍ୟପାଇଁ ପ୍ରଥମ ଆବଶ୍ୟକତା 
ହେଲା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୋଜନ, ସମବେତ ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା £ ଉଲ୍ଲସିତ ମନ । ନୂତ୍ୟଦ୍ବାରା ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ଶରୀରର ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗର ଦୁତ ଚାଳନା ସହିତ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଶବ୍ଦ ଓ ତାଳ ମିଶିଲେ 
ନୃତ୍ୟ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ଆଦିମ ସଭ୍ୟତାରେ ନୃତ୍ୟର ପ୍ରଥମ ସ୍ତୃରଣ କଥା ଚିନ୍ତା କଲେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ 
କଥା ସ୍ଵତଃ ମନକୁ ଆସେ । ସେମାନେ କିପରି ଜୀବନରେ ଆନନ୍ଦିତ ମନୋଭାବକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ନେଇ ନୃତ୍ୟର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥାନ୍ତି ତାହା ଅନୁ ଧ୍ଯାନର ବିଷୟ । ଯେକୌଣସି ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସର 
ମୁହୂର୍କୁ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ହେଲେ ସେମାନେ ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ନୃତ୍ୟର ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । ଏହା 
ଏକ ପରଂପରା ହୋଇ ସଭ୍ୟତାର ସୋପାନ ସହିତ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ୧୭୫ 





କୋୟା ନୃତ୍ୟ 

ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜରେ ମନୋଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାପାଇଁ ତିନୋଟି 
ପଥ ଅନୁସ୍ତ ହୁଏ । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଭାଷା, ନୁତ୍ୟ ଓ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ବୁଝିବାକୁ 
ହେଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଭାବନାର ରୂପାୟନକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏହି ତିନି ବିଭାଗକୁ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବା ଦରକାର । ସେମାନଙ୍କ ଭାଷା ଲିପିଭିରଭିକ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୌଖ୍‌କ ସାହିତ୍ୟ ସେମାନେ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି ସଙ୍ଗୀତ ଓ ଉପାଖ୍ୟାନ ରୂପରେ । ସଙ୍ଗୀତର ଅନ୍ୟତମ ପରିପୂରକ ହେଲା ନୃତ୍ୟ । କିଏ ପ୍ରଥମେ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଲା କହିବା କଠିନ । ତେବେ ନୁତ୍ୟ ଯଦି ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍କର ଗତିଶୀଳତାକୁ ବୁଝାଏ ତେବେ ସଙ୍ଗୀତ 
ସେଥ୍‌ରେ ଯୋଗ କରେ ଛନ୍ଦ ଓ ଲାଳିତ୍ୟ । ଆଦିବାସୀ ନୃତ୍ୟରେ ଲୋକକଳାର ପ୍ରାଚୁ ର୍ଯ୍ୟ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀ ନୂୃତ୍ୟପ୍ରେମୀ ଏବଂ ଏକକ ନୃତ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ସମବେତ ନୂ ତ୍ୟକୁ 
ସେମାନେ ବେଶି ପସନ୍ଦ କରିଥାନ୍ତି । ଶିକାର କରିବାରେ ସଫଳ ହେଲେ, ଶସ୍ୟ ଅମଳ ହେଲେ, ନୁତନ 
ଦମ୍ପତି ସଂସାର ଆରମ୍ଭ କଲେ, ପବପର୍ବାଣିରେ ଓ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଅଭିପ୍ରାୟରେ ସେମାନେ 
ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । ନୃତ୍ୟ ସହିତ ସଙ୍ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟର ସଂଯୋଗ ହୁଏ । ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଭିତରେ 
ଧୁମସା, ମାଦଳ, ଚଡ଼ଚଡ଼ି, କାହାଳୀ ଓ ଢୋଲ ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ବଂଶୀବାଦନ ବୋଧହୁଏ ପରବର୍ରୀ 
ସମୟର । କାରଣ ବଂଶୀସ୍ଵନର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଧୁମସା ମାଦଳର ତାପ୍୍‌ର୍ଯ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ଭିନ୍ନ । ଅରଣ୍ୟର 
ନିକାଞ୍ଚନତା ଭିତରେ ଗ୍ହପାଳିତ ପଶୁମାନଙ୍କୁ ଚରାଉଥୁବା ଗାରଆଳ ପିଲା ସମୟ ସମୟରେ ଅବସର 
ବିନୋଦନ ପାଇଁ ବଂଶୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥାଏ । ସେଥୁରେ ପ୍ରେମ ନିବେଦନ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ବିରହ 
ବେଦନାର ପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ । ତେବେ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନରେ ବଂଶୀସ୍ଵନର ଅବତାରଣା 
ପରବର୍ତୀ ସମୟର ବୋଲି ମନେହୁଏ । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ବାସ କରୁଥୁବା ଭୂୟା, ଭୂମିଜ, କୋହ୍‌, ସାନ୍ତାଳ, ହୋ, ଗଣ୍ଡ, ବିଂଝାଲ, ବାଘତି ଆଦି 
ଜନଜାତି ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରିବାପାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସେଥ୍ବରେ ଲିଙ୍ଗଭେଦ 
ନାହିଁ କି ବୟସର ଅନୁଶାସନ ନାହିଁ । ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ସ୍ଵତଃସ୍ପର୍ଭ ଭାବରେ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । କେତେକ 


୧୭୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 





କୁଟିଆ କନ୍ଧ ନୃତ୍ୟ 


ପଣ୍ଡିତ କହନ୍ତି, ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ନତଜାନୁ ହୋଇ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଆଦିବାସୀ 
ନୃତ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜ ମନର ଅଭିଳାଷ ପ୍ରକଟ କରିଥାଏ । ଓଡ଼ିଶାର ଦେବାଳୟମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯଯୁଗରେ 
ଯେଉଁ ଦେବଦାସୀ ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥୁଲା ତାହା ହୁଏତ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କତିର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା । 


ଓଡ଼ିଶାରେ “କରମା” ପୂଜା ଓ ତା' ସହିତ ସମବେତ ନୁତ୍ୟ ଅତି ଲୋକପ୍ରିୟ । ଏହା ଭାଦ୍ରବମାସ 
ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ପାଖରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । କରମାସାନୀ ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ 
ବିଶେଷ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଦେହୂରୀମାନେ ନାନା ଉପାଖ୍ୟାନର ଅବତାରଣା 
କରିଥାନ୍ତି । କରମା ଏକ ବୃକ୍ଷ ଦେବୀ । ଆଦିବାସୀମାନେ କରମାଗଛ କାଟିବା ଅଥବା ଡାଳପତ୍ର ଜାଳିବା 
ନିଷେଧ । ଓଡ଼ିଶାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ କରମା ନୃତ୍ୟର ଶୈଳୀ ଭିନ୍ନ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଓ 
ବରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାରେ ବିଂଝାଲ ଜନଜାତି ସୁନ୍ଦର ରଙ୍ଗିନ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି ମୟୂରପୁଚ୍ଛ ଓ କଉଡ଼ିମାଳ 
ଧାରଣ କରି କରମା ପର୍ବରେ ସମବେତ ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । ଦେବୀଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ସମବେତ ସଙ୍ଗୀତ ଗାନ କରନ୍ତି । 


ଧର୍ମଜୀବନ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ମାଘେପରବ ନୃତ୍ୟ କୋହ୍ଲଠମାନଙ୍କର, ଦଶହର। 
ଉପଲକ୍ଷରେ ଦାଶାର ନାଚ ସାନ୍ତାଳମାନଙ୍କର, କେତୁ ନୁତ୍ୟ କନ୍ଧମାନଙ୍କର, ବିଶପାଣ୍ୁ ନୁତ୍ୟ କୋୟାମାନଙ୍କର 
ଅତି ମନୋରଞ୍ଜକ । କୋରାପୁଟ ଅଧ୍ବାସୀ ପରଜା ଓ ଗଦବାମାନେ ଚୈତପର୍ବ ଓ ଦଶହରା ସମୟରେ 
ତେମସା ନାଚ ଆୟୋଜନ କରିଥାନ୍ତି । ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ କେନ୍ଦୁଝରର ଭୂୟାଁ, ଜୁଆଙ୍ଗ ଓ ଖତିଆମାନେ 
ଚାଙ୍ଗୁନାଟକୁ ବେଶି ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ଚାଙ୍ଗୁ ଏକ ଗୋଲାକୃତି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର । ନୃତ୍ୟରେ ଉନ୍ମାଦ ସୃଷ୍ଟି 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କତି ୧୭୭ 





ତଙ୍ଗରିଆ କନ୍ଧ ନୃତ୍ୟ 


କରିବାପାଇଁ ଚାଙ୍ଗୁ ଶବ୍ଦ ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । ଚାଙ୍ଗୁର ଶବ୍ଦ ଝଂକାର ଯୁବକ ଯୁବତୀଙ୍କ ମନକୁ ରସାପ୍ନତ କରିଥାଏ । 
ବିଶେଷକରି ରାତ୍ରିର ନିର୍ଚ୍ଚନା ଭେଦ କରି ଦୂରଦୂରାନ୍ତକୁ ଚାଙ୍ଗୁର ମନମତାଣିଆ ଶବ୍ଦ ଅତି ଶ୍ରୁତିମଧୁର 
ହୁଏ | 

ଆଦିବାସୀ ନୃତ୍ୟର କେତେକ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା । ଆଦିବାସୀମାନେ ନିଜେ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲିତ 
ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । ନୃତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଦର୍ଶକକୁ ଆମୋଦ ପ୍ରଦାନ କରିବା ତାଙ୍କ ନୃତ୍ୟର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ । ଗ୍ରାମରେ ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହେଲେ ସଭିଏଁ ତାହା ଉପଭୋଗ କରିଥାନ୍ତି ନୃତ୍ୟରେ 
ଭାଗ ନେଇ । ମନକୁ ହାଲୁକା କରିବାପାଇଁ ଟିକିଏ ନିଶାପାନ ସହିତ ଗୀତ ଗାଇ ଗାଇ ମାଦଳ ଶବ୍ଦର 
ତାଳେ ତାଳେ ନୃତ୍ୟ କରିବା ସେମାନଙ୍କ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଏକ ମଉଜିଆ ଅନୁଭୂତି । ସେମାନେ 
ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ ଆଉ କୌଣସି ମାଧ୍ଯମ ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ସହରରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ମନୋରଞ୍ଜନ ମିଳିପାରେ । କିନ୍ତୁ ସୁଦୂର ଗ୍ରାମରେ, ଯେଉଁଠି ବିଜୁଳି ନାହିଁ, ପିଚୁ ରାସଆା ନାହିଁ, ଆସନ୍ତାକାଲିର 
ଅନିଶ୍ଚିତତାର ଭୟପ୍ରଦ ଆଶଙ୍କା ନାହିଁ, ସେଠାରେ ଗୀତ ନୃତ୍ୟଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ଆହ୍ଲାଦିତ କରିବାରେ 
ସେମାନେ ପରାଙ୍ଲ୍‌ ଖ ହେବେ କାହିଁକି ? ତେଣୁ ଅର୍ଦଧ୍ଗୋଲାକୃତି ବା ଗୋଲାକୃତି ଧାଡ଼ିରେ ପାଦକୁ ପାଦ 
ମିଳାଇ, ଘୁଙ୍ଘୁର ଶବ୍ଦର ପ୍ରତିଧ୍ଵନି ସହିତ ଆଗକୁ ନଇଁପଡ଼ି ଆନନ୍ଦ ସମୁଦ୍ରର ଲହରୀ ପରି ସେମାନେ 
ନାଚନ୍ତି । ସଂଧ୍ୟାରୁ ଅର୍ଧରାତ୍ରି ପୂଣି ସକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ସମୟ ସ୍ଥିର ରହେନା । ଆନନ୍ଦର ସ୍ରୋତ ମଧ୍ଯ 
ଅସରନ୍ତି ହୋଇ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନକୁ ନୃତ୍ୟମୟ କରେ । ହାତକୁ ହାତ ଛନ୍ଦି, ଦେହକୁ ଦେହ ଘଷି, ମନକୁ 
ମନ ଉପରେ ଭରାଦେଇ ଯୁବକଯୁବତୀ ହସଖୁସିରେ ପ୍ରେମାସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ନିଜ ଜୀବନସାଥୀ ମନୋନୀତ 
ହୁଏ । ଏପରି ଅନୁଭୂତି ଓ ମଧୁର ମୁହୂର ଆଦିବାସୀ ସମାଜ ବି ନା ଅନ୍ୟତ୍ର ମିଳେନା । ମଝିରେ 
ପୁରୁଷମାନେ ବାଦ୍ୟ ବଜାନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଆବେଷ୍ଟନୀରେ ରଖୁଥାନ୍ତି ସୁସଜିତ ସହାସ୍ୟବଦନା 
ଆଦିବାସୀ ରମଣୀ ମାନେ । ନୃତ୍ୟରେ ଶୃଙ୍ଖଳା ଥାଏ, ଏକପ୍ରକାର ଲାଳିତ୍ୟମୟ ଭଙ୍ଗୀ ଥାଏ । ଥୁଏଟର 
ପରି ମଣ୍ଡପ ଅଥବା ସ୍ଟ୍ରିନ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ ନାହିଁ । ମୁକ୍ତ ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ, ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ଯୁବକ ଯୁବତୀ 
ଥଟା ପରିହାସ ହୁଅନ୍ତି । ଜୀବନରେ ସେମାନଙ୍କର ରସ ଯେପରି, ସ୍ଵାଦ ମଧ୍ଯ ସେପରି । 


୧୭୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଆଦିବାସୀ ନୃତ୍ୟକୁ ଲୋକନୃତ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ । ଏହାର ଗତି ଶିଥୁଳ ଏବଂ ଏଥୁରେ କୌଣସି 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଅନୁଶାସନ ନାହିଁ । ପରଂପରା ଉପରେ ଏହା ପ୍ରତି ଶ୍ଵିତ । ସ୍ଥାନୀୟ ପରଂପରା ଅନୁସାରେ 
ବେଶପୋଷାକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରେ । ନଚେତ୍‌ ଧୋତି ଓ ଗଞ୍ଜି ପୁରୁଷମାନଙ୍କପାଇଁ ଏବଂ ଶାଢ଼ି ଓ 
ଅଳଂକାର ନାରୀମାନଙ୍କପାଇଁ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


ଆଦିବାସୀ ସଙ୍ଗୀତ 

ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଯେ ଆଦିବାସୀ ଭାଷାମାନଙ୍କର ଲିପି ନାହିଁ । ଏବେ କିନ୍ତୁ ସାନ୍ତାଳମାନେ 
ଓଲଟିକି ନାମକ ଏକପ୍ରକାର ଲିପିକୁ ନିଜ ଭାଷାରେ ପ୍ରଚଳିତ କରାଇଛନ୍ତି ଓ ତାକୁ ସାଂବିଧାନିକ ସ୍ଵୀକୃତି 
ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ ତରଫରୁ ମିଳିସାରିଛି । ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କରେ ଓଲଟିକିକୁ ଶିକ୍ଷା ଦାନର ମାଧ୍ଯମ 
କରିବାକୁ ଆନ୍ଦୋଳନ ଚାଲିଛି । ତେବେ ସାଧାରଣତଃ କହିବାକୁ ଗଲେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଲିପିହୀନ 
ଭାଷାରେ ମୌଖ୍‌କ ସାହିତ୍ୟର ଅଭାବ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାରେ ବାସ କରୁଥୁବା ବାଷଠି ପ୍ରକାର ଜନଜାତି 
ମଧରୁ ସାନ୍ତାଳ, କନ୍ଧ, ପରଜା, ଗଦବା, ସଉରା, କୋୟା, ବଣ୍ଡା, ଜୁଆଙ୍ଗ, ଭୂୟା, କୋହ୍‌, ଭୂମିଜ, ପତୁ, 
ବିଂଝାଲ, ଓରାଓ, କିସାନ, ବାଉଟି ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜ ନିଜର ସଙ୍ଗୀତ ଅଛି | ବିଭିନ୍ନ ପରିସିତକୁ 
ନେଇ ପର୍ବପର୍ବାଣି, ବିବାହ, ମଉଚ୍ବ, ମେଳା, କୃଷିଭିରଭିକ ଉସ୍ବ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଚିତ୍ର ବଣନା କରି ଗୀତ 
ରଚନା ହୁଏ । ନୃତ୍ୟ ସହିତ ଗୀତ ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ପ୍ରଧାନ ଉପଭୋଗ୍ୟ ଉପାଦାନ । ନିଜ ଜୀବନକୁ 
ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନେ ଗୀତ ଗାଆନ୍ତି ଓ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । ଏହା ସେମାନଙ୍କୁ ଅପାର 
ଆନନ୍ଦ ଦେଇଥାଏ । ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଯେପରି ମୁକ୍ତ ଜୀବନକୁ ଭଲ ପାଏ, ନିଜ ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ସେ କାହା ଉପରେ ନିଭ୍ଭରଶୀଳ ହୁଏ ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିବାରେ ଆଦିବାସୀ 
ଲୋକସଙ୍ଗୀତର ଅବଦାନ ଯଥେଷ୍ଟ ଓ ଅତି ମହତ୍ସ୍ପୂଣ୍ଠ । ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସଙ୍ଗୀତରେ ରାଗ, ଛନ୍ଦ, ସ୍ବର ପ୍ରଭୂତିକୁ 
ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଲୋକସଙ୍ଗୀତରେ ଏକ ସରଳ, ସହଜ ବୋଧଗମ୍ୟ ମନ ଉଲ୍ଲସିତ ଭାଷା 
ସଂଯୋଜନା ଓ ଭାବ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥିବା ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଏହା ଏକ ଗ୍ରାମୀଣ କଳା । ଏଥୁରେ ପାଶ୍ଚିତ୍ୟ 
ନାହିଁ, ଅନୁଭୂତି ଅଛି । କୃଷକ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟସ୍ତ ଥାଇ, ଶ୍ରମିକ କଠିନ ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମରେ ମନକୁ 
ଟିକିଏ ହାଲୁକା କରିବାପାଇଁ, ଗୋପାଳକ ଏକାକୀ ନିଜ ପଶୁସଂପଦକୁ ଘରକୁ ଆଣୁଥିବା ସମୟରେ, ଏକାକୀ 
ବଣଜଙ୍ଗଲରେ ବୁଲୁଥୁବା ସମୟରେ ନୀର ବତା ଭାଙ୍ଗି ଗୀତଟିଏ ଗାଏ । ତା' ଗୀତର ଭାବନା ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଜୀବନଯାତ୍ରା ସହିତ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ । କେଉଁ ସୁଦୂର ଅତୀତରୁ ଆଦିବାସୀ ଗୀତିକାର ସାଜି 
ସୁଲଳିତ ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜକୁ ଖୁସିରେ ଭିଜାଏ କହିବା କଷ୍ଟକର । ତେବେ ଆଦିମାନବ ଚିତ୍ରକାର 
ସାଜିବା ସହ ଗୀତିକାର ସାଜିବାଟା ସାମସମୟିକ ଘଟଣା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଲୋକସଙ୍ଗୀତ 
ଲୋକଜୀବନର ଅନ୍ୟ ଏକ ପରି ପ୍ରକାଶ । ପୂଜା, ଉପାସନା, ପ୍ରେମ, ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଶଂସା ବା ବଣ୍ଠନା 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ନିବେଦନ, କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସନ୍ତୋଷ ମନୋଭାବକୁ ନେଇ ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ 
ଗୀତ ରଚନାର ସୁଅ ନିରନ୍ତର ବୋହି ଚାଲିଛି । ଖାଦ୍ୟପେୟର ଅଭାବ ଗୀତଦ୍ଵାରା ଦୂର ହୋଇପାରେ । 
ପରିସ୍ଥିତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭାରୀ ଭାରୀ ଲାଗୁଥୁବା ମନକୁ ହାଲୁକା କରାଯାଇପାରେ, ମନର ନାନା ପ୍ରକାର ଭାବନାକୁ 
ଶବ୍ଦରୂପ ଦେଇ ପ୍ରକାଶ କରିହୁଏ, ବିଭିନ୍ନ ରସର ଅନୁଭବ.ହୋଇପାରେ | ସାଂସ୍ଟତିକ ଜୀବନକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ 
ମଧ୍ଯ କରାଯାଇପାରେ । 


ଯେଉଁସବୁ ଆଦିବାସୀ ସଙ୍ଗୀତ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂକଳିତ ଓ ସଂପାଦିତ ହୋଇଛି ସେସବୁକୁ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ 
କଲେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଛ' ପ୍ରକାର ଗୀତ ରଚିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଯଥା- ଗୃହ ଓ ସଂସାର ତଥା 
ପରିବାର, ସମାଚଢ, ଶିକ୍ଷା ଓ ନୀତି, ମନୋରଞ୍ଜନ , ଧର୍ମ ଓ ପ୍ରେମ ସଂପର୍କୀୟ | ଏଥୁରେ ଲୋକ ମୁଖର 
କଥୁତ ଭାଷାହିଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ଏ ଥୁରେ କୃତ୍ରିମତା ନାହଁ କିମ୍ବା ଅଯଥା ଶବ୍ଦଯୋଜନାର ପ୍ରୟାସ 


ଜନଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ୧୭୯ 


ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ମୌଖୂକ ସାହିତ୍ୟ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହାର ରୂପବିଭବ ବହୁବର୍ଣ୍ରା । ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସମାଜର 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ତାହା ପାରଙ୍ଗମ । ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ବ୍ୟାପକତା ଓ ସ୍ବରୂପ ଆକଳନରେ ଏହା 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ । ଏକ ସମୃଦ୍ଧ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରାର ଏହା ପ୍ରତୀକ । ଏହି ଉକ୍ତିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ କିପରି ଆଦିବାସୀ ସଙ୍ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ଲୋକସଂସ୍କ ତି 
ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି ତାହାର ସମ୍ୟକ୍‌ ସୂଚନା ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ମୟୂରଭଞ୍ଜରେ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ସାନ୍ତାଳ, କୋହ୍‌ ଏବଂ ଭୂମିଜ ସଂପ୍ରଦାୟ ବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ଲେ।କଗୀତ ଅତି ସମୃଦ୍ଧ । ଝୁମର, ଛଉ, କରମା, ଟୁସୁ ଓ ବନ୍ଦଣା ଗୀତମାନ ଆଦିବ।ସୀ ଓ 
ଅଣଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଲୋକପ୍ରିୟ । ସାନ୍ତାଳମାନେ ସାନ୍ତାଳୀ ଭାଷାରେ, ହୋମାନେ “ହୋ ' 
ଭାଷାରେ ଏବଂ ଭୂମିଜମାନେ ସେମାନଙ୍କ କଥୁତ ମୁଣ୍ଡାରୀ ଭାଷାରେ ଲୋକଗୀତ, ଲୋକନାଟ୍ୟ ଓ 
ଲୋକକଥା ପରିବେଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ପଦ୍ୟାତ୍ମକ ଏବଂ ଭାବଗର୍ଭକ । ଲୋକଗୀତରେ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନର ଆଚାର- ବିଚାର, ଚଳଣି, ଦୁଃଖସୁଖର ବଣ୍ଠନା ପ୍ରତିଫଳିତ । କରମା, ବନ୍ଦଣା, ଟୁସୁ, ବାହା, 
ମାଗେ, ସୋହରାୟ ଓ ଯାଦର ଆଦି ଗୀତ ସହିତ କାନ୍ଦଣାଗୀତ, ଦୋଳିଗୀତ, ପୁଚି ଖେଳଗୀତ, 
ଶିଶୁଗୀତ, ମନ୍ତ୍ରଗୀତ, ହଳିଆଗୀତ ଓ ଢଗଢମାଳି ଗାନ ହେଉଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଅନେକ ଲୋକଗୀତ 
ନୂତ୍ୟପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଅନେକ ଗୀତ ଅଛି ଯେଉଁଥୁରେ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରର ଚିତ୍ର ଅତି ସରଳ ଓ 
ସାବଲୀଳ ଭାଷାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ଲୋକଗୀତଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଏବଂ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସମଷ୍ଟି 
ସହ ସଂପୃକ୍ତ । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତର୍ଚ୍ଚମା କଲେ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶିକାରଗୀତ, ପର୍ବଗୀତ, ବିବାହଗୀତ, 
ପ୍ରେମଗୀତ, ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କୀୟ ଗୀତ, ବିଷାଦଗୀତ, ଭକିଗୀତ ଆଦି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇପାରେ | 

ମୟୂରଭଞ୍ଜର କେତେକ ଅଧୁବାସୀ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାଭାଷୀ ଆଦିବାସୀ ବା 
ହରିଜନ ଓ ସବଣ୍ଠ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ କଥା ଭଲ କହନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ କୂର୍ମୀ ମହାନ୍ତ, ପୁରାଣ, ବଗାଳ, ଡୋମ, ଲୋଧା, ଘାସି ଓ ପାଣ ଆଦି ମିଶ୍ର ଜାତି ଅଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କର ଲୋକଗୀତ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ରଚିତ । ସେମାନେ କହୁଥୁବା ଭାଷାରେ ମୁଣ୍ଡାରୀ, ଓଡ଼ିଆ, 
ବଙ୍ଗଳା, କୂମାଁଳୀ ଓ ମୈଥୁଳୀ ଶବ୍ଦମାନ ପରିପୂଣ୍ର ଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ | ଏହା ବୋଧହୁଏ ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତିପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 


ଅବିଭକ୍ତ କୋରାପୁଟ ଜିଲ୍ଲା ମଧ୍ଯ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଦିବାସୀ ଅଧୁଷିତ । ଆଜିକାଲି ଏହା କୋରାପୁଟ, 
ମାଲକାନଗିରି, ନବରଙ୍ଗପୁର, ରାୟଗଡ଼ା ଆଦି ଚାରିଟି କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ଜିଲ୍ଲାରେ ବିଭଆ୍ ହୋଇଛି ! କିନ୍ତୁ 
ଅଧୃବାସୀମାନେ ଅଧୁକାଂଶ ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟର । ସେମାନଙ୍କୁ ୫୧ଟି ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ମୁଖ୍ୟ ହେଲେ କନ୍ଧ, ପରଜା, ଭୂମିୟା, କୋୟା, ଗଦବା, ବଣ୍ଡା, 
ସଉରା ଓ ଗଣ୍ଡ ପ୍ରଭୂତି । ସେମାନେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାଷା କହନ୍ତି ଓ ସାମାଜିକ ଚଳଣି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । 
ମୌଖ୍‌କ ପରଂପରାରେ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ ସେମାନେ ଅନେକ ଗୀତ, କାହାଣୀ, ଢଗଢମାଳି, ପ୍ରବାଦ 
ପ୍ରବଚନ, କାଥାନୀ, ନାଁଦିଆ ରଚନା କରି ଲୋକସାହିତ୍ୟକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି | ଏହି ସାହିତ୍ୟର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 
ଅତି ବିସ୍ମୟକର । ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନର ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପରି ଏମାନେ ମଧ୍ଯ ସରଳ ଜୀବ ନଚର୍ଯ୍ୟାକୁ ଗୀତ 
ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶ କରିଅଛନ୍ତି । ଉଭୟ ଗୁଣାତ୍ମକ ଓ ପରିମାଣାତ୍ମକ ଆକଳନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୋରାପୁଟ 
ଆଦିବାସୀ ସାହିତ୍ୟର ମହଲତ୍ସ୍ଵ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ କୃତିର ବିଭିନ୍ନତା ମନରେ 
ବିସ୍ମୟ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଜଡ଼ ଓ ଜୀବଜଗତର ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ୍ଵ ଓ ମାନବସଭ୍ୟତାର ଉତ୍ପର୍ରି ତଥା ବିକାଶ ଉପରେ 
ଅନେକ ତଥ୍ୟ ତହିଁରେ ସନ୍ନିବେଶିତ । ଅନେକ ପୌରାଣିକ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀମୂଳକ କାହାଣୀ ନେଇ ଏହି 
ଲୋକସାହିତ୍ୟର କଳେବର ସମ୍ଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ଆଦିବାସୀମାନେ କାହାଣୀକୁ ଭଲ ପାଆନ୍ତି । ସେଥୁରେ 


୧୮୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


କେତେକ ଉଉଦ୍ଭଟ କଥା ମଧ୍ଯ ଥାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ, ଭଉଣୀ ମାଂସଖୂଆ ଚାରି ଭାଇ କଥା, କନ୍ଧବୁଢ଼ା ଓ 
ବାଘ କଥା ଏବଂ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ବିଷୟ ଭିତରେ ଧାନର ଆବିଷ୍କାର, ଭଣ୍ଡ ବାବାଜି କଥା ଇତ୍ୟାଦି । 


କୋରାପୁଟର ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ମୌଖ୍‌କ ଲୋକକା ବ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ସାହିତ୍ୟର ଅନ୍ୟତମ ଅଙ୍ଗ । 
ତାକୁ କାଥାନୀ କୁହାଯାଏ । ଜନଜାତିର ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସହ ଏହା ସଂପର୍କିତ । ଏହା ଗୀତ ଆକାରରେ 
ଆବୂରି କରାଯାଏ । କାଥାନୀର କଳେବର ବେଶ୍‌ ଲମ୍ବା, କାରଣ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କାଥାନୀର ବଣ୍ତନା 
ସମୟ ଆଠ ଦଶ ଘଣ୍ଟା ହୋଇପାରେ । ସେଥୁରେ ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତର ଉପାଖ୍ୟାନ ସହିତ 
ପୁରାଣବଣ୍ଠରିତ କଥାବସ୍ତୁର ଅବତାରଣା ଥାଏ । କେତେକ ଲୋକପ୍ରିୟ କାଥାନୀ ହେଲା- ରାମବନବାସ, 
ଦ୍ରୌପଦୀ ସ୍ଵୟଂବର, ସୀତାଚୋରି, ଲବକୁଶ, ସାଧବରାଜା, ପେଟାପରଶୁ, ଧୋବାକୁମୁଟି ଓ ବାୟାରାଜା 
ପ୍ରଭୂତି । 

ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଲୋକୋକ୍ତିର ମଧ୍ଯ ଆଦର ରହିଛି । ସେଥୁରେ କୃଷି, ବାଣିଜ୍ୟ, ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ, ରୀତିନୀତି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନୁଭୂତି ସ୍ଥାନ ପାଏ । ଅନେକ ପ୍ରକାର ଢଗଢମାଳି, ପ୍ରବାଦ ପ୍ରବଚନ 
ଓ ନାଁଦିଆ ଲୋକୋକ୍ତିର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ । କେତେକ ଶିକ୍ଷାଭିରିକ ଲୋକୋଚ୍ତି ରେ ବ୍ୟଙ୍ଗ ଓ ପରିହାସର 
ସୂଚନା ମିଳେ । ସେଗୁଡ଼ିକର ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ସ ଅଛି । 


ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ପ୍ରଧାନ ସଙ୍ଗୀ ହେଲା ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ । ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ନ ଥାଇ ଆଦିବାସୀ 
ଜୀବନକୁ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ସେଥୁପାଇଁ ସବୁ ଗ୍ରାମରେ ସନ୍ଧ୍ୟା ପରେ ସଙ୍ଗୀତ ଓ 
ନୂତ୍ୟର ଆସର ଜମେ । ବାତାବରଣ ଓ ପରି ବେଶ ସେଥୁପାଇଁ ଅନୁକୃଳ ହୋଇଯାଏ । ଆଦିବାସୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନକୁ ମଧୁମୟ କରେ ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ । ଯେକୌଣସି ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ବା ଉତ୍ସବ 
ସହିତ ସଙ୍ଗୀତ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ଯେଉଁମାନେ ଗୀତ ଗାଆନ୍ତି ସେମାନେ ଗୀତ କୁଡ଼ିଆ ଏବଂ 
ଗୀତ କୁଡ଼ିଆନୀ ନାମରେ ପରିଚିତ । ଏମାନେ ଆଶୁକବି ହୋଇଥୁବାରୁ ନିଜ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଅତି 
ଆଦର ଲାଭ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ମିଳେ । ସେମାନେ ଶ୍ବଙ୍ଗାର ଓ ଭକ୍ତିରସ ସହିତ 
ପ୍ରକୃତିର ରୂପବଣ୍ଠ ନାରେ ଧୁରୀଣ । ସେମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗୀତରେ ପ୍ରକୃତିର ରୂପକଳ୍ପକୁ ବାସ୍ତବତାର ରଙ୍ଗ 
ଦେଇ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଏ । ତେଣୁ ସଙ୍ଗୀତ ଏକ ଦିବ୍ୟ କଳା ଭାବରେ ଆଦିବାସୀ ପ୍ରାଣକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସ୍ପନ୍ଦିତ କରିପାରେ । କେତେକ ସଙ୍ଗୀତରେ ଦେଶାମ୍ମବୋଧର ସୂଚନା ମିଳେ । 


ଉପରୋଭ୍କ୍ ଆଲୋଚନାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ନିରକ୍ଷର ଜନଳାତିର ସମୃଦ୍ଧ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଆଭାସ 
ମିଳିଥାଏ । ଅଧ୍କାଂଶ ଆଦିବାସୀ ଭାଷାର ଲିପି ନ ଥୁବାରୁ ଏବଂ କଥୁତ ଭାଷା ସହିତ ଗବେଷକମାନଙ୍କର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଚିତି ନ ଥୁବାରୁ, ଜନଜାତି ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଗଭୀର ପ୍ରଣିଧାନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇ ନାହିଁ । ଏହା ସମୟସାପେକ୍ଷ ଓ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ । 


ସପ୍ତମ ଅଧାୟ 
ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କ୍ୃତି 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ଏକ ବିଚିତ୍ରବଣ୍ଠରା, ଆକର୍ଷଣୀୟ ଓ ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ ବିଷୟବସ୍ତୁ । ଏଥରେ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କ ଜୀବନଧାରା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ । ଏ ଦିଗରେ ଗଭୀର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିଥୁବା 
ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସର୍ବପ୍ରଧାନ ଓ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଲେ ଡକ୍‌ଟର କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ । ନିଜର 
ଆଜୀବନ ନିଷ୍ଠାପର ସାଧନା ଓ ଗବେଷଣାଦ୍ଵାରା ସେ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତିରୂପକ ସଂପଦକୁ ସଂକଳନ 
କରି ଅନେକ ଉପାଦେୟ ଗ୍ରନ୍ଥ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଗବେଷକ ଭାବରେ ସେ ଜଣେ ପଥପ୍ରଦଶ କ। ତାଙ୍କ 
ଗବେଷଣାଲବ୍ଧ ତଥ୍ୟ ଉପରେ ନିମ୍ବୋକ୍ତ ଆଲୋଚନା ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । 


ଶତାଧୂକ ବର୍ଷର ଲୋକକଳା, ଲୋକଗାଥା, ଲୋକନାଟ୍ୟ, ଲୋକନୁତ୍ୟ ଏବଂ ଲୋକସଙ୍ଗୀତ ଆଦିକୁ 
ନେଇ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତି ରଦ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇଛି । ଏହା ମନୋରଞ୍ଜକ ଓ ବହୁବର୍ଣ୍ଣା । ତହିଁରେ ମାନବୀୟ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଗଭୀର ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ । ଭାଷା ସୃଷ୍ଟି ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଜନ୍ମ । ତେଣୁ 
ଏହା ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ ରୂପେ ଗୃହୀତ ହୁଏ । ସଭ୍ୟତାର ଆଦ୍ୟ ସୋପାନ ହେଲା ସଙ୍ଗୀତ, 
ନୂତ୍ୟ ଓ ଚିତ୍ରକଳା, ଯାହା ମାଧ୍ଯମରେ ଆଦିମ ମଣିଷର ମନୋଭାବ ସ୍ଵତଃସ୍ପୂର୍ତ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇପାରିଥୁଲା । ମନର ଉତ୍ଜ୍ଵସିତ ଆନନ୍ଦ ଓ ବିଷାଦଭରା ବେଦନାକୁ ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ମଣିଷ ପ୍ରକାଶ 
କରିଥୁଲା | ସେ ନିଜେ କବିତା ରଚନା କରୁଥିଲା ଓ ତାକୁ ସୁର ଦେଉଥୁଲା । ପାରିପାଶ୍ଵିକ ପ୍ରକୃତିର ଚିତ୍ରଣପାଇଁ 
ନିଜର ଅନୁଭୂତି ହିଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଥୁଲା । ଗୀତ ସହିତ ନୃତ୍ୟ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ସୁଖରେ ଅଧୀର ହୋଇ 
ସେ ନୃତ୍ୟ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖରେ ନୁହେଁ । ଦୁଃଖ ତାକୁ ମ୍ରିୟମାଣ କରୁ ନ ଥୁଲା । ସେ 
ଥୁଲା ସଂଗ୍ରାମୀ, ଆତ୍ମନିଭରଶୀଳ, ମୁକ୍ତବିହଙ୍କ | ବଣଜଙ୍ଗଲର ଶୋଭା ନିରୀକ୍ଷଣ କରୁ କରୁ ଶିକାର କରି 
ଅଥବା ଫଳମୂଳ ଭକ୍ଷଣ କରି ସେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଥୁଲା । ସଂସାର ଜଞ୍ଜାଳ ନ ଥୁଲା । ବରତ୍ତମାନସର୍ବସ୍ଵ ଜୀବନରେ 
ଦୁଃଖାନୁଭୂତିର ସୁଯୋଗ ନ ଥୁଲା । ପଶୁପକ୍ଷୀ ଶିକାର ସମୟରେ ଭୟଭୀତ ପଶୁର ଦୃଶ୍ୟ ସେ ମନରେ 
ସାଇତି ରଖୁଥୁଲା । ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୋଜନ ପରେ ଗୁମ୍ଫା ଦେହରେ ସେ ଦୃଶ୍ୟକୁ ଅଙ୍କନ କରୁଥୁଲା । କଳା ତାଂ 
ଭିତରେ ଲୁକ୍କାୟିତ ଥୁଲା । ଲୁକ୍କାୟିତ ଥୁବା ସ୍ଜନଶୀଳତାକୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଚିତ୍ରାଙ୍କନରେ ରୂପ ଦେଲା 
ସେତେବେଳେ ସଂସ୍କତିର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ ଉନ୍ମ୍‌ କ୍ତ ହେଲା ଏବଂ ସେ ହେଲା କଳାକାର । ସଭ୍ୟତା ଗତିଶୀଳ । 
କ୍ରମେ କ୍ରମେ ସେ ଲେଖ୍‌ ଶିଖ୍‌ଲା । ଲିପିରୂପକ ସଂକେତ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜ ମନର ଭାବନାକୁ ଲେଖଵପାରିଲା । 
ସେ ହେଲା ସାହିତ୍ୟକାର ଓ ଗୀତିକାର । ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଗତି ସହିତ ଜୀବନଧାରାରେ ପରିବତ୍ତନ ଆସିଲା । 
ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ଉପଭୋଗ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ସେ ସୃଷ୍ଟି କଲା ସଂସ୍କୃତି - ସଙ୍ଗୀତ, ନୁତ୍ୟ, କଳା, ସାହିତ୍ୟ 
ଆଦିର ସମାହାର । ଏହି ସଂସ୍କୃତିର ଲୋକଭିଭିକ ଅବସ୍ଥାକୁ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଏ । 
ସେ ଅବସ୍ଥା ସବୁ ଥୁଲା ପ୍ରାକୃତିକ, ଅକୃତ୍ରିମ, ନିର୍ମଳ, ସରଳ ଓ ନିରଳସ | ସେ ସହର ବଜାର ସୃଷ୍ଠି କରି 
ନ ଥୁଲା । ନିଜ ଜୀବନକୁ ଜଟିଳ କରି ନ ଥୁଲା । ସବୁ ଜଞ୍ଜାଳ ଓ କୃତ୍ରିମତାଠାରୁ ବହୁ ଦୂରରେ ଥୁଲା ସେ । 
ଶିକ୍ଷା ନ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେ ସଂସ୍କୃତିର ପୂଜାରୀ ଥୁଲା । ତା'ର ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ହୁଦୟ ଥୁଲା, ଶିଶୁସୁଲଭ 
ମନର ଉତ୍ସୁକତା ଥୁଲା । ତାରୁଣ୍ୟର ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରବୂରି ଥୁଲା । କ୍ରମେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଫଳରେ ମାନବ 
ସମାଜ ଉପରେ କୃତ୍ରିମତାର ଆବରଣ ପଡ଼ିଯିବାରୁ ସ୍ଵତଃସ୍ମର୍ତ ମନୋଭାବ ଉପରେ ଅନୁଶାସନର ଅଙ୍କୁଶ 


୧୮୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଲାଗିଗଲା । ଆଦିମ ମୁକ୍ତ ମଣିଷ ବଦଳରେ ସଭ୍ୟତା ସୃଷ୍ଟି କଲା ଏକ ରୋ ବୋଟ, ଯନ୍ତ୍ରଚାଳିତ ହୃଦୟହୀନ 
କୃତ୍ରିମ ମଣିଷ । ଆମେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତି ବିଷୟ ଆଲୋଚନା କରିବା ତାହା ସହରଠାରୁ ଦୂରରେ । ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜୀବନ ବିତାଉଥୁବା ନିରୀହ, ନିଷ୍ଠପଟ, ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ପ୍ରତିଫଳନ ଓ 
ପରିପ୍ରକାଶ । ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ସାଧାରଣତଃ ରକ୍ଷଣଶୀଳ କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବବାଦୀ । ସେଠାରେ ସଂଗ୍ରାମ ବେଶି, 
ବିଶ୍ରାମ କମ୍‌ । ଜୀବନକୁ ସିଧାସଳଖ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନର ବିଶେଷତ୍ଵ । 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ପରିବର୍ତନର ସ୍ରୋତ ଶିଥୁଳ ବା ମନ୍ଥର । ସେଠାରେ ପରଂପରାର ବିଶେଷ ଆଦର 
ଦେଖାଯାଏ । ଭୂତପ୍ରେତ, କାଳନିକ ଭୌତିକ ବା ଆଧ୍ଭୌତିକ ଶକ୍ିକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା 
ପ୍ରଗତିର ପରିପନ୍ଥୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆଦୃତ ହୁଏ । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ରୋଗବ୍ୟାଧ୍ରେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ 
କରନ୍ତି ପଛକେ କୁସଂସ୍କାରକୁ ଛାଡ଼ିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁ ପରଂପରା ଜୀବନର ଅସ୍ଥିମନ୍ଜାଗତ ହୋଇଥାଏ 
ତାହା ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୁଏ । 

ଲୋକସଂସ୍କତିର ତାପ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ସରଳ ଗ୍ରାମ୍ୟଜୀବନକୁ ପ୍ରଥମେ ବୁଝିବା ଦରକାର । 
ଗ୍ରାମ୍ଯୟସମାଜରେ ଯେଉଁ ଜୀବନ ବିକଶିତ ହୁଏ ତା'ର ଗୀତ ଓ ନୁତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଜୀବନକୁ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରିଥାଏ । 
ଗ୍ରାମ୍ୟସମାଜରେ ପ୍ରାଚୀନତା ଅଛି । ସେଠାରେ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟର ଗୁରୁତ୍ସ୍‌ ଅଛି । ଧନୀ ଦରିଦ୍ରର 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ସେଠାରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦଭାବ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ । ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ 
ସେଠାରେ ମିଳିବା ଦୁଷ୍କର । ଜମିଦାର, ମାମଲତକାର, ପୁରୋହିତ ଓ ମହାଜନ ଆଦି ସେଠାରେ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ । ସେମାନଙ୍କ ଦୌରାତ୍ମ୍ୟରେ ଗ୍ରାମ ସମୟ ସମୟରେ ଅସ୍ଥିର ହୁ ଏ, ରୁଗ୍ମ ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ନାରୀର 
ସ୍ଥାନ ଦୟନୀୟ । ବାଳକ ଓ ବାଳିକା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । ନାରୀର ସ୍ଵାଧୀନତା ନାହିଁ । ନିଜ 
ଗୃହରେ ସେ ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରେ । ବୈବାହିକ ଜୀବନରେ ତାକୁ ନାନାପ୍ରକାର ନିର୍ଯାତନା ଓ ଅନ୍ୟାୟ 
ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ହୁଏ । 


ଆଜିକାଲି ଏସବୁ ସାମାଜିକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଭିତରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନ ଅତିଷ୍ଠ ହେଉଛି । ଯୌଥ ପରିବାର 
ଭାଙ୍ଗି କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ପରିବାର ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଶାଶୂ ବୋହୂ ନଣନ୍ଦ ଭାଉଜ, ସଉତୁଣୀ, ବିଧବା ନାରୀ, 
ପିତୃମାତୃହୀନ ଅନାଥ ଶିଶୁ, ରୁଗ୍ମ ଓ ବେକାର ସଦସ୍ୟ ପାରିବାରିକ ଜୀବନରେ ନାନା ଅଶାନ୍ତିର କାରଣ 
ହେଉଛନ୍ତି । ଏସବୁ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ଅନୁଭୂତି ଲୋକସଂସ୍କୁତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ । ଲୋକସଂସ୍କୁତିର ଗୁରୁତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବାକୁ ହେଲେ ସାମାଜିକ ପରି ପ୍ରେକ୍ଷୀକୁ ବୁଝିବା ଦରକାର । କାରଣ ସଂସ୍କୃତି ହିଁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର 
ଆଲେଖ୍ୟ । ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା ଉପରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁବା ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଜୀବନର କ୍ରୂର 
ବାସ୍ତବତାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଆକାଶ ପାତାଳ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖ୍‌ ବାକୁ ମିଳେ । ଏହି ବିଭାଜନ 
ରେଖାକୁ ମନରେ ରଖ୍‌ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଅନୁଶୀଜନାତ୍ମକ ବର୍ଣ୍ଣନା ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି । 


ଲୋକକଥା 


ପରିବାରର ବୟସ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ କାହାଣୀ କହି ଛୋଟ ଛୋଟ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍ଧ କରିଥାଚ୍ତି । 
ଏହା ମାନବ ସମାଜର ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା । ନାନା କାଳ୍ପନିକ, ପୌରୀଣିକ ଓ ସତ ଘଟଣାକୁ ସରଳ 
ଭାଷାରେ ବରଣ୍ଣ୍ରନା କରିବାର ଦକ୍ଷତା ମା' ଓ ଅଜା ଆଭଙ୍କର ଥାଏ । ଏହାକୁ ଏକ କଳା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ । ସମସ୍ତଙ୍କଦ୍ଵ୍‌ର। ଏହି କଥା ବା କାହାଣୀ ବଣ୍ତନା। ଶୈଳୀରେ ଦକ୍ଷତା ହାସଲ 
ହୋଇପାରେନା । ଗପ କହିବାର ଚାତୁରୀ ଓ ଶୈଳୀରେ କେହି କେହି ଅତି ପାରଙ୍ଗମ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେମାନେ 
ହସାଇପାରନ୍ତି, କନ୍ଦାଇପାରତି, ବିସ୍ମୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରନ୍ତି | ଏହା ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନର ଏକ ଆକର୍ଷଣୀୟ 
ମନୋରଞ୍ଜନ । ସହରମାନଙ୍କରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୁରକମ ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥୁବାରୁ କାହାଣୀ ବଣ୍ଠନା 
ଉପରେ ଅଳ୍ପବୟସ୍କ୍‌ ପିଲାମାନେ ବେଶି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହଁ । କିନ୍ତୁ କାହାଣୀ ବର୍ଣ୍ଣନା ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ମାଧ୍ଯମ 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୧୮୩ 


ପିଲାମାନଙ୍କ ମନକୁ ପ୍ରଭାବ କରିବାରେ, ବିଶେଷତଃ ପୌରାଣିକ ଆଖ୍ୟା ବା ନୀତି ଶିକ୍ଷା ଦେବାରେ । 
' ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର' ଏହାର ସର୍ବୋଚ୍ଛ୍ଟଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ । ପୃଥୁବୀର ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ଓ ଭାଷାରେ ଏହା ଅନୁବାଦିତ 
ହୋଇ ଆଦରଣୀୟ ହୋଇପାରିଛି । 


ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଭଲ କାହାଣୀ କହୁଥୁବା ବୃଦ୍ଧ ବା ବୃଦ୍ଧାଙ୍କ ପାଖରେ ପିଲାମାନେ ଏକତ୍ରିତ 
ହୁଅନ୍ତି । ସଂଧ୍ୟାରେ କିମ୍ବା ନିର୍ଜନ ଦ୍ଵିପ୍ରହର ସମୟରେ କାହାଣୀ ଶୁଣିବାର ଉତ୍ସୁକତା ସେମାନେ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
କରି ନ ପାରି ସମବେତ ହୁ ଅନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ଚାରିଦିଗ ଶୂନ୍ଶାନ୍‌ ହୋଇଥାଏ । ଅଢା ଆଭ ବା 
ଦାଦା ନାନୀ କାହାଣୀ ଶୁଣାଇବାର ପ୍ରାରମ୍ଭ କରନ୍ତି - କଥାଟିଏ କହୁଁ, କଥାଟିଏ କହୁ, କି କଥା, ବେଙ୍ଗକଥା 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ଏହା ହେଲା ଗପ ଆରମ୍ଭ କରିବାର ଚିରାଚରିତ ପ୍ରଥା । କଥା ଶେଷରେ ସେମାନେ 
ପୁଣି କହିବେ ମୋ କଥାଟି ସଇଲା, ଫୁଲ ଗଛଟି ମରିଲା ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । କଥା ଆରମ୍ଭ କଲେ 
ସେମାନେ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କୁ ପଚାରନ୍ତି କେଉଁ ଗପ କହିବେ ଏବଂ ବରାଦ ଅନୁସାରେ ଗପଟିଏ କହନ୍ତି । 
ହୁଏତ ସେ ଗପ ବାରମ୍ବାର ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥୁବ ଏବଂ ସେମାନେ ଅନେକଥର ସେ ଗପ ଶୁଣିଥ୍ବେ - କିନ୍ତୁ 
ପୁଣିଥରେ ଶୁଣିବାପାଇଁ ସେମାନେ ଉଦ୍‌ଗ୍ରୀବ ଭାବ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି । 


ଲୋକକଥାକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ କାହାଣୀ, କିମ୍ଦନ୍ତୀ କୌଣସି 
ଏତିହାସିକ ଘଟଣା ଅଥବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ କାହାଣୀସମ୍ବଳିତ ଲୋକକଥା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ମନଗଢ଼ା ବା କାଳ୍ପନିକ । ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ସହିତ ତାହାର ସାଦୃଶ୍ୟ ଥାଇ ନ ପାରେ । ଦେବଦେବୀ, ରାଢା, 
ସାଧବ, ପୌରାଣିକ ବୀର ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଅଗଣିତ ଲୋକକଥା ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ । କୋଣାର୍କ 
ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ସମୟରେ ଦାୟିତ୍ସଶୀଳ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥପତି ଶିବେଇ ସାନ୍ତରା ଏବଂ ନିର୍ମାଣ ଶେଷର ତାଙ୍କ ସୁପୁତ୍ର 
ଧରମାର ପାରଦଶିତା ନେଇ ଦୁଇଟି ମନୋହର କାହାଣୀ ଗତ କେତେ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଓଡ଼ିଆ ପିଲାଙ୍କ 
ମନକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରିଛି । ସେହିପରି ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ବିଗ୍ରହ ସ୍ଥାପନକୁ 
ନେଇ ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଓ ରାଣୀ ଗୁଣ୍ଡିଚାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଚଳିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସହ ସାରା ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ସୁପରିଚିତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ ସହିତ ଏକାଧ୍ଵକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଜଡ଼ିତ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ରାଜା, ମନ୍ତ୍ରୀ, 
ପରିଜନ, ଅସୁର, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ନାନାରକମ ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ନେଇ କାହାଣୀ ରଚିତ ହୋଇଛି 
ଏବଂ ତଦ୍ଦ୍ବାରା ପାରଂପରିକ ଭାବରେ ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନରେ ଚଳି ଆସୁଛି । 
କୁହ଼କବିଦ୍ୟାରେ ଅଦ୍ଭୁତ କମ୍ମମାନ ହୋଇପାରୁଥୁବାରୁ ଲୋକକଥାରେ ଅନେକ ଉଦ୍‌ଭଟ ଘଟଣାକୁ ନେଇ 
କାହାଣୀ ରଚିତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ବିମାତାମାନଙ୍କର ଚକ୍ରାନ୍ତ, ସୁନ୍ଦରୀ ରମଣୀମାନଙ୍କର ଅବିଶ୍ଵାସୀ 
ଚରିତ୍ର, ମନ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କର କ୍ଷମତାଲୋଭ, ଧନବାନ୍ମାନଙ୍କର ଧନ ଲୋଭ ଇତ୍ଯାଦି ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
ଲୋକକଥା ରଚିତ ହୋଇଛି । 


ପଶୁମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଲୋକକଥା ସୃଷ୍ଟି ହେବାର ପରଂପରା ଭାରତରେ ବହୁପ୍ରାଚୀନ । ଓଡ଼ିଶାରେ ମଧ୍ଯ 
ତାହାର ପ୍ରଭାବ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଉପଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ରାଜା ଭାବରେ ମନୋନୀତ କରିବାରେ ' ହାତୀ 
ସୁନାକଳସ ଢାଳିବା' ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ଅତି ପ୍ରିୟ ପ୍ରବଚନ । ଶାଗୁଣା ଭବିଷ୍ୟଦ୍‌ବାଣୀ କରିବାରେ ଧୁରନ୍ଧର 
ଥୁବାରୁ ଗଣ୍ଡଭୈରବ ପରି ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାଳ୍ପନିକ ପକ୍ଷୀ କିପରି ସ୍ଵଗରୁ ଅମ୍ବତ ଆଣିଥୁଲା ତାହା ଗପ 
ଆକାରରେ ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ ମୁଗ୍ଧ କରିଛି । ଅନେକ ପଶୁପକ୍ଷୀ ମଣିଷ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଭାବ ପ୍ରକଟ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ମଣିଷ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ ପୋଷଣ କରି ଅନ୍ୟାୟ ଆଚରଣ କରିବା କଥା ମାଧ୍ଯମରେ କଥାକାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତି । ଗଣ୍ଡଭୈରବ ପକ୍ଷୀ ପରି କୁହୁକମଣ୍ଡଳ ମଧ୍ଯ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ପକ୍ଷୀ । ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ 
ଏହା ବଡ଼ ବା ଛୋଟ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ନିଜ ପିଠିରେ ବସାଇ ଗୋଟିଏ ପରିବାରକୁ ବହୁ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନେଇପାରେ । ଏହିପରି ଅସୁରମାନଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଅଦୁତ ଗଳ୍ପମାନ ଲୋକକଥା ଭାବରେ ଚଳି ଆସିଥୁବା 


୧୮୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଦେଖାଯାଏ । ପକ୍ଷିରାଜ ଘୋଡ଼ା, କୁହୁକ ଶକ୍ତି ଥୁବା ରତ୍ନ, ମଣି ଥୁବା ନାଗସାପ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଚମତ୍କାରିତା 
ଓଡ଼ିଆ ଲୋକକଥାକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଛି । କୁହୁକବାଡ଼ିର ଅଦ୍ଭୁତ ଶକ୍ତି ନେଇ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ 
ଉପୁଜେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଶିଶୁସୁଲଭ ମନର ସରଳତା ନେଇ ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଏବଂ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ 
ଭାବରେ କଥାକାର ଓ ଶ୍ରୋତା ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକକଥା ପରଂପରା କାଳଜୟୀ ହୋଇ ବଞ୍ଚୁରହେ । 


ପ୍ରବାଦ 

ଗାଁରେ ବାସ କରୁଥିବା ଜ୍ଞାନୀ ଓ ବିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ପ୍ରବାଦ କହନ୍ତି, ଏହା ମାଧ୍ୟମରେ 
କେତେକ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ବିଷୟ ସେମାନେ ଉଦ୍ଘାପନ କରିଥାନ୍ତି । କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଘଟଣାକୁ ନେଇ 
ପ୍ରବାଦ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ତାହା ତୁଣ୍ଡରୁ ତୁଣ୍ଡକୁ ବ୍ୟାପି ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ । ପ୍ରବାଦ ମାଧ୍ଯମରେ 
ବୁଦ୍ଧି, ଦୂରଦୃଷ୍ଟି, ଉଦାରତା ଓ ଜୀବନଦର୍ଶନ ବିକିରିତ ହୁଏ । ଏହାର ଉପରି ନିଣ୍ତଧୟ କରିବା କଷ୍ଟକର । 
କିନ୍ତୁ ଅତି ଅଳ୍ପ କଥାରେ, ଗୋଟିଏ ବାକ୍ୟରେ ଏକ ମହତ୍ସ୍ପୂଣ୍ଠ ଶିକ୍ଷାର ସାରାଂଶ ଭଳି ତାହା ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ 
ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ପ୍ରବାଦ ହାସ୍ୟରସାତ୍ମକ । ଆଉ କେତେକ ପରିହାସ ମୂଳକ । ପ୍ରବାଦ ଅନୁଶୀଳନ 
କରି ଜାତୀୟ ଚରିତ୍ର ଉପରେ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ । କେତେକ ପ୍ରବାଦର ( ୧) ଜଳବାୟୁ 
ଉପରେ ଭବିଷ୍ଯଦୂବାଣୀ, ( ୨ ) ସପତ୍ନୀ ଉପରେ ବ୍ୟଙ୍ଗ, (୩) ଦୁଷ୍ଟବୁଦ୍ଧି ପୁତ୍ରବଧୂ ଉପରେ ଟିସ୍ସଣୀ, 
( ୪) ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନ ଉପରେ ପରିହାସ, ( ୫ ) ଅପଦାର୍ଥ ସ୍ଵାମୀ ଉପରେ ମନ୍ତବ୍ୟ, (୬) କୃଷି ଉପରେ 
ପରାମର୍ଶ ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ଆଉ କେତେକ ପ୍ରବାଦ ସ୍ଥାନବିଶେଷରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ପ୍ରବାଦ କହିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଚତୁରତା ଓ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରତୀକଭାବେ ସମାଜରେ ସମ୍ମାନିତ ହୁଅନ୍ତି । ଅଳ୍ପ କଥାରେ 
ଅନେକ ଗୂଢ଼ତଥ୍ୟର ଅବତାରଣା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବାଦ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଟିପ୍ପଣୀ ହିଁ ଗଭୀର 
ଜ୍ଞାନର ପରିଚାୟକ । ଏହି ଉକ୍ତିର ଯଥାଥ ତା ପ୍ରତିପାଦିତ କରେ ପ୍ରବାଦ । ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
କରି ମନ୍ଦିର ତୋଳିବା ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶତାଧୂକ ଦେବଦେବୀଙ୍କପାଇଁ 
କ୍ଷୁଦ୍ରବୂହତ୍‌ ମନ୍ଦିର ରାଜାମାନେ ନିମାଣ କରୁଥୁଲେ । ସେସବୁ ତୀଥଯାତ୍ରୀ ଓ ପର୍ଯ୍ୟଟକମା ନଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ 
କରୁ ଥୁଲା । ମନ୍ଦିର ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କେତେକ ସ୍ଥାନ ଥୁଲା ଯାହାପାଇଁ ଯାତ୍ରୀ ଓ ଧର୍ମ ଭାବାପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଦୂର ଦୂରାନ୍ତ ରୁ ନାନା ବାଧାବିଘ୍ନ ସତ୍ତ୍ଵେ ଆସୁଥ୍‌ଲେ ଓ ମନସ୍କାମନା ପୂରଣ କରୁଥୁଲେ । କେବଳ ବିଷ୍ଣୁ, 
ଶିବ, ଶକ୍ତି ଆଦି ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ପୂଜିତ ହେଉ ନ ଥୁଲେ । ଆଉ ଅନେକ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଆକାର 
ପ୍ରକାର ନ ଥାଇ ମଧ୍ଯ, ଶାସ୍ତ୍ର ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସର କେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ଭକ୍ତିଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ବୈଦିକ ତାଲିକା କିମ୍ବା ପୌରାଣିକ ତାଲିକାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବଦେବୀ ହିସାବରେ ବା ଗ୍ରାମଦେବୀ ହିସାବରେ ସେମାନେ 
ପୂଜିତ ହେଉଥୁ ଲେ | ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମନରେ ଅହେତୁକ ଭୟ ଥୁଲା । କୌଣସି ଆପଦ ବିପଦରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା କରୁଥ୍‌ଲେ ଧମ ପ୍ରାଣା ଭକ୍ତ ମାନେ । ସେମାନଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ବଳିଦେବା ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ଦଶହରା, କାଳିପୂଜା, ମକର ଓ ଚୈତ୍ର ସଂକ୍ରାନ୍ତି ସମୟରେ 
ହଜ୍ଚାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ଜୀବ ବଳି ଦିଆଯାଇଥିଲା । ଏବେ ମଧ୍ଯ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶା ଓ ଆଦି ବାସୀ 
ଅଧୁୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହି ପ୍ରଥା ରହିଛି । ସେଥୁରେ ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପୌରୋହିତ୍ୟ ନ କରି 
ସ୍ଥାନୀୟ ଦେହୁରୀ ବା ବିଂଝାଲ ପୂଜା ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକଦା ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନାର 
ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଥୁଲା । ତନ୍ତ୍ରରେ କୃଷକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ ଜନଜାତିଙ୍କର ଅଗାଧ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁବାରୁ ଶକ୍ତି ବା ଗ୍ରାମଦେବୀ 
ପୂଜନ ନାମରେ ବଳିପ୍ରଥା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲ। । ଏବେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । ସୁପରିଚିତ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ସହିତ ଆଉ କେତେକ ଅଜଣା, ଅଶୁଣା, ଅବାନ୍ତର ଓ କାଳନିକ ସାାନକୁ 
ପୂଜା କରିବା ପରଂପରା ଓଡ଼ିଶାରେ ରହିଛି । ତାହାର କେତେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପରପୃଷ୍ଠାରେ ଦିଆଗଲା । 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କତି ୧୮୫ 


ତପ୍ତ ଝରଣା : ପୃଥୁବୀର ବହୁସ୍ାନରେ ଉତାପ ଝରଣାକୁ ଦୈବୀଶକ୍ିର ପ୍ରକାଶ ଜ୍ଞାନ କରି ଲୋକମାନେ 
ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ତପ୍ତପାଣି ଓ ହଟକେଶ୍ଵରରେ ସନ୍ତାନପ୍ରାପ୍ତିର ଆଶା ନେଇ ଅଧ୍କ ବଂଧ୍ୟା ସ୍ତ୍ରୀ ସ୍ନାନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସ୍ନାନ ସମୟରେ ଗୁଆ, ନଡ଼ିଆ, କଙ୍କଡ଼ା, ଶାମୁକା ଆଦି ଯାହା ହାତକୁ ଆସେ ତାହା ଖାଇଥାନ୍ତି | 
ଖାଇବା ସମୟରେ ମନରେ ନିଃସଂକୋଚ ଭାବନା ଥୁବା ଦରକାର । 


ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ମତ୍ସ୍ୟ, ସର୍ପ 

ବୃଷଭ ଶିବଙ୍କ ବାହନ ଭାବରେ ପୂଜା ପାଏ । ଗଣେଶଙ୍କ ବାହନ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୂଷିକକୁ ମାରିବା 
ନିଷେଧ । ବିଛା ପରି ବିଷଧର ଜୀବ ଦେବୀ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ପ୍ରିୟ । ତେଣୁ ତାକୁ ମାରିବାପାଇଁ ଅନୁମତି 
ନାହିଁ । ମାଙ୍କଡ଼ମାନେ ପ୍ରଭୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅନୁଚର ଓ ଭକ୍ତ । ତେଣୁ ସେମାନେ ଦୟାର ପାତ୍ର ତଥା ପୂଜ୍ୟ । 
ମାଛ ବେଶି ଧରିପାରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ 'ଶିକାରୀବାବା' ନାମକ ଗୋଟିଏ ବୃହଦାକାୟ 
ମାଛ ପୂଜା ପାଏ । ଶୁଖ୍‌ଲା ମାଛ ପୂଜା କରିବା ଉତ୍ସବକୁ “କାଞ୍ଜଅଁଳା' କୁହାଯାଏ । ପତଙ୍ଗ ଓ ଶ୍ଗାଳକୁ 
ଦୂତିଆ ଓଷାରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ବସନ୍ତ ରତୁରେ କୋଇଲି ପକ୍ଷୀପାଇଁ ଗୋଟିଏ 
ଆମ୍ବତାଳ ପୋତି ତାକୁ ପୂଜା କଲା ସମୟରେ ଗୀତ ଗାଆନ୍ତି । ବାଲେଶ୍ଵର ଅଞ୍ଚଳରେ ପିଙ୍ଗଳ ନାଗକୁ 
ପୂଜା କରିବା ବିଧ୍‌ ଅଛି । ନାଗଚତୁର୍ଥୀ କାଭିକମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳରେ 
କଚ୍ଛପ ପୂଜା ପ୍ରଚଳିତ । ଚାଷୀମାନେ କୃଷିକାଯ୍ୟ ସମୟରେ କୌଣସି କାରଣରୁ ଆହତ ନ ହେବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶାମୁକା ଓ ଗେଣ୍ଡା ଆଦିକୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଏହା ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । 

ବୃକ୍ଷପୂଜା : ବୌଦ୍ଧଧମ ଉପ୍ନଭି ପାଖରୁ ଅଶ୍ଵହ୍ଥ ବୃକ୍ଷକୁ ପବିତ୍ର ବୃକ୍ଷ ଭାବରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
କାରଭିକ ମାସ ଶୁକ୍ଳ ନବମୀ ଦିନ ଅଥଳା ବୃକ୍ଷ ସହିତ ଜଗଦ୍ଧାତ୍ରୀ ଦେବୀ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ପୌଷ ଅମାବାସ୍ୟାରେ 
ଆମ୍ବଗଛକୁ ମଣ୍ଡାପିଠା ଉତ୍ସଗ କରାଯାଏ । ବଡ଼ ବଡ଼ ଆମ୍ବ ଫଳିବା ଆଶା ନେଇ ଏହି ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ । 
ପୌଷ ମାସ ପରେ ଆମ୍ବଗଛରେ ବଉଳ ଆସେ । ତୁଳସୀଗଛ ପୂଜା ପାଇବାର ଅନେକ କାରଣ ଅଛି। 
ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତମାନଙ୍କପାଇଁ ଏହା ଅତି ପବିତ୍ର ଓ ପୂଜ୍ୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଓଡ଼ିଆ ଘର ଆଗରେ ତୁଳସୀ ଚଉରାରେ 
ତୁଳସୀଗଛ ଥାଏ । ତାକୁ ଲିପିପୋଛି ପରିଷ୍କାର କରିବା ସହ ପ୍ରତ୍ୟହ ସକାଳେ ପାଣି ଦେବା ଏବଂ 
ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଦୀପ ଦେବା ଏକ ଚିରାଚରିତ ବିଧ୍ଵ । ତୁଳସୀକୁ ବୃନ୍ଦାବତୀ ଦେବୀ ନାମରେ ଓଡ଼ିଆ ନାରୀମାନେ 
ପୂଜା କରନ୍ତି । ଧାନଗଛକୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ କରାଯାଏ । ଧାନକେଣ୍ଡା ମାର୍ଗଶିର ମାସ ଗୁରୁବାର 
ଦିନ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା ସମୟରେ ଗ୍ବହିଣୀମାନେ ପୂଜା କରନ୍ତି । 


ଦୈନନ୍ଦିନ ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀର ପୂଜା 

ଗୃହିଣୀମାନେ ମସଲା ପେଷିବାପାଇଁ ଶିଳ ଶିଳପୁଆ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ଷଠୀ ପୂଜାରେ ଶିଳ ଓ 
ଶିଳପୁଆ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଢେଙ୍କି, ଲଙ୍ଗଳ, ଦକ୍ଷିଣମୁଖୀ ଦ୍ଵାର, ନଡ଼ିଆ, ତାଳପତ୍ର ପୋଥ, ଖଣ୍ଡା, 
ଢାଲ ଓ ନାନାଦି ଅସ୍ତ୍ର, କୁମ୍ଭାରଚକ, ସ୍ଵଣ୍ତ୍ରକାରର ଯନ୍ତ୍ରପାତି, ବ୍ୟବସାୟୀର ତରାଜୁ ଓ ଓଜ୍ଚନ ପଥର 
ଇତ୍ୟାଦି ସବୁ ପୂଜା କରିବା ଓଡ଼ିଶାରେ ଦେଖାଯାଏ । ଗୃହ ଭିତରେ ରୋଷେଇଶାଳ, ଗ୍ହ ବାହାରେ 
ଗୁହାଳ, ଶସ୍ୟଭଣ୍ଡାର ମଧ୍ଯ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଓଡ଼ିଆମାନେ ପ୍ରାୟ ସବୁ ପଦାର୍ଥରେ ଛଶଶ୍ଵରଙ୍କ ସତ୍ତା 
ଅନୁଭବ କରିଥାନ୍ତି । 

ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ରୁପା ଆଖ୍‌ ଓ କାନ ଦାନ କରିବା ଆଉ ଏକ ବିଧ୍‌ । ସାଧାରଣତଃ ଗ୍ରାମ ଦେବୀଙ୍କ 
ଆସ୍ଥାନରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ପଥରଖଣ୍ଡରେ ସିନ୍ଦୂର ବୋଳି, ଫୁଲଚନ୍ଦନ ଦେଇ ଦେହୁରୀ ପୂଜା କରୁଥଲା । 
ବତ୍ତମାନ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ମାନବାକୃତି କରିବା ଉଦ୍ୟମରେ ପଥର ଦେହରେ ଆଖଝ୍‌, କାନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ରୂପାରେ ବା ତମ୍ବାରେ ଲଗାଯାଉଛି । 


୧୮୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ମୁଣ୍ଡନ ହେବା ପ୍ରଥା - ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନିଜର ବା ନିଜ ସନ୍ତାନର ମୁଣ୍ଡବାଳ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ପରଂପରା 
ବେଶ୍‌ ଲୋକପ୍ରିୟ । ଉଚ୍ଚ ଓ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀ ଉଭୟବର୍ଗ ଏହି ପ୍ରଥା ପାଳନ କରନ୍ତି । ବ୍ରାହଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ 
ଉପନୟନ ବ୍ରତରେ ମୁଣ୍ଡନ ହେବା ବିଧ୍‌ ରହିଛି । ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ତିରୁପତି ଭେଙ୍କଟେଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରୁ ମୁଣ୍ଡନପାଇଁ 
ଅନେକ ଭକ୍ତ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି ଏବଂ ତିରୁପତିରେ ନିଜ ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ବାସ୍ତବ ରୂପ ଦେଇଥାନ୍ତି । ସନ୍ତାନର ପ୍ରଥମ 
ବାଳ କାଟିବା ଅର୍ଥ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରିବା । କେବଳ ଶିଶୁମାନଙ୍କପାଇଁ ପିତାମାତା ଏପରି 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ନ ଥାନ୍ତି, ନିଜ ନିଜର ଶୁଭପାଇଁ ବା ଆରୋଗ୍ୟ ଲାଭପାଇଁ ମଧ୍ଯ କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 
ଯେଉଁମାନେ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ନ ପାରନ୍ତି ସେମାନେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟରେ କେଶ ଉତ୍ସର୍ଗ 
କରିଥାନ୍ତି । ନଦୀ ଜଳରେ ଉତ୍ସର୍ଗିତ କେଶ ଭସାଇବା ପରଂପରା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ । 


ସାଧୁ ବା ବାବାମାନଙ୍କ ପୂଜା 


ଭାରତରେ ଅନେକ ସାଧୁସନ୍ଥ ଚଳନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ ରୂପରେ ପୂଜା ପାଆନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ଯେତେ 
ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ସେତିକି । ବାବାମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଭଲମନ୍ଦ ଦୁଇପ୍ରକାର ଖ୍ୟାତି ବା ଅଖ୍ୟାତି ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ । କିନ୍ତୁ ସିରିଡ଼ି ସାଇ, ସତ୍ୟ ସାଇ, ମା ଅମ୍ତମୟୀ, ମା ଆନନ୍ଦମୟୀ, ସ୍ଵାମୀ ଚିଦାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀ, 
ବାପୁ ଆଶାରାମଜୀଙ୍କ ପରି ଧମାମ୍ମାମାନଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ସଂଖ୍ୟା ଅଗଣିତ । ଓଡ଼ିଶାରେ ସେମାନଙ୍କର ଭକ୍ତ 
ଅଛନ୍ତି । ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସଂପ୍ରଦାୟରେ ସାଧୁପୁରୁଷମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭନ୍ତି ମନୋଭାବ ପ୍ରକଟ କରିବାର 
ଯଥାର୍ଥତା ସେମାନେ ଉପଲବ୍ଧ କରି ଅଛନ୍ତି । ତେଣୁ ବିଭିନ୍ନ ଆଶ୍ରମ ଓ ପ୍ରାଥ୍ଥନା ଗୃହମାନ ସେମାନେ 
ସ୍ଥାପନ କରି ସାଧୁମହାମ୍ମାଙ୍କ ଗୁଣଗାନ କରୁଅଛନ୍ତି । ଏହାର ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କତିକ ମହଲ୍ସ୍‌ ଅଛି । 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଏହା ଏକ ଜୀବନ୍ତ ପରଂପରା । ସେମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ନିରୂପଣ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ସମାଜରେ ନୈତିକତା ଓ ମାନବିକତା ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁବାରୁ ସାଧୁସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତିଭାବ ପ୍ରକଟ କଲେ ମଣିଷ ବିନୟୀ, ସଦାଚାରୀ, ଦୟାଳୁ ଓ କରାବ୍ୟପରାୟଣ ହୁଏ | 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ଆଦଶ୍ରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବା ସମାଜ ପ୍ରତି ଶୁଭଙ୍କର । 


କରମା ପୂଜା 


ଓଡ଼ିଶାର ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି ଓ ଜନଜାତିମାନେ କରମା ପୂଜାରେ ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । 
ଏହି ପୂଜା ଶରତରତୁରେ ଭାଦ୍ରବ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ପାଳିତ ହୁଏ । କରମା ଗଛକୁ ସେଦିନ 
ପୂଜା କରାଯାଏ । କରମା “କମ” ଶବ୍ଦରୁ ଉଦ୍ଭବ | 'କମ'କୁ ଭାଗ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । 
କରମା ତେଣୁ ଭାଗ୍ୟର ଦେବତା । ଗଛର ଗଣ୍ଡିକୁ ଧୋଇ, ଚନ୍ଦନ ସିନ୍ଦୂର ଦ୍ବାରା ପ୍ରଲେପ କରି, ଫୁଲ ଓ 
ଧୂପ ଦେଇ ଭକ୍ତମାନେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ପୂଜା ସ୍ଥାନରେ ଗୋଟିଏ କରମା ଡାଳ ପୋତି ତାକୁ ନୂଆ 
ଲୁଗାରେ ଘୋଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଏ । ଭକ୍ତମାନେ ମଦ୍ୟପାନ କଲା ପରେ ପ୍ରଦୀପ ଜାଳନ୍ତି । ତା'ପରେ 
ବେଶଭୂଷା ହୋଇ ଗଛ ପାଖରେ ସମବେତ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । କଦଳୀ ଗଛ ପୋତି ପୂଜା ଆସ୍ଥାନ ଉପରେ 
ଛାଉଣି କରାଯାଇଥାଏ ¦ ବନ୍ଧ୍ୟାନାରୀମାନେ ଉପବାସ କରି ସନ୍ତାନ ଲାଭପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । କରମା 
ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସମସ୍ତ ଜନଜାତିରେ ଭୟ ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଧନୀ ନିର୍ଦ୍ରନ, ରୋଗୀ ଓ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବାନ୍‌ 
ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ଭୟ କରନ୍ତି । ସେ ଅନ୍ନ ଓ ବସ୍ତ୍ର ଦିଅନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଶସ୍ତି ବିଷୟରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀମୂଳକ କାହାଣୀ 
ଅଛି । ଅହଂକାରୀ ସାଧବ ସବୁ ହଜାଇଲା ପରେ କିପରି କରମାଙ୍କ କୃପାରୁ ଧନଜନ ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଫେରିପାଇଥିଲା ତାହା ମନେ ପକାନ୍ତି । କରମା ନାଚପାଇଁ ପେସାଦାର ନତ୍ତକ ଅଛନ୍ତି । ନିଃସନ୍ତାନ ବ୍ୟକ୍ିର 
ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ହେଲେ ସେ ପେସାଦାର ନର୍ତକମାନଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରି ନୂତ୍ୟ ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । ଓରାମ 
ସଂପ୍ରଦାୟରେ କରମା ପର୍ବ ଶସ୍ୟ ଅମଳ ସମୟରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଜଙ୍ଗଲରୁ କରମା ଗଛର ଡାଳ 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କତି ୧୮୭ 


ଆଣି ପୂଜା କରାଯାଏ । ବହୁଦିନ ପଯ୍ୟନ୍ତ ନୃତ୍ୟୋତ୍ସବ ଚାଲୁରହେ । କେତେକ ଅଞ୍ଚଳରେ କରମା ନାଚପାଇଁ 
କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ନ ଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହୂଏ ସେତେବେଳେ 
କରମା ପୂଜା ଓ ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହୋଇପାରେ । ଓଡ଼ିଶାର ଉପକୃଳ ଅଞ୍ଚଳରେ “କରମା” ଗୀତ ବା ନୁତ୍ୟର 
ଆଦର ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବତନ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଏହା ଅତି ଲୋକପ୍ରିୟ ଉତ୍ସବ । 


ଚଇତି ଘୋଡ଼ାନାଚ 

ଓଡ଼ିଶାର କେଉଟ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଚଇତିଘୋଡ଼ା ନାଚ ଅତି ପ୍ରିୟ । ଚୈତ୍ରମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷରୁ ବୈଶାଖ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ବାସୁଳୀ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ଘୋଡ଼ା ବେଶରେ ପୂଜା କରାଯାଏ। କୃତ୍ରିମ 
ଘୋଡ଼ାର ମୁଣ୍ଡ ଅଂଶ ସୁସଜିତ ହୋଇଥାଏ । ଗଣ୍ଡି ଅଂଶଟି ବାଉଁଶରେ ତିଆରି । ତା' ଭିତରେ ଜଣେ 
ସୁସ୍ଥ ଲୋକ ପ୍ରବେଶ କରେ । ସେ ଘୋଡ଼ସବାର ହେଲାପରି ଘୋଡ଼ାର ମୁଣ୍ତରେ ବନ୍ଧା ଥୁବା ଲଗାମକୁ 


। 





ଚଇତି ପର୍ବ 


ଧରେ । ଘୋଡ଼ାକୁ ଆଗକୁ ଏବଂ ପଛକୁ ସେ ନୃତ୍ୟ ଭଙ୍ଗୀରେ ଚଲାଇ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କର ମନୋରଞ୍ଜନ କରେ । 
ବାଦ୍ୟକାର ଏବଂ କାହାଳୀବାଦକ ତା' ସହ ଯୋଗଦାନ କରନ୍ତି | ନୃତ୍ୟାଙ୍ଗନ ବାତାବରଣ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ 
ଭରିଯାଏ । ଦୁଇଟି ଘୋଡ଼ାରେ ଜଣେ ପୁରୁଷ ଏବଂ ଜଣେ ନାରୀ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । ସମୟ ସମୟରେ ଜଣେ 
ଜୋକର୍‌ ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ ଏବଂ ନୃତ୍ୟରେ ଉପଭୋଗ୍ୟ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଦେଖାଏ । ପଞ୍ଚସଖାର ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସ 
ଲେଖଥିବା “କୈବରରଗୀତା' କୁ ଭକ୍ତମାନେ ଆବୂରି କରନ୍ତି । ତାହା ସେମାନଙ୍କର “ ବେହ' ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ । 
ବାସୁଳୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜିବାପାଇଁ “ କୈବର୍ତ ଗୀତା' ରେ ଥୁବା ମନ୍ତ ପାଠ କରାଯାଏ | ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ କୈବର୍ର 
ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବାସୁଳୀ ପୂଜା ସହିତ ଚଇତିଘୋଡ଼ା ନାଚ ସଂପୃକ୍ତ । 


୧୮୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଦଣ୍ଡନାଚ 

ଏହା ମଧ୍ଯ ନୀଚଶ୍ରେଣୀ ଲୋକଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନର ମାଧ୍ଯମ । ତେବେ ଜାତି ଓ ବଣ୍ଠ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ଦଣ୍ଡନାଚରେ ଲୋକମାନେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନୁମୋଦିତ । ଦଣ୍ଡ ଗ୍ଦପରେ ତେର ଜଣ ଭକ୍ତ 
ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନେ “ଭୋକଇା' ନାମରେ ପରିଚିତ |! ଦଳର ଅଧପତିକୁ 'ପାଟଭୋକଇା!' କୁହାଯାଏ | ସେ 





ବ୍ରତ ପାଳନ ସମୟରେ ନିଷେଧ । ଅଳ୍ପ ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ନିଜକୁ ଯୋଗୀ ପରି ରଖନ୍ତି । ଭୋକ୍ତାମାନେ 
ଗାଁ ଗାଁ ବୁଲି ଲୋକମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ସମ୍ବର୍ଧିତ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ଶିବଭକ୍ତ । ଉତ୍ତପ୍ତ ବାଲିରେ ଦିନ ଦ୍ଵିପ୍ରହରରେ 
ଗଡ଼ିବା ଓ ନାଚ କରିବା ସେମାନଙ୍କର ସାଧନା । ତା'ପରେ ସେମାନେ ସ୍ବାନ କରି ଅଳ ଭୋଜନ କରନ୍ତି | 
ରାତ୍ରିକାଳରେ ସେମାନେ କୁମ୍ଭାରଘରକୁ ଯାଇ ମାଟିନିର୍ମିତ ଘଟ ଆଶନ୍ତି । ପୁଣି ଗାଁ ପ୍ରଦକ୍ଷିଣ କରି ସ୍ନାନ 
କରନ୍ତି । ଜଣେ ନିମ୍ନଶ୍ରେଣୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନଦୀ ମଝିରୁ ପାଣି ଆଣନ୍ତି । ଯେଉଁ ଘଟରେ ପାଣି ଆଣନ୍ତି ତାହା 
ଚନ୍ଦନଦ୍ଵାରା ମନ୍ତିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେଥୁରେ ଅରଖପତ୍ର କିଛି ଫୁଲ ସହିତ ରଖାଯାଏ । ଶିବଙ୍କର 
ଅରଖ ଫ୍ଲ ଅତି ପ୍ରିୟ । ତାଙ୍କ ଭାତ ଉତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଏ । ଅବଶିଷ୍ଟ ଭୋଗ ତଳ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ ଖାଆନ୍ତି । 


୩୩ କହା କହ 


ନଚେତ୍‌ ତାହା ଫିଙ୍ଗି ଦିଆଯାଏ । ଘଟକୁ କାମିନା ଘଟ କହନ୍ତି । 

ପାଟୁଆ ବା ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରାରେ ଘଟର ସ୍ଥାନ ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂଣ୍ଠ । ତାକୁ ଭୂମିରେ ଦୁଇଟି ଶର ସହିତ ପୋତି 
ଦିଆଯାଏ । ତହିଁରେ ଥୁବା ଜଳ ଜୀବନର ପ୍ରତୀକ । ପୁଣି ବର୍ଷକ ଉତ୍ତାରୁ ତାହା ପୂଜାପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୁଏ । ଘଟ ମାନବ ଶରୀରର ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ବ କରେ । ଶରୀର ନଷ୍ଟ ହେଲା ପରି ଘଟ ମଧ୍ଯ କିଛି ସମୟ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇ ନଷ୍ଟ ତୁଏ । ମାନବ ଶରୀର ଧରି ଯେ କେହି ଜନ୍ମ ହେଲେ ମୃତ୍ୟୁ ଦିନେନା ଦିନେ ତା'ପାଇଁ ସୁନିଶ୍ଚିତ । 
ଘଟପୂଜା ଏହି ଦଶନକୁ ସୂଚିତ କରେ ! ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଶିବ ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଭୋକ୍ତାମାନେ ସମବେତ 
ତୁଅନ୍ତି । ମଶାଲ ଢଳୁଥିବା ସ୍ଥାନକୁ କାମନାଘର କୁହାଯାଏ । ମଶାଲ ଅଗ୍ନି ନିର୍ବାପିତ ନ ହେବା କଥା । ତାହା 
ମଣିଷ ମନରେ ଥିବା ଆଶାର ପ୍ରତୀକ । ଆଶାର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ଭୋକ୍ତାମାନେ ଧାଡ଼ିବାନ୍ଧି ଶର ଥୁବା ଘଟ 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କତି ୧୮୯ 


ସହିତ ମଶାଲ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଏକ ମୁକ୍ତ ପ୍ରାଙ୍ଗଣକୁ ଅ।ସନ୍ତି । ସେଠାରେ ଘଟକୁ ପୋତି ଫରୁଲଦ୍ଧାରା 
ସଜାଇ ଦି ଅନ୍ତ । ଚାରିପଟେ ଭୋକ୍ତାମାନେ ବୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । ନୃତ୍ୟ ସମୟରେ ଜୋରରେ କହନ୍ତି “କାଳ 
ରୁଦ୍ରମଣି ହୋ ଜୟଂ | ତା'ପରେ କାଳୀମୁଖା ପିନ୍ଧି ଜଣେ ନାଚି ନାଚି ବାହାରନି | ତାଙ୍କ ସହିତ ଥାଆନି 
ଜଣେ ଫକୀର ଓ ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ, ଜଣେ ଶିକାରୀ ଓ ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ, ଜଣେ ଟଉକିଆ ଓ ତାଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ଆଉ 


କେତେଜଣ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ । 





ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରାରେ ଅନେକ ଦେବଦେବୀ ପୂଜିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଖ୍ୟ ହେଲେ ଶିବ । ଯାତ୍ରାରେ ଭାଗ 
ନିଅନ୍ତି ବାଉରୀ, କଣ୍ଡରା, ପାଣ ଓ ହାଡ଼ି ଶ୍ରେଣୀୟ ଲୋକମାନେ | ଶିବ ସେମାନଙ୍କର ରକ୍ଷକ ହିସାବରେ 
ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ନିଜ ଶରୀରକୁ ନାନା କଷ୍ଟ ଦେଇ ସେମାନେ ଶିବଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥାନ୍ତି । 
କେତେକ ନିଜ ଶରୀରରେ କଣ୍ଟା ବିଦ୍ଧ କରନ୍ତି, ଉପରୁ ତଳକୁ ଝୁଲନ୍ତି, ବେକରେ ବିଷଧର ସର୍ପ ଗୁଡ଼ାଇଥାନ୍ତି 
ଓ ଜଳନ୍ତା ଅଗ୍ନିରେ ଚାଲନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି କ୍ଷତି ବା ଅନିଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେମାନେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର 
ଭାବରେ ଅନ୍ୟର ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ନିଜକୁ ପୀଡ଼ା ଦିଅନ୍ତି । ସେଥ୍୍‌ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ମଙ୍ଗଳ ସମ୍ଭବ 
ହୁଏ । ଚୈତ୍ରମାସରେ ଦଣ୍ଡ ଯାତ୍ରା ହୂଏ । ଚୈତ୍ର ଏବଂ ବୈଶାଖ ଶିବପୂଜାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଉପବାସ 
କରିବା, ଜଳନ୍ତା ନିଆଁରେ ଚାଲିବା, ଖଣ୍ଡାଧାରରେ ଚାଲିବାଦ୍ବାରା ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମନସ୍କାମନା ପୂଣ୍ଠ ହୁଏ । 
ବାମଣ୍ଡାର ଭଟାରିକା, ମୟୂରଭଞ୍ଜର କୀଚକେଶ୍ଵରୀ, ଢେଙ୍କାନାଳର ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର, ତାଳଚେରର ହିଙୁଂଳାଶ, 
ଅନୁଗୁଳର କଳାପାଟ, ସମ୍ବଲପୁରର ସମଲେଭ, ନୟାଗଡ଼ର ଗୌରୀ, ନରସିଂହପୁରର ଗୋପୀନାଥ, 
କୋଣାର୍କର ରାମଚଣ୍ଡୀ ଏବଂ କେନ୍ଦୁଝରର ଦଣ୍ଡ ଦେବୀଙ୍କ ନିକଟରେ ଦଣ୍ଡଯାତ୍ରା ପର୍ବ ଅତି ଉତ୍ସାହ ସହିତ 
ସମାହିତ ହୁଏ | 


ଚଡ଼କ ପୂଜା 
ଚଡ଼କପୂଜା ଏବଂ ଦଣ୍ଡନାଚ ଓ ପାଟୁଆଯାତ୍ରା ଭିତରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । ଉପାସକମାନେ 
ଶିବ ଓ ଗୌରୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଉପାସନାରେ ନିଜକୁ ଅତିଶୟ କଷ୍ଟ ଦେବା ବିଧ୍‌ ଅଛି । ପିଠିରେ 


୧୯୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ମୁନିଆ ଲୁହା କଣ୍ଟା ଫୋଡ଼ି ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ବାଉଁଶରେ ଝୁଲନ୍ତି । ବାଉଁଶଟି ଚକ୍ରାକାରରେ ବୁଲେ । ଭକ୍ତ 
ଏପରି କଷ୍ଟପ୍ରଦ ଅବସ୍ଥାରେ ବାଉଁଶ ବନ୍ଧା ଖମ୍ବ ଚାରିପଟେ ବୁଲିବା ସମୟରେ ଢୋଲ ମାଦଳ ଆଦି 
ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରରେ ବାଦ୍ୟକାରମାନେ ଭୀଷଣ ଶବ୍ଦ କରନ୍ତି । ଶବ୍ଦ ସହିତ ଉତ୍ସାହ ଦ୍ବିଗୁଣିତ ହୁଏ । ଏହି ସାଧନାପାଇଁ 
ମାନସିକ ଓ ଶାରୀରିକ ଶକ୍ତିର ପ୍ରାଚୁଯ୍ୟୁ ଥୁବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହା ସହିତ ତନ୍ତ୍ର ପୂଜାର ସଂପର୍କ ରହିଛି । 
ଉତ୍ତର ବାଲେଶ୍ଵରରେ ଚଡ଼କ ପବ ଅତି ଲୋକପ୍ରିୟ । ସେ ଉପଲକ୍ଷରେ ଆୟୋଜିତ ମେଳାରେ ବିପୁଳ 
ଜନସମାଗମ ହୁଏ । ମେଳା ଏଗାର ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲେ । ଭକ୍ତମାନେ ଉପବାସ କରନ୍ତି । ଘଟ ଭିତର 
ଶର ସ୍ପର୍ଶ କରିବାପାଇଁ ସେମାନେ ପଇସା ଦିଅନ୍ତି । ଅନେକ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ ନିଜ ମାନସିକ ପୂରଣ କରିବା 
ଆଶାରେ ଅଧୁଆ ପଡ଼ନ୍ତି । ସ୍ଵପ୍ନରେ ସେମାନଙ୍କ ଅଭୀଷ୍ଟ ପୂରଣ ହୁଏ । ମଦ ମାଂସ ମୈଥୁନ ନିଷିଦ୍ଧ 
ହୋଇଥାଏ । ଏକ ପବିତ୍ର ମନୋଭାବ ନେଇ ଚଡ଼କ ପର୍ବ ପାଳିତ ହୁଏ । 


ପାଲା 

ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କତିରେ ପାଲା ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ପାଲା ଗାୟକମାନେ ଓଡ଼ିଶାର 
ଅଗଣିତ ନରନାରୀଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ବିଶିଷ୍ଟ କବି ଓ ସାହିତ୍ୟକାରମାନଙ୍କ ରଚନା ସହିତ ପରିଚିତ 
କରାଇଥାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ଭିତରେ, ବିଶେଷତଃ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ହୋଇ ନ ଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୋତାମାନେ ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ, ଦୀନକୃଷ୍ଣ ଓ ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତସିଂହାର ପ୍ରଭୂତି ରୀତି ଯୁଗର କବିମାନଙ୍କ 





ଠିଆପାଲା 


୨୭୩ କକ ୫୭୩ ୨୯୩ 


ଲେଖା ସହିତ ପାଲା ମାଧ୍ଯମରେ ପରିଚିତ ହୁଅନ୍ତି । ପାଲା ଗାୟକ ଓ ବାଦକ ମିଶି ତିନି ଚାରିଜଣ ଥାଆନ୍ତି । 
ଗାୟକ ଜଣେ, ତାଙ୍କ ପାଳି ଧରିବାକୁ ଜଣେ ସହଗାୟକ, ମୃଦଙ୍ଗ ବାଦକ ଜଣେ, ଗିନିବାଦକ ଜଣେ ଏବଂ 
ଚାମର ଟାଳକ ଜଣେ, ଏହିପରି ପାଞ୍ଚ ଛ ଜଣ ଲୋକ ଭଲ ପୋଷାକ ପିନ୍ଧି ପାଲା ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ପାଲା ଶୁଣିବାପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଉତ୍ସାହ ଦେଖାଯାଏ । ଗାୟକ ମହାଶୟ କାବ୍ୟ, ପୁରାଣ, 
ଇତିହାସ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କୃତିରୁ ଆବୃଭି କରି ଅର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରନ୍ତି । ସାରା ରାତି ପାଲା ଆସର ଜମେ । 
ଶ୍ରୋତାମାନେ ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ପାଲା ଶୁଣନ୍ତି । ପାଲା ପରିବେଷଣ ଏକ ଅତି କଳାପୂଣ୍ଠ ଶୈଳୀ । ଗାୟକମାନେ 
ଶାସ୍ତ୍ରଞ୍ଚ । ନାନା ଉଦାହରଣ ଦେଇ ସେ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କୁ କାବ୍ୟର ଅର୍ଥ ବୁଝାନ୍ତି ଓ ଜଟିଳ ଶବ୍ଦର ସରଳ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରନ୍ତି । ତାଙ୍କର ସୁରତାଳ ଓ ରସ ଜ୍ଞାନ ଅତି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର । 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୧୯୧ 


ସତ୍ୟନାରାୟଣ ବା ସତ୍ୟ ପୀର ପାଲା 


ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଗାୟଣ ପାଲା ସହିତ ସତ୍ୟନାରାୟଣ ପାଲାର କିଛି ସଂପର୍କ ନାହିଁ । ଏହା ସତ୍ୟପୀର ପାଲା 
ନାମରେ ମଧ୍ଯ ଅଭିହିତ ହୁଏ । ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ଇସଲାମ ଧର୍ମ ଭାରତରେ ପ୍ରବେଶ କଲା ପରେ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ନାନା କାରଣରୁ ତିକ୍ତ ତା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । ଫଳରେ ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ଅଶାଚ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଦଭାବ କିପରି ସୁରକ୍ଷିତ ହେବ ସେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅନେକ ସାଧୁସନ୍ଥ୍ର ଚିନ୍ତା କଲା ପରେ ଉଭୟ ପକ୍ଷକୁ ସୁହାଇଲା ଭଳି ସତ୍ୟପୀର ପୂଜାର ଅବତାରଣା 
କରିଥୁଲେ । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମତରେ ସତ୍ୟ ଅର୍ଥ ବିଷ୍ଣୁ । ପୀର ଅର୍ଥ ଧର୍ମପ୍ରଚାରକ ସନ୍ଧ୍ର । ସତ୍ୟନାରାୟଣ ବା 
ସତ୍ୟପୀର ପୂଜାରେ ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା, ହିନ୍ଦୀ ଏବଂ ଉଦୁଁ ଆଦି ମିଶିତ ଭାଷାରେ ରଚିତ ହୋଇଥବା ପାଲା 
ଗାନ କରାଯାଏ । ଓଡ଼ିଶାରେ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ମୁଷ୍ଟି ମେୟ । ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଦ୍ଵେଷ କେବେହେଁ ଉପୁଜି ନ ଥୁବା ସୁଖକର କଥା । ଦେଢ଼ଶତ ବର୍ଷର ମୁସଲମାନ 
ଶାସନସନ୍ତ୍ଵେ ଇସଲାମ ଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହେବା ଲୋକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅତି ଅଳ୍ପ ଥୁଲା । ପାଲା ପୂଜା ମାଧ୍ଯମରେ 
ଦୁଇ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ବନ୍ଧୁତ୍ବ ସୂତ୍ରରେ ଆବଦ୍ଧ କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ସତ୍ୟପୀର ପାଲାର ପରିକନ୍ପନା ହୋଇଥୁଲା 
ସପ୍ତଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ । ଏହା ଉତ୍ତରଭାରତରେ ପଞ୍ଜାବଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବଙ୍ଗଳା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସାର ଲାଭ 
କରିଥୁଲା । ପିଲାର ଜନ୍ମବର୍ଷଠାରୁ ସେ ବୟଃପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପିତାମାତା ସତ୍ୟପୀର ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । 
ଏ ପୂଜାରେ ପଞ୍ଚଦେବତା ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ହେଲେ ଗଣେଶ, ଭାସ୍କର, ବିଷୁ, ଶିବ ଓ ଦୁଗାଁ | 
ପାନ ଓ ଗୁଆ ପାଞ୍ଚ ଜାଗାରେ ଗୋଟିଏ ଖଟୁଳି ଉପରେ ରଖ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଖଟୁଳିର ଚାରିଗୌଡ଼ରେ ଚାରୋଟି 
ଶର ବାନ୍ଧି ଫୁୁଲମାଳଦ୍ଵାରା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଯୋଗ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଠାକୁର ପୂଜା ପାଇବା ପରେ ଶିରିଣି 
ଭୋଗ ହୁଏ । ଦୁଧ, କଦଳୀ, ଛେନା ଆଦି ମିଶିଥୁବା ସୁସ୍ବାଦୁ ଶିରିଣି ଭକ୍ତମାନେ ଭୋଗ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି । ତା'ପରେ ସତ୍ୟନାରାୟଣଙ୍କ ମହିମା ବର୍ଣନା କରି ପାଲା ଆବୃରି ହୁଏ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଯଜମାନର 
ଶୁଭକାମନା କରି ବ୍ରାହ୍ମଣ ବିଦାୟ ନିଅନ୍ତି । ଏହି ପୂଜା ଗୋଟିଏ ଗ୍୍‌ହରେ ଗୋଟିଏ ପରିବାରପାଇଁ ଆୟୋଜିତ 
ହୋଇଥିଲେହେଁ ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ଆମନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । 


ସତ୍ୟନାରାୟଣ ପାଲାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାଲାରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ 
ମୁଖ୍ୟ ହେଲା କବିକଣ୍ଠଙ୍କ ରଚିତ ଜନ୍ମପାଲା, କୃଷ୍ଣହରି ଦାସଙ୍କ ରଚିତ କାଠୁରିଆ ପାଲା, ମଦନସୁନ୍ଦର 
ପାଲା, ସଦାନନ୍ଦ ସୌଦାଗର ପାଲା, କବିକଣ୍ରଙ୍କ ରଚିତ ବିଦ୍ୟାଧର ପାଲା, ଭୁଗୁରାମଙ୍କ କଳାବତୀ, 
ଲୀଳାବତୀ ଏବଂ ଭ୍ରମରବର ପାଲା ଏବଂ ଶଙ୍କ ରାଚା ଯ୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉଗ୍ରତାରା ପାଲା । ଏହି ପାଲାଗୁଡ଼ିକ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକପ୍ରିୟ । 


ବିଭିନ୍ନ ବ୍ରତଃ ଉପବାସ ଓ ମେଳା 


ଶତ ୨୬ ୨୬୬ 


ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ ମୁଖ୍ୟତଃ କୃଷିଭିରିକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ଜନଜୀବନ ଗ୍ରାମୀଣ ପରଂପରାଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହେଉଥୁବାରୁ ଅନେକ ପ୍ରକାର ବ୍ରତ, ଉପବାସ ଓ ଉପାସନା ଓଡ଼ିଆ ରମଣୀମାନେ ପାଳନ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ନିରକ୍ଷର ବା ଅଳ୍ପଶିକ୍ଷିତା ଏବଂ ରକ୍ଷଣଶୀଳା । ପରିବାରର ଭଲମନ୍ଦ 
ଦାୟିତ୍ସ୍‌ ସେମାନେ ବହନ କରିଥାନ୍ତି । ସ୍ଵାମୀ, ସନ୍ତାନ ଓ ବନ୍ଧୁବର୍ଗଙ୍କ ଶୁଭ ମନାସିବା ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ନ୍ୟସ୍ତ । ସେମାନେ ଦେବଦେବୀ ପୂଜାଠୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବାରମାସରେ ତେର ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବା ପରଂପରାକୁ 
ଆପଣେଇ ନେଇଛନ୍ତି । କେତେ ପ୍ରକାର ଧାମିକ ଅନୁଶା ସନଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ନିଜକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରନ୍ତି ତାହାର 
ଇୟତ୍ତା ନାହିଁ । ଘର ଦୁଆରକୁ ଗୋବରରେ ଲିପିବା, ମୁରୁଜ ପକାଇବା, ଠାକୁରଘର ସାମଗ୍ରୀ ସଜାଇବା, 
ସ୍ଵାମୀ ଓ ପିଲାମାନଙ୍କ କଥା ବୁଝିବା, ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କ ଯତୃନେବା, ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଓ ପରିବେଷଣ କରିବା, 
ଅତିଥୁ ଅଭ୍ୟାଗତଙ୍କ କଥା ବୁଝିବା, ସବୁ ପ୍ରକାର କାମ ସେମାନେ ତୁଲାଇଥାନ୍ତି । ତା' ଉପରେ ପୁଣି ଆଜି 


୧୯୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସୋମବାର ତ, କାଲି ଗୁରୁବାର, ଆଜି ରବିପୂଜା ଓ କାଲି ଶନିପୂଜା ଆଦି ଏକାଦଶୀ ତ କାଲି ସଂକ୍ରାନ୍ତି, ଆଜି 
ଦଶହରା ତ କାଲି ଦୀପାବଳୀ । ଏହିପରି ଅସୁମାରି ଦିନର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ସେମାନେ ବିହିତ କାର୍ଯ୍ୟାନୁଷ୍ଠାନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଅଳ୍ପ କଥାରେ କହିଲେ ଓଡ଼ିଆ ନାରୀ ଉପରେ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଭାରୀ ବୋଝ ସମାଜ ଲଦି ଦେଇଛି । 
କେତେବେଳେ ବିଚାରୀ ସବୁ ଦାୟିତ୍ସ ନିଜେ ତୁଲାଏ ତ କେତେବେଳେ ସମଷ୍ଟି ଭାବରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସହଯୋଗୀ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ତେବେ ସେ ହେଲା ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ମୂଳସ୍ତମ୍ଭ । ତା' ବିନା ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଗତି ନାହଁ 
କି ସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ପାଳିତ ହେଉଥିବା ବ୍ରତର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ତେବେ କେତେକ ମୁଖ୍ୟବ୍ରତର 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବଣ୍ଠନା ନିମ୍ନରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା । 


କୁକୁଟୀ ବ୍ରତ 

ଏ ବ୍ରତରେ ଉମା ଓ ମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ମହିଳାମାନେ ଉପବାସ ରହି ପୂଜା କଲା ପରେ 
ହାତରେ ବ୍ରତ ବାନ୍ଧନ୍ତି । ବ୍ରତକୁ ଅବହେଳା କଲେ ଅନିଷ୍ଟ ହୁଏ । ବ୍ରତ ସଫଳ ହେଲେ ସନ୍ତାନସନ୍ତତି ଲାଭ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନେ ସୁଖରେ ରହନ୍ତି । 


କେଦାର ବ୍ରତରେ କେଦାରଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ବ୍ରତ କରାଯାଏ । ଉପାସିକାମାନେ ସଂପଦ ଓ ସୁଖ 
ଲାଭ କରନ୍ତି । ସୂତାରେ ତିଆରି ହୋଇଥୁବା ବ୍ରତକୁ ହାତରେ ବାନ୍ଧିବା ବିଧ୍‌ ରହିଛି । 


ବଜ୍ର ମହାକାଳି ବ୍ରତ - ଏହା ମାଆମାନେ ସନ୍ତାନ ସୁଖପାଇଁ ପାଳନ କରନ୍ତି । ବ୍ରତ ପାଳନର ଯଥାର୍ଥତା 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାପାଇଁ ଉପାଖ୍ୟାନମାନ ଅଛି । ଉପାଖ୍ୟାନରେ ଦେବୀ କିପରି ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି ତାହା 
ବର୍ଣିତ | 

ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତ - ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀରେ ରବିବାର ପଡ଼ିଲେ ଏହି ବ୍ରତ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା 
ପାଇଁ ପାଳିତ ହୁଏ । ସନ୍ତାନ ଓ ସଂପଦ ଲାଭ ହୁଏ । କୁମାରୀମାନେ ରୂପବାନ୍‌ ସ୍ଵାମୀ ଲାଭ କରନ୍ତି । 


ସୁଦଶାବ୍ରତର ଉପାଦେୟତା ପଦ୍ମପୁରାଣରେ ବିଶଦ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଏଥୁରେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରାଯାଏ । ଧନଧାନ୍ୟ ଗୋପଲକ୍ଷ୍ମୀ ପ୍ରାପ୍ତିର ଆଶୀର୍ବାଦ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ଦିଅନ୍ତି । ଗୃହିଣୀମାନେ ଏହା 
ପାଳନ କରିବା ବିଧ ରହିଛି । 


ରାଇଦାମୋଦର ବ୍ରତ 

କାରିକ ମାସରେ ବିଧବା ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ଏହି ବ୍ରତ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ଅତି ନିଷ୍ଠାର ସହିତ 
ଏକଓଜି ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ କରିବା କଥା । ଦାମୋଦରଙ୍କ ସହ ରାଭ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ସେମାନେ ପୂଜା କରନ୍ତି । କାରିକ 
ମାସରେ ପଞ୍ଚୁକ ସମୟରେ ଏହି ବ୍ରତର ଉଦ୍‌ଯାପନ ହୁଏ । ସେ ସମୟରେ ଆମିଷ ଭକ୍ଷଣ ସଂପୂଣ୍ଠ ନିଷେଧ । 


ନିଶାମଙ୍ଗଳବାର ବ୍ରତ - ଆଶ୍ଵିନ ମାସ ପ୍ରତି ମଙ୍ଗଳବାର ଦିନ ବିବାହିତା ମହିଳାମାନେ ଏହି ବ୍ରତ 
ପାଳନ କରନ୍ତି । ଉପବାସ ବ୍ରତ ଏବଂ ଉପବାସ ଭିତରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି । କେବଳ ମହିଳାମାନେ 
ଉପବାସ ପାଳ୍ଚନ କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବ୍ରତରେ ସ୍ଵାମୀ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । କେବଳ ବିଧବା ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ 
ବ୍ରତରେ ସ୍ଵାମୀମାନେ ଯୋଗ ଦେବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାଏ । ତେବେ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୂଜା ନ ସରିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପବାସ ପାଳନ କରିବା ବିଧ ରହିଛି । 


ଜହ୍ନିଓ ଷାରେ ବୃନ୍ଦାବତୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । କେବଜ କୁମାରୀମାନେ ଏ ଓଷା କରନ୍ତି । 


ବୁଦ୍ଧେଇ ଓଷା - ବୁଦ୍ଧିବାମନ ଜଣେ ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବତା | ଅନ୍ଧକୁ ଚକ୍ଷୁଦାନ କରିବା, ନିଃସନ୍ତାନକୁ 
ସନ୍ତାନ ଦେବା, ରୁଗ୍କୁ ରୋଗମୁକ୍ତ କରିବା ଶକ୍ତି ତାଙ୍କର ଅଛି । ଭାଦ୍ରବ ମାସ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୁଧବାର ଦିନ 
ଏହି ଓଷା ପାଳିତ ହୁଏ । 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କତି ୧୯୩ 


ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ଓଷା - ଦେବୀ ମଙ୍ଗଳାଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଜାତିର କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ 
ପୂଜା କରନ୍ତି । ଭାଦ୍ରବମାସ ରବିବାର ସକାଳେ ଗାଁର କୁମାରୀମାନେ ମିଳିମିଶି ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । 
ନଦୀ କୂଳରେ ବା ପୋଖରୀ ତୁଠରେ କାହୁଅ ପ୍ରତିମା ତିଆରି କରି ପୂଜା କରିବା ବିଧ୍‌ ଅଛି । ସନ୍ଧ୍ୟାରେ 


ସେମାନେ ଓଷାପାଇଁ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁବା ଗୀତ ଗାଇଥାନ୍ତି । 


ଖଡ଼ଖଡ଼ୀ ଓଷା - କେବଳ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର କୁମାରୀମାନେ ଚୈତ୍ରମାସ ରବିବାର ଦିନ ଖଡ଼ଖଡ଼ୀ ଦେବୀଙ୍କୁ 
ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହି ବ୍ରତ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ତୁଳସୀ ଗଛ ମୂଳରେ ପୂଜା ହୁଏ । ଭଲ ସ୍ଵାମୀ 
ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୁମାରୀ କନ୍ୟାମାନେ ଖଡ଼ଖଡ଼ୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । 


ଷଠୀଓଷା - ପ୍ରତ୍ୟେକ ମା' ପାଇଁ ଷଠୀଦେବୀଙ୍କ ଶୁଭାଶିଷ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ପୁତ୍ରକନ୍ୟାମାନଙ୍କ 
ମଙ୍ଗଳାକାଙ୍‌କ୍ଷୀ ମା'ମାନେ ପିଲାଜନୁର ଷଷ ଦିବସରେ ଷଠୀଓଷା କରନ୍ତି | 


କାଞ୍ଜୀ ଅଁଳା - ଓଷାରେ ଷଠୀଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିମାକୁ ସାତୋଟି ଶୁଖୁଆ ସହିତ ରଖ୍‌ ସିନ୍ଦୂର କଳ 
ଲେପି ମାଗଁଶିର ମାସ ନବମ ଦିବସରେ ମା'ମାନେ ପୂଜା କରନ୍ତି । କାଞ୍ଜ/ ଅଳା ଏବଂ ଶୁଖୁଆ ଏହି 
ପୂଜାର ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସାମଗ୍ରୀ । 


ଦୂତୀୟା। ଓଷୀ - ଆଶ୍ଵିନ ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଏହି ଓଷା ପାଳିତ ହୁଏ । ଦେବତା 
ଦୂତୀବାହନଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ନିଃସନ୍ତାନ ସ୍ତ୍ରୀ ବା ସନ୍ତାନ ହରାଇଥୁବା ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କପାଇଁ ଏହି ଓଷା ବିଶେଷ 
ପ୍ରୟୋଜନ । ନାନା ପ୍ରକାର ଫଳ ଉପହାର ଦେଇ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । 


ବାଲିତୃତୀୟା - ଭାଦ୍ରବମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ତୃତୀୟାଦିନ ପାଳିତ ହୁଏ [| ବାଲିରେ ଉମା ଓ ମହେଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତିମା ତିଆରି ହୁଏ । କେବଳ ବିବାହିତା ମହିଳାମାନେ ନିଷ୍ଠା ସହିତ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଏହି ଓଷା 
ପାଳନ କରି ପାର୍ବତୀ ଶିବଙ୍କୁ ସ୍ଵାମୀ ରୂପରେ ପାଇଥୁବା ବଣ୍ଣଠ୍ରନା ପଦ୍ମପୁରାଣରେ ମିଳେ । 


ଧାନମାଣିକ ଓଷା - ମାଗଁଶିର ମାସ ଗୁରୁବାର ଦିନମାନଙ୍କରେ ମହାଲକ୍ଷ୍ୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏହା 
ପାଳିତ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା ମାଗଶିର ମାସ ଗୁରୁବାର ଦିନମାନଙ୍କରେ ସମାରୋହରେ 
ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥାଏ । ସେଦିନ ସମସ୍ତେ ନିରାମିଷ ଭୋଜନ କରନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଵାମୀ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ପୂଜା ଶେଷ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପବାସ ରହନ୍ତି । ପୂଜା ଶେଷ ହେଲେ ଏକତ୍ର ଭୋଜନ କରନ୍ତି । 

ବଡ଼ଓଷା - କାର୍ଭିକମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀ ଦିନ ପାଳିତ ହେବାର ବିଧ ରହିଛି । ଧବଳେଶ୍ଵର 
ମହାଦେବଙ୍କ ମନ୍ଦିରରେ ସେଦିନ ବିପୁଳ ଜନସମାଗମ ହୁଏ । ତତ୍‌ ପରଦିନ ମହାନଦୀ ବକ୍ଷରେ 
କଦଳୀ ପଟୁଆରେ ଡଙ୍ଗା ତିଆରି କରି ତହିଁରେ ଦୀପ ଜଳାଇ ଭକ୍ତମାନେ କାର୍ଭିକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ବାଲିଯାତ୍ରାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ଏହା ପାଳିତ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶା ଏକଦା 
ସମୁଦ୍ରଯାତ୍ରା ମାଧ୍ୟମରେ ଦରିଆପାରି ଦେଶମାନଙ୍କ ସହିତ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କ ରଝୂଥୁବା କଥା ଏଥ୍‌ରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ପ୍ରାଚୀନ ନୌବାଣିଜ୍ୟର ଏହା ଏକ ପାରଂପରିକ ଆୟୋଜନ । 


ଉତ୍ସବ ବା ମଉଛବ 

ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଯେ ଓଡ଼ିଶା କୃଷିପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟ ହୋଇଥୁ ବାରୁ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ପ୍ରତି 
ମାସ କିଛି ନା କିଛି ଉତ୍ସବ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥାଏ | କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ନ ଥୁଲେ ଗ୍ବହିଣୀମାନେ ପର୍ବପର୍ବାଣି 
ମାଧ୍ଯମରେ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନକୁ ହସଖୁସିରେ ଭରି ଦିଅନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆମାନେ ଅତୀବ ଧମବିଶ୍ଵାସୀ ଓ 
ଧମପରାୟଣା ଜାତି । ତେଣୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନକୁ ସୁଖମୟ କରିବା ସହିତ ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ ସୁଖ 
ଓ ଶାନ୍ତିର ଲହରୀ ଖେଳାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନାନା ପବ ପବାଣିର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଅଛନ୍ତି । ସେଥ୍ରୁ 
କେତେକ ମୁଖ୍ୟ ଉତ୍ସବ ପରପୃଷ୍ଠାରେ ବର୍ଣ୍ରିତ ହେଲା । 


୧୯୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପଣାସଂକ୍ରତାନ୍ତ - ବଷ୍ଷ ଆରମ୍ଭରେ ବୈଶାଖ ମାସ ପ୍ରଥମ ଦିନ ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି ଅନୁଷ୍ଠତ ହୁଏ । 
ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁର ତୁଳସୀ ଗଛକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିବାପାଇଁ ତୁଳସୀ ଚଉରା ଉପରେ ପାଣିଭରା ମାଟି ଘଟଟିଏ 
ତଳ ଛିଦ୍ର ସହ ଟାଙ୍ଗି ଦିଆଯାଏ । ଚାଷକାର୍ଯ୍ୟ ସେହିଦିନ ପାଖରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଦୁଧ, ଗୁଡ଼, ଆଖୁରସ, 
ଅଦା ପ୍ରଭୂତି ମିଶାଇ ପଣା କରାଯାଏ ଏବଂ ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କର ପାନୀୟ ହୁଏ । ଶିବମନ୍ଦିରରେ ଲାଗୁଥିବା 
ପଣାରେ ଭାଙ୍ଗ ମିଶାଇ ତାକୁ ନିଶାପାନୀୟ ଭାବରେ ସେବନ କରାଯାଏ । 


ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା - ଜ୍ୟଯେଷ୍ଠମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଚତୁର୍ଥୀ ପାଖରୁ ତିନିଦିନ ଧରି ପାଳିତ ହୁଏ । ଏହା ଶିବ 
ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କର ବିବାହ ଉପଲକ୍ଷ । ସବୁ ଗ୍ରାମବାସୀ ବୃଷଭର ପ୍ରତୀକ ଉପରେ ଶିବପାବଦୀଙ୍କ ପ୍ରତିମା 
ଉପସ୍ଥାପନ କରି ନିଜର ଭକ୍ତି ପୂତ ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ସହ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରନ୍ତି । କେତେକ ଗ୍ରାମରେ ଆତସବାଜି 
ଓ ବାଣ ଫୁଟା ପ୍ରଦଶିତ ହୁଏ । 

ରଜ - ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଓଡ଼ିଶାର ଉପକୂଳବର୍ତୀ ଜିଲ୍ଲାମାନଙ୍କରେ ଏକ ବଡ଼ ପର୍ବ । ତିନି ଦିନ 
ଧରି ଏହା ଧୁମଧାମ ସହ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ସେଦିନ ମା' ବସୁଧା ରଜସ୍ଵଳା ହୋଇଥୁବାରୁ 
କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ବନ୍ଦ ରହେ । ପିଠାପଣାରେ ଘରଣୀମାନେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହନ୍ତି । ବନ୍ଧୁ ସ୍ଵଜନଙ୍କୁ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା 
ସେଦିନ ଏକ ବି ଶେଷ ଆନନ୍ଦ । କୁମାରୀକନ୍ୟାମାନେ ରଜ ଦୋଳିଗୀତ ଗାଇ, ପାନ ଖାଇ ଘରକୁ 
ଘର ବୁଲନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ହସଖୁସିରେ ଗୀ ଦାଣ୍ଡ ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନ ଭରି ଯାଏ । ପିତାମାତା ନିଜ 
ଝିଅଘରକୁ ନୁଆଲୁଗା, ପିଠାପଣା, ଫଳ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଉପହାର ପଠାନି | ମା' ବସୁଧାକୁ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ 
ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । 

ଜାଗୁଳାଭ ପଞ୍ଚମୀ - ଶ୍ରାବଣ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ ଏହା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଜାଗୁଳାଭ 
ଦେବୀଙ୍କ ତ୍ରିନେତ୍ର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରତିମା ଗ୍ରାମର ବାରିକ ତିଆରି କରେ । ଦେବୀଙ୍କ ମସ୍ତକ ସର୍ପଦ୍ଵାରା ଆବୃତ 
ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତିମାକୁ ଗୋଟିଏ ପାଛିଆରେ ରଖ୍‌ ଲଣ୍ଠନ ଆଲୁଅ ସହ ବାରିକ ଘରକୁ ଘର ବୁଲେ ଓ 
ପିଠାପଣା ସଂଗ୍ରହ କରେ । ଏହି ସମୟରେ ଗାଁମାନଙ୍କରେ ସର୍ପାଘାତର ଭୟ ଥାଏ | ସେଥୁପାଇଁ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଏକ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଜାଗୁଳାଭ ପଞ୍ଚମୀ ଉତ୍ସବ ଦିନ । ବିନା ଆଲୁଅରେ 
ଯାତାୟାତ ନ କରିବା କଥା ସମସ୍ତେ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥାନ୍ତି । 

ରେଖା ପଞ୍ଚମୀ - ଗଣେଶ, ଭୈରବ ଏବଂ ମହାଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ | ସେମାନଙ୍କର ଚିତ୍ର 
ଘର କାନ୍ଥରେ ଅକିତ ହୁଏ । ସେମାନେ ଗ୍ବହସ୍ଥକୁ ବଣ୍ୟଜନ୍ତୁଙ୍କ ଦାଉରୁ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି । ତାଳପତ୍ରରେ 
ଗୋଟିଏ ମନ୍ତ୍ର ଲେଖ୍‌ ଘର ଚାଳିଆରେ ଝୁଲାଇ ଦିଆଯାଏ । ପିଠା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ବଣ୍ୟଳନ୍ତୁଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଘର ବାହାରକୁ ଫିଙ୍ଗି ଦିଆଯାଏ । ଏହି ଉତ୍ସବ ଗ୍ହକର୍ତା ପାଳନ କରନ୍ତି । 

ନେତ୍ର୍ରୋତ୍ସବ - ଜଗନ୍ନାଥମନ୍ଦିର ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଏକ ପର୍ବ । ଦୁଇଟି ଗୁଆ ଉମା ଓ ମହେଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତୀକରୂପେ ରଖାଯାଏ | ଭାଦ୍ରବମାସ ପୂଣ୍ଠିମା ଦିନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ୨୧ ଦିନ ଏ ପର୍ବ ପାଳିତ 
ହୁଏ । ପଣ୍ଡା ପରିବାରର ଅବିବାହି ତା କନ୍ୟାମାନେ ସୁସଜିତ ହୋଇ ମାକିଣ୍ଡେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରକୁ ଗୀତ 
ଗାଇବାକୁ ଯାଆନ୍ତି ଓ ସେଠାରେ ଶିବଙ୍କୁ ଫଳ ଉତ୍ସର୍ଗ କରନ୍ତି । ଭଲ ସ୍ଵାମୀ ପାଇବାପାଇଁ ଶିବଙ୍କ 
ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରନ୍ତି । 

ଗର୍ଭଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି - କୂଷକପାଇଁ ଏହା ଅତି ମହତ୍ଵ୍ଵପୂଣ୍|ର । ସେ ସମୟରେ ଧାନଗଛରେ ଫ୍ରୁଲ 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଭଲ ଫସଲପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରାଯାଏ । ଧାନ ଓ ମୁଗ ଉତ୍ପାଦନ ଅଧୁକ ହେବା 
ଆଶାରେ ଘରେ ଥୁବା ମହଜୁଦ ଧାନ ଓ ମୁଗ ମପାଯାଏ । ସମସ୍ତେ ପରିପୂଣ୍ଠ ଭୋଜନ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଆଶା କରନ୍ତି ଯେ ସବୁଦିନେ ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ରେ ସେପରି ଭୂରିଭୋଜନ ମିଳୁ । 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୧୯୫ 


ପ୍ରଥମାଷ୍ଟମୀ - ମାଗଶିର ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଏହା ପାଳିତ ହୁଏ । ଘରର ପ୍ରଥମ ସନ୍ତାନ 
ନୂଆ ଲୁଗା ପିନ୍ଧେ, ଚନ୍ଦନ ପରିପାଟୀ ହୋଇ ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କଠାରୁ ଆଶୀ ବାଁଦ ଭିକ୍ଷା କରେ । ତା'ର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
ଓ ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଗଣପତିଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରାଯାଏ । 

ମାଘସପ୍ତମୀରେ କୋଣାର୍କରେ ମେଳା ହୁଏ । ମାଘମାସ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ସପ୍ତମୀ ଦିନଠାରୁ ସାତଦିନବ୍ୟାପୀ 
ମେଳା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଅନେକ ଜନସମାଗମ ହୁଏ । ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗାରେ ସ୍ନାନ କଲେ ସବୁ ପାପ କର୍ମରୁ ତ୍ରାହି 
ମିଳିବାର ବିଶ୍ଵାସ । 

ଦୋଳ ବା ମେଲଣ କୃଷ୍ଣ ଓ ରାଧାଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ ଗାରେ ଦୋଳଯାତ୍ରା 
ହୁଏ ଏବଂ ଯାତ୍ରା ଶେଷରେ ସବୁ ମେଢ଼ ମେଲଣ ପଡ଼ିଆରେ ଏକତ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି । ମେଢ଼ଗୁଡ଼ିକ ସୁସଜିତ 
ହୋଇଥାଏ । ପାଲା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଭକ୍ତ ଓ ଦର୍ଶକମାନେ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ପରଦିନ ହୋଲି 
ଖେଳ ହୂଏ । ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗ ଖେଳରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ନିଜ ନିଜର ବନ୍ଧହୁତ୍ଵକୁ ଗଭୀର କରନ୍ତି । 

ଲୋକସଂସ୍କ ତି ଶ୍ରେଣୀରେ ଦାସକାଠିଆ, ଗୋଟିପୋ ଏବଂ ଯାତ୍ରାକୁ ସାମିଲ କରାଯାଇପାରେ । 
ସେଗୁଡ଼ିକର ବିଶେଷତ୍ଵ ରହିଛି ଏବଂ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କର ସମ୍ୟକ୍‌ ପରିଚୟ ଏଠାରେ ଦେବା ଉଚିତ ହେବ ।, 

ଦାସକାଠିଆ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବଦାନ । ଭକ୍ତକୁ ଦାସ କୁହାଯାଏ । 
ଭକ୍ତର ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ସୁର ଦେବାପାଇଁ କେତୋଟି କାଠିର ସାହାଯ୍ୟ ନିଆଯାଏ । ଆଙ୍ଗୁଳି ମଝିରେ ଦୁଇଟି 
ଲେଖାଏ କାଠି ରଖ୍‌ ଚାପିଲେ ଶବ୍ଦ ହୁଏ । ସେ ଶବ୍ଦକୁ ସ୍ଵରରେ ପରିଣତ କରନ୍ତି ଦାସକାଠିଆମାନେ । 
ଦୁଇଜଣ ଦାସକାଠିଆ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ଏହା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ସମନ୍ଵୟ । ଜଣେ 
ଗାଇବା ଏବଂ ଜଣେ ପାଳି ଧରିବାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥାଏ । ଦୁଇଜଣ ପୂରା ନାଟକ ମଞ୍ଚସ୍ଥ କରିପାରନ୍ତି । 
ପୌରାଣିକ ଉପାଖ୍ୟାନ, ଯଥା- ସୀତାହରଣ, କଂସବଧ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ଦାସକାଠିଆ ପାଲା ଆୟୋଜିତ 
ହୁଏ | ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନରେ ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ ଏହା ଅତି ଜନପ୍ରିୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସୁସ୍ଥ ପରଂପରା । ଗାୟକ 
ଜଣେ ଆଶୁକବି । ସେ ଅତି ସ୍ଵଛଛନ୍ଦରେ ବିଭିନ୍ନ ଉପାଖ୍ୟାନକୁ ଚତୁ୍ଦ୍ରଶପଦୀ ଗୀତ ଛନ୍ଦରେ ପରିଣତ 
କରିପାରନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ସହଯୋଗ କରନ୍ତି ପାଳିଆ । ସେ ମଝିରେ ମଝିରେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ଶ୍ରୋତା ମନରେ 
ଉଙ୍କି ମାରିଥୁବା ସଂଶୟ ଦୂର କରନ୍ତି । ରାତି ସାରା ଦାସକାଠିଆ ପାଲା ଚାଲେ ଏବଂ ଅନିଦ୍ରା ରହି 
ପୁରୁଷ ସ୍ତ୍ରୀ ବାଳକ ବାଳିକା ଓ ବୃଦ୍ଧ ସମସ୍ତେ ତାହା ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ଗୋଟିପୋ ବା ଗୋଟିପୁଅ ମଧ୍ଯ ଏକପ୍ରକାର ଯାତ୍ରା । ସୁନ୍ଦର ବାଳକମାନଙ୍କୁ ବାଳିକା ବେଶରେ 
ନଚାଇବା ଗୋଟିପୋ ଯାତ୍ରାର ପରଂପରା । ବାଳିକା ବା ମହିଳା ଯେତେବେଳେ ଯାତ୍ରାରେ ଅଭିନୟ 
କରିବାପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜ ଅନୁମତି ଦେଲା ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ବାଳକମାନଙ୍କୁ 
ବାଳିକା ବେଶରେ ଅଭିନୟପାଇଁ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା । ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନେ ଗୋଟିପୋ ନାଚକୁ 
ପସନ୍ଦ କରୁଥୁଲେ । ବତ୍ତ ମାନ ମଧ୍ଯ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ( ପୁରୀ ଓ ଗଞ୍ଜାମ ଢିଲ୍ଲା) ଏହାର ଆଦର 
ରହିଛି। ଚନ୍ଦନ, ଝୁଲଣ ଓ ଦୋଳଯାତ୍ର। ସମୟରେ ଗୋଟିପୋ ନୃତ୍ୟ ଅନୁଷ୍ଠତ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶୀ 
ନୃତ୍ୟର ବିକାଶ ଦିଗରେ ଗୋଟିପୋ ନୃତ୍ୟର ବିଶେଷ ଅବଦାନ ଅଛି । 


ଯାତ୍ରା ଅବସର ବିନୋଦନପାଇଁ ଆଉ ଏକ ସୁସ୍ଥ ପରଂପରା ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀ ଓ ସହରମାନଙ୍କରେ 
ଅତି ପ୍ରିୟ । ବର୍ତମାନ ଏଥୁରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ମୁକ୍ତ ମଞ୍ଚରେ ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । ତେବେ ପୂର୍ବରୁ ଏଥରେ 
ପୁରୁଷମାନେ ନାରୀ ଭୂମିକାରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୁଲେ । ଆଜିକାଲି ଯାହାକୁ ଯାତ୍ରା ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି, ପାରମ୍ପରିକ 
ଯାତ୍ରା ସହିତ ତାହାର କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ । ଶସ୍ତା ହିନ୍ଦୀ ଚଳଚ୍ଚିତ୍ରର ଅନୁକରଣରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏହା ଏକ 


୧୯୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 





ଗୋଟିପୋ ନାଚ, ରଘୁରାଜପୁର 


ମନୋରଞ୍ଜନାତ୍ମକ ମାଧ୍ଯମ । ଯାତ୍ରାରେ ଆଜିକାଲି ବ୍ୟବସାୟ ଆରମ୍ଭ ହେଲାଣି । କେତେକ ପେସାଦାର 
ଯାତ୍ରାଦଳ ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ବୁଲି ଅଭିନୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଭଲ ଆୟ କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଥମେ 
ଯାତ୍ରା ଦେଖୂବାପାଇଁ ଟିକଟ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ନ ଥୁଲା । ଗାଲୋକେ ଏକତ୍ର ସମବେତ ହୋଇ ଯାତ୍ରା 
ଅଭିନୟ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁଲେ | ପୌରାଣିକ ବିଷୟବସୁକୁ ନେଇ ଯାତ୍ରା ହେଉଥୁଲା | ଆଜିକାଲି 
ଆଧୁନିକ ରୁଚିକୁ ଚାହିଁ, ଆଧୁନିକ ସମାଜର ଜୀବନରୁ ବିଷୟବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ବହୀତ ହେଉଛି । ତେବେ ଏହାପାଇଁ 
ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳରେ ମୁକ୍ତ ମଞ୍ଚରେ ଯାତ୍ର। ଅଭିନୀତ ହୁଏ । 
ଦର୍ଶକମାନେ ଗୋଲାକୃ ତି ଭାବରେ ତଳେ ବସି ଯାତ୍ରା ଦେଖନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ଲୀଭ କରନ୍ତି । ଯାତ୍ର। 
ଅଭି ନୟପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୋଷାକ ପରିଚ୍ଛଦ ଦରକାର ହୁଏ । ତାହା ବିଷୟବସ୍ତୁ ଉପରେ ନିଭର କରେ । 
ଅଭିନୟ ମଝିରେ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ । ଗୋଟିପୋ ନାଚ ପରେ ଅଭିନୟ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ଆଜିକାଲି ସଂଗଠିତ ଯାତ୍ରା ଦଳ କେବଳ ବୈଷ୍ଣବ ପାଣିଙ୍କ ଲେଖାକୁ ନେଇ 
ଦର୍ଶକ ମନ ଉଲ୍ଲସିତ କରୁ ନାହାନ୍ତି, ସଂସ୍ତି ନାମରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଅପସଂସ୍କତି ମଧ୍ଯ ତା' ଭିତରେ 
ପ୍ରବେଶ କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଯାତ୍ରାକୁ ଲୋକନାଟ୍ୟ କଳା ଆଖ୍ୟା ଦେବା ଅଧୁକ ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ । 
ଧମବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରଂପରା ଉପରେ ଏହାର ଭିଭିଭୂମି ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥିଲେହେଁ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ନୂତନ ଉପାଦାନକୁ ନେଇ ନାଟ୍ୟକଳାର ବିବର୍ତନ ହୋଇଛି । ସମୟ ଯେପରି ପରିବରତ୍ତନଶୀଳ, କଳା 
ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଧର୍ମ ଧାରାକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ଲୋକନାଟ୍ୟର ବିକାଶ ହୋଇଥୁଲା ସେ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଦଣ୍ଡନାଚ, ଚଇତି ଘୋଡ଼ା ନାଟ, ଡାଲଖାଇ, କରମା, ସୁଆଙ୍ଗ, ପାଲା, ଦାସକାଠିଆ, ମୋଗଲ 
ତାମସା ଓ ପାଟୁଆ ନାଚ ଆଦି ଅନ୍ତଭୁ କ୍ତ । ଦାସକାଠିଆ, ଚମ୍ପୁ, ଧନୁଯାତ୍ରା ଆଦିରେ ବୈଷ୍ଣବଧମର 
ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଓଡ଼ିଆ ଯାତ୍ରା ପରଂପରାରେ ଯେଉ ଚଳଣି ଥୁଲା ସେଥୁରେ 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କତି ୧୯୭ 


ନୂତନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ବିଭାଗମାନ ସମୟାନୁସାରେ ସ୍ଥାନ ଲାଭ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ଇଂରେଜ 
ଶିକ୍ଷାପଦ୍ଧତି ପ୍ରଚଳନ ପରେ ରୁଚିରେ ପରିବର୍ତନ ଆସିଲା । ବଙ୍ଗୀୟ ପରଂପର।ର ଅନୁ ପ୍ରବେଶକୁ 
ଏଡ଼ିଦେବା ସହଜ ନ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ବଙ୍ଗୀୟ ରସଚ ର୍ଯ୍ୟାପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନୁକୃଳ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି 
ହେବା କଠିନ ଥୁଲା । କାରଣ ଅପସଂସ୍କୃତି ଓ ଅଶ୍ଳୀଳତା ପ୍ରତି ଦର୍ଶକମାନେ ବୀତସ୍ପୃହ ହେଲେ । ନୂତନ 
ଯାତ୍ରାକାରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଥୁଲେ ଗୋପାଳ ଦାସ, ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର, କୃଷ୍ଣପ୍ରସାଦ 
ବସୁ ଓ ବୈଷ୍ଣବପାଣି ପ୍ରଭୃତି । ବୈଷ୍ଣବ ପାଣିଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ଲୋକ ନାଟ୍ୟ କଳାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂତନ ରୂପ 
ଦେଲା । 

ବୈଷ୍ଣବ ପାଣିଙ୍କ ଜୀବନ ବିଶେଷ ଦୁଃଖ ଓ ସଂଗ୍ରାମ ମଧ୍ଯରେ ଗତି କରିଥିଲା । ସେ କିଛି ଦିନ ଯାତ୍ରା 
ଦଳରେ ମିଶି ଅଭିନୟ କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେଥ୍ରୁ ବିଦାୟ ନେଇ ଓଡ଼ିଆ ଯାତ୍ରାକୁ ଜୀବନ ଓ ଜୀବିକାରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କଲେ ପ୍ରାପ୍ତ ବୟସରେ । ୧୯୦୩ ରେ ସେ 'ମେଘନାଦବଧ ' ରଚନା କରିଥିଲେ । ଏହା ଏକ 
ଗୀତିନାଟ୍ୟ ଥୁଲା । ତା' ପରେ ପରେ ` ବ୍ରଜଲୀଳା, ରଙ୍ଗସଭା, ଧୁବଚରିତ, ଯହାଦଚରିତ, ହରିଶ୍ବନ୍ଦ' ଆଦି 
ରଚନା ସହିତ ଯାତ୍ରା ଦଳ ଗଠନ ଓ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଯାତ୍ରା ମଞ୍ଚସ୍ଥ କରି ସେ ଲୋକସଂସ୍କତିରେ 
ଏକ ନବଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ କଲିକତା ଓ ଟାଟା ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଯାତ୍ରା 
ଆୟୋଜନ କରିଥୁଲେ । ୧୯୫୬ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ସଂଘର୍ଷମୟ ଜୀବନ ଭିତରେ ସେ ଯେଉଁ ମହତ୍ସ ପୂର୍ଣ 
ଅବଦାନ ଦେଇଥିଲେ ତାହା ତାଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତିରେ ଅମର କରି ରଖୁବ । ସେ ଲୋକନାଟ୍ୟ କଳା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ ସଂସ୍କାରକ ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ । ଗ୍ରାମୀଣ କଥାଶୈଳୀକୁ ସେ ଯାତ୍ରାର ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥଲେ । ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କ ରଚିତ ଯାତ୍ରାମାନ ପଦ୍ୟଧର୍ମୀ ଥୁଲା । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଗଦ୍ୟର ସୁନ୍ଦର 
ସଂଯୋଗଦ୍ଵାରା ତାକୁ ସେ ଅଧୂକ ଜନପ୍ରିୟ କରିପାରିଥୂଲେ । ଓଡ଼ିଆ ନାଟ୍ୟକଳାରେ ଗଦ୍ୟର ପ୍ରୟୋଗ 
ତାଙ୍କର ଏକାନ୍ତ ନିଜସ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧ ଥିଲା । ନଟନଟୀଙ୍କ କଥୋପକଥନ ମାଧ୍ଯମରେ ଯାତ୍ରାର ପ୍ରସ୍ତାବନା, ସୁଲଳିତ 
ସଙ୍ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ମନୋରଞ୍ଜନ, କଥାବସ୍ତୁର କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ସୂଚନା ଦେଇ ଦଶକ ମନରେ ଉତ୍ସୁକତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ତାଙ୍କ କଳାର କୌଶଳ ଥିଲା । ତାଙ୍କ ମାଗଦଶନରେ ଓଡ଼ିଆ ଯାତ୍ରା ଆଧୁନିକ, କାନ୍ରନିକ, ପୌରାଣିକ ଓ 
ଏତିହାସିକ ବିଷୟବସ୍ତୁର ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ମୟ କରିପାରିଲା । ସେ ଓଡ଼ିଆ ଯାତ୍ରା ଅଭିନୟକୁ କଳାର ଶୀର୍ଷତମ 
ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚାଇ ପାରିଥୁଲେ । ସେ ଥୁଲେ ଏକାଧାରରେ ଶିଳ୍ପୀ, କଳାକାର ଓ ସ୍ରଷ୍ଟା । ସେ ଏକ ବିରଳ 
ପ୍ରତିଭା ଥିଲେ, ଯାହାପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କତିର ସମ୍ମାନ ଓ ଆଦର ସାବଜନୀନ ହୋଇପାରିଛି । 


କଣ୍ଢେଇ ନାଚ 

କଣ୍ଢେଇନାଚ ଆଉ ଏକ ଜନାଦୃତ ମନୋରଞ୍ଜନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା । କେତେଗୁଡ଼ିଏ କାଠକଣ୍ଢେଇକୁ ଜଣେ ସୂତ୍ର ଧର 
ଅନ୍ତରାଳରେ ରହି ମଞ୍ଚ ଉପରେ ଗତିଶୀଳ କରନ୍ତି। ସେ 
ନିଜେ କଣ୍ଢେଇ ଚରିତ୍ରର ସଂଳାପ, ସଙ୍ଗୀତ, ନୁତ୍ୟ ଓ 
ବ୍ୟବହାରର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିଥାନ୍ତି । ମଞ୍ଚରେ ଛୋଟ 
ଛୋଟ କଣ୍ଢେଇ ଚରିତ୍ରର ଭାବ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ, କ୍ରିୟା 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା, ସଂଘର୍ଷ, ଶ୍ଙ୍ଗାର ଆଦି ଦର୍ଶକପାଇଁ ମନୋଲୋଭା 
ଓ ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୁଏ । ବିଷୟବସ୍ତୁର ଉପାଦାନ କାଳ୍ପନିକ, 
ଏତିହାସିକ ବା ପୌରାଣିକ ହୋଇପାରେ | କଣ୍ଢେଇ ନାଚ 
ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ଲେ।କ ପରଂପରା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବତ୍ତମାନ 
ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ ପ୍ରଶଂସିତ ହୋଇପାରିଛି । ସୂତା କଣ୍ଢେଇ 





୧୯୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 





ଗୋପଲୀଳା କଣ୍ଢେଇ 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରେ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଏକ ସମ୍ୟକ୍‌ ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଲୋକକଳାର ବ୍ୟାପକତା ଓ ସମୃଦ୍ଧ ଜୀବନ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । ସଂସ୍କୃତିକୁ କେବଳ ସହରୀ 
ସଭ୍ୟତା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ଓଡ଼ିଶାର ଅଗଣିତ ନରନାରୀ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ 
ବାସ କରନ୍ତି । କୃଷି ସେମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଜୀବିକା । ସେମାନେ ଅଧ୍ନକାଂଶ ନିରକ୍ଷର । ଆଧୁନିକତାଠାରୁ 
ବହୁ ଦୂରରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ଏବଂ ଅବସର ବିନୋଦନପାଇଁ ଟିକିଏ 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୧୪ 


ଫୁରୁସତ୍‌ ପାଇଲେ ଲୋକନୁତ୍ୟ, ଲୋକସଙ୍ଗୀତ, ଲୋକନାଟ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରା ସହିତ 
ନିଜକୁ ମିଶ୍ରାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଧର୍ମଧାରା ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ଏକ ସଂଜୀବନୀ ମନ୍ତ୍ର । ଅନୁରୂପ ଜୀବନପ୍ରଦାୟିନୀ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାମାନ ସେମାନେ ନିଜେ ନିଜ ପରିବେଶରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଅନେକ ପରଂପରାର ସ୍ରଷ୍ଟା ସମୟ ଓ 


ପରିସ୍ଥିତି । କେବଳ ଲୋକନାଟ୍ୟ ବା ଯାତ୍ରା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୈଷ୍ଣବ ପାଣିଙ୍କ ପ୍ରତିଭା ସଂପର୍କରେ ଓଡ଼ିଆ ଇତିହାସ 


ପ୍ରଗଳ୍‌ଭ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ପରି ଆଉ ଅନେକ ପ୍ରତିଭା ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନକୁ ସ୍ପନ୍ଦିତ କରୁଥୁବାର ସତ୍ୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇ ନ ପାରେ । 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର କେତୋଟି ବହୃପ୍ରଚାରିତ ଲୋକନାଟକ 


ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକ 

ଜୀବନ୍ତ ଲୋକକଳା ଭିତରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକ ଅନ୍ୟ ଏକ ସାଂସ୍କ ତିକ ପରଂପରା । ଏହାର ପ୍ରଚଳନ 
କେବଳ ଗଞ୍ଜାମ ଜଢିଲ୍ଲ୍‌ରେ ଦେଖାଯାଏ । ଲୋକ ନାଟ୍ୟର ରୂପ ନେଇ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ, 
ଆଳଂକାରିକ ଓ ରସାମ୍ବକ ଗୁଣପାଇଁ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇପାରିଛି । ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ଜମିଦାରମାନେ 
ଏହାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିଥୁଲେ ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ । ଜଳନ୍ତରା ଜମିଦାର ରାମକୃଷ୍ଣ ଛୋଟରାୟ 
ପ୍ରଥମେ ଏହା ଆୟୋଜନ କରିଥୁଲେ । ସେ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଦ୍ବିତୀୟାର୍ଧରେ ଜଣେ ସଂସ୍କ ତିପ୍ରିୟ 
ରାଜା ଭାବରେ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଥିଲେ । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକର ରଚୟିତା ଥୁଲେ ନାଟ୍ୟକାର ଗୋପୀନାଥ 
ପରିଚ୍ଛା । ସେ ରାମକୃଷ୍ଣ ଛୋଟରାୟଙ୍କ ଦରବାରରେ ଜଣେ ଅନୁରକ୍ତ ଅଧ୍ଵକାରୀ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ । 





ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକ ପ୍ରହ୍ାାଦ 


୨୦୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ନାଟକରେ ଅତି ଉନ୍ନତ ଧରଣର ଚାକଚକ୍ୟ ଶୋଭିତ ପରିଧାନ ଓ ବେଶଭୂଷା ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲା । 
ଏଥୁରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ସୁରଙ୍ଗୀ ଜମିଦାର କିଶୋରଚନ୍ଦ୍ର ହରିଚନ୍ଦନ ଜଗଦେବ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ରାଜା 
ପଦ୍ମନାଭଦେବ ଏବଂ ତରଳା ଜମିଦାର ରାମଚନ୍ଦ୍ର ସୁରଦେଓ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ନାଟକ ରଚନା 
କରିଥିଲେ | 

ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକରେ କେତେକ ବିଶେଷ ତ୍ସ ଅଛି । ଏହା ସଙ୍ଗୀତ ଭାବରେ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ପରିବେଷିତ 
ହୁଏ ଏବଂ ନାଟକର ଅଙ୍କ ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ନିରବହିନ୍ନ ଅଭିନୟ । ମୁଖ୍ୟ ଗାୟକ ସହିତ ଏଥୁରେ 
କୋଡ଼ିଏଜଣ ପୁରୁଷ ଏବଂ ପାଞ୍ଚଳଣ ମହିଳା ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । ଗାୟକ ନାଟକର ଆଦ୍ୟରୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିବରଣୀ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ସେ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ସ୍ତବ କରନ୍ତି, ଘଟଣାକ୍ରମର ସୂଚନା ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ମଞ୍ଚରେ 
ଦର୍ଶାଯାଉ ନ ଥିବା ଦୃଶ୍ୟର ବିବରଣୀ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ କଥୋପକଥନରେ ସଂସ୍କତ ଭାଷାର ଆଧକ୍ୟ 
ଥାଏ । ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କ ଅବ୍ୟକ୍ତ ମନକଥାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଦାୟିତ୍ଵ । 


ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକରେ କାବି୍ୟିକଧାର। ଅଧୁକ ମାତ୍ରାରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ । ଏହା ଏକ ଗୀତିନାଟକ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୀତପାଇଁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ରାଗ ଓ ତାଳ ଥାଏ । ନାଟକର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ଗାୟକ ଦଶକମାନଙ୍କୁ ଜଣାଇଦି ଅନ୍ତି । ଆବଶ୍ୟକତାନୁସାରେ ସେ ଅଭିନୟରେ ବିରତି 
ଘୋଷଣା କରିପାରନ୍ତି । 


ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକର ଭାଷା ସ୍ଥାନୀୟ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସହିତ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ମିଶ୍ରିତ ରୂପ । ନୀଚଶ୍ରେଣୀର 
ଚରିତ୍ର ସ୍ଥାନୀୟ କଥିତ ଭାଷାରେ ଆଳାପ କରନ୍ତି । କଠିନ ଶବ୍ଦମାନ ଓ କ୍ଲିଷ୍ଟ କଥୋପକଥନ ଗାୟକ ଏବଂ 
ଦ୍ବାରୀପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ପାରସିକ ଓ ତେଲୁଗୁ ଶବ୍ଦର ଅନୁପ୍ରବେଶ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମନେହୁଏ । 
ଗାୟକଙ୍କୁ ଗହକ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ନାଟକ ଖୋଲାମଞ୍ଚରେ ଅଭିନୀତ ହୁଏ । ଅଭିନୟର ଶେଷ ଭାଗରେ 
ଚାରିପାଞ୍ଚ ଥାକ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୋଟିଏ କାଠନିମିତ ମଞ୍ଚ ଥାଏ । ଉପରିଭାଗର ଦୈର୍ଘ୍ୟ ଓ ପ୍ରସ୍ଥ ୪ × ୩ ଫ୍ରଟ | 
ମଞ୍ଚକୁ ସହଜରେ ଓଲଟପାଲଟ କରି ହୁଏ । ଉପରେ ସିଂହାସନର ପ୍ରତୀକ ଗୋଟିଏ ଚୌକି ଥାଏ । 
ଅଭିନୟ ସରି ଲେ ମଞ୍ଚକୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ସହଜରେ ନେବାଆଣିବା ହୋଇପାରେ । ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ 
ଅଭିନୟ ହୁଏ ସେଠାରେ ସ୍ଥାନ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରି ଗୋଟିଏ ଦଉଡ଼ି ବନ୍ଧା ହୋଇଥାଏ । ଅଭିନୟ ସ୍ଥାନ ୨୦ 
ଫ୍ରଟ ଲମ୍ବ ଓ ୧୫ ଫୁଟ ଓସାର ହେଲେ ସହଜ ହୁଏ। ଦର୍ଶକମାନେ ତିନି ପାଶ୍ଵରେ ପରିବେଷ୍ଠିତ କରି 
ବସିଥାନ୍ତି । ନାଟକର ଦୃଶ୍ୟ ଉପଭୋଗ କରିବାପାଇଁ ସେମାନେ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ବସିପାରନ୍ତି ଅଥବା ଛିଡ଼ା 
ହୁଅନ୍ତି । ଅଭିନୟସ୍ଥଳୀର ବାମ ପାଶ୍ଵରେ ଗାୟକ ଓ ବାଦ୍ୟକାରମାନେ ବସନ୍ତି । ବାଦ୍ୟକାରମାନେ 
ମର୍ଦଳ ଓ ଗିନି ବଢ୍ଚାଇ ଗାୟକ ସହ ସହଯୋଗ କରନ୍ତି । କଳାକାରମାନଙ୍କ ପ୍ରବେଶ ଓ ପ୍ରସ୍ଥାନପାଇଁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପଯଥଟିଏ ଥାଏ । ଅଭିନୟ ସ୍ଥାନକୁ ଲାଗି ସଜଘର ବା ଗ୍ରୀନ୍‌ରୁମ ଥାଏ । 


ଗାୟକ ଓ ବାଦ୍ୟକାରମାନଙ୍କ ଗୁରୁତ୍ସ୍‌ ଅଧ୍ବକ ଥୁବାରୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକକୁ ସଙ୍ଗୀତ ଅପେରା କୁହାଯାଇପାରେ । 
ସଂଳାପ ଲିଖୂତ ଆକାରରେ କଳାକାରମାନଙ୍କୁ ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ତାହା ମୁଖସ୍ଥ କରିଥାନ୍ତି । ସମବେତ 
ସ୍ଵରରେ ଗଣେଶ ବନ୍ଦନା କଲା ପରେ ନାଟକ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂଳାପ ଶେଷରେ ମର୍ଦଳ 
ବାଜିଉଠେ ଏବଂ ନାଟକର ଗତି ନୂତନ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ ହେବାର ସୂଚନା ଦିଏ । କଳାକାରମାନେ ନାଚି 
ନାଚି ନିଜ ସଂଳାପ କହିବା ଅଭ୍ୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ଚରିତ୍ର ଅନୁସାରେ ନୃତ୍ୟ ଶିଥୂଳ ବା ଦୁତ ହୋଇପାରେ । 
ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ ଅସୁର ପ୍ରକୃତି ଦର୍ଶାଇବାପାଇଁ ଚରିତ୍ରକୁ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ । ତେଣୁ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ଚରିତ୍ରରେ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିହିଁ ଅଭିନୟ କରିଥାନ୍ତି । 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୨୦୧ 


ପ୍ରହ୍ଲାଦ ନାଟକ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ଲୋକସଂସ୍କୃ ତିର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । ତେବେ ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର୍ୟ 
ନେଇ ଗଞ୍ଜାମ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ପୀଠସ୍ଥଳୀରୂପେ ଦୀର୍ଘ ତିନିଶତ ବର୍ଷର ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରଂପରାପାଇଁ 
ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଅଛି । ଏହା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଏକ ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର । କବିସମ୍ରାଟ୍‌ ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ଓ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ 
ବଳଦେବ ରଥଙ୍କ ଅବଦାନ ସହ ୯ପ୍ରହ୍ଲାଦଂ ନାଟକର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ଅମୂଲ୍ୟ 
ସଂପଦରୂପେ ଗୃହୀତ ହୁଏ । 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଲୋକକଳା 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାରେ କେତେକ ଅଞ୍ଚଳ ଅଛି ଯେଉଁଠାରେ ଓଡ଼ିଆ ସହିତ ତେଲୁଗୁ ସଂପ୍ରଦାୟର ସହାବସ୍ଥାନ 
ବିଗତ ଶତାଧ୍ଵକ ବର୍ଷ ଧରି ଚଳିଆସିଛି । ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ପରସ୍ପରର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ମଧୁମୟ 
କରିବାରେ ସଚେଷ୍ଟ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାମାଜିକ ଅସନ୍ତୁଳନ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ତେଲୁଗୁ ଜନସଂଖ୍ୟାଠାରୁ ଅଧୁକ । ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ପୁଣି ରହିଛନ୍ତି ଅସଂଖ୍ୟ ଜନଜାତି, 
ଯେଉମାନଙ୍କ ସାଂସ୍କତିକ ଜୀବନ ଭିନ୍ନ ଉପାଦାନରେ ଗଢ଼ା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ଆଞ୍ଚଳିକ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଭାବରେ ତାହା ଗ୍ହୀତ ହୋଇଥାଏ । ଏଠାରେ ଲୋକସଂସ୍କତି ଅର୍ଥ ଗଣସଂସ୍କତି । ଯେଉଁ 
ସଂସ୍କତି ସାଧାରଣତଃ ଗଣମାନଙ୍କୁ ନେଇ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ସାମୂହିକ ଭାବରେ 
ଯଦି ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି ଓ ଉପଭୋଗ କରିଥାନ୍ତି, ତା'ହେଲେ ତାକୁ ଲୋକସଂସ୍କତି ନାମରେ ଅଭିହିତ 
କରାଯାଏ । 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକନାଟକର ପ୍ରଚଳନ ବେଶି । ତାହାର ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେଲା ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ନାଟକ । ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଏହାର ବିଶେଷତ୍ଵ ଜଣାପଡ଼େ । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ନାଟ୍ୟ ପରଂପରା ଭିତରେ 
ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ହେଲା ଭାରତଲୀଳା, ରାମଲୀଳା, କୃଷ୍ଣଲୀଳା ଓ ରାଧାପ୍ରେମଲୀଳା | ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ଆଉ କେତେକ ମନୋରଞ୍ଜନ ପରଂପରା ରହିଛି ଯେଉଁଥୁରେ ନାଟ୍ୟକଳା ଅପେକ୍ଷା ନୃତ୍ୟକୁ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଏ । ଏଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଦଣ୍ଡନାଟ, ଧୂଳିଦଶ୍ତ, ପାଣିଦଣ୍ଡ ଓ ଅଗ ଦଣ୍ଡ | 


ଭାରତଲୀଳାରେ ଅର୍ଜୁନ ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ପରିଣୟ ଉପାଖ୍ୟାନ ଅଭିନୀତ ହୁଏ । ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ରଚିତ ମହାଭାରତ ଓ ହରିବଂଶ ପୁରାଣରୁ ସୁଭଦ୍ରା ପରିଣୟ ଉପାଖ୍ୟାନ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ଶିବରାମ 
ପ୍ରଧାନ ଓ ମହାଦେବ କରଙ୍କଦ୍ଵାରା ନାଟକ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି । ଏଥୁରେ ଥୁବା ଚରିତ୍ର ସଂଖ୍ୟା 
ସର୍ବମୋଟ ଛ' ଜଣ । ସେମାନେ ହେଲେ ଦ୍ଵାରୀ, ସୁଭଦ୍ରା, ସତ୍ୟଭାମା, ଅର୍ଜୁନ ଓ ହାଡ଼ି ଏବଂ 
ହାଡ଼ିଆଣୀ । ନାଟକରେ ଷାଠିଏଟି ଗୀତ ଅଛି । ନାଟକର ନିର୍ଦେଶକ ଗୀତ ଗାଆନ୍ତି ଏବଂ ତା' ସହିତ 
ହାରମୋନିୟମ ବଜାନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କପାଇଁ ରୀଜକୀୟ ପୋଷାକ, ଦୁଆରୀ ସାଧାରଣ ଦ୍ଵାରପାଳର 
ପୋଷାକ ଏବଂ ସୁଦୃଶ୍ୟ କିଶୋରମାନେ ଆକଷଣୀୟ ପୋଷାକ ପିନ୍ଧି ସୁଭଦ୍ର। ଓ ସତ୍ୟଭାମା 
ଭୂମିକାରେ ଅବତୀଘଣ୍ଣ୍ର ହୁଅନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କପାଇଁ ଖୋଲାମଞ୍ଚ ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଗୋଟିଏ କାଠର ଚେୟାର 
ରଖାଯାଏ । ଅଭିନୟ ସ୍ଥାନଟି ଗୋଲାକୃତି । ଏହାର ବ୍ୟାସ ୮-୯ ଫୁଟ ହୋଇପାରେ । ବାଦ୍ୟମନ୍ତ୍ର 
ଭାବରେ ହାରମୋନିୟମ, ମର୍ଦଳ, ଢୋଲକି, ଗିନି, ଝୁମୁକା ଏବଂ ଯୋଡ଼ିନାଗରା ବ୍ଯବହୁତ ହୁଏ | 
ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ଘୁଡତୁକି ଓ ଖଞ୍ଜଣୀ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ଅଭିନୟ ଖୋଲା ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରାୟ ସାତ 
ଆଠ ଘଣ୍ଟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲେ । ଆଉ ଅଧ୍ଵକ ସମୟ ଅଭିନୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଦର୍ଶକମାନେ ଆନନ୍ଦରେ 
ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


୨୦୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ରାମଲୀଳା 
ରାମାୟଣର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଉପରେ ରାମଲୀଳା ଆଧାରିତ | ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ନିର୍ବାସନ, 


ସୀତାହରଣ ଓ ରାବଣବଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପାଖ୍ୟାନ ରାମଲୀଳା ମାଧ୍ୟମରେ ଅଭିନୀତ ହୁଏ । ରାମଙ୍କୁ 
ଜଣେ ଆ ଦର୍ଶ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ ଚିତ୍ରିତ କରିବା ଅଭିନୟର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ନାଟକରେ ପ୍ରାୟ 





ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୨୦୩ 


ଏକହଜାରରୁ ଅଧୁକ ଗୀତ ଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ଗୀତିନାଟ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ । ରାମଲୀଳାରେ ପ୍ରାୟ 
ପଚାଶଜଣ ଚରିତ୍ର ଅଭିନୟ କରିଥାନ୍ତି । ସଦାଶିବ ଦାସ, କଳତରୁ ଦାସ ଏବଂ କେଶବ ପଟନାୟକଙ୍କ 
ରଚନା ଅଧୁକ ଲୋକପ୍ରିୟ । 


ଖୋଲାମଞ୍ଚରେ ଏକ ଗୋଲାକୃତି ମଣ୍ଡଳରେ ରାମଲୀଳା ଅଭିନୀତ ହୁଏ । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ମୃଦଙ୍ଗ, 
ଢୋଲକି, ଗିନି, ଝୁମୁକା ଆଦି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଦରକାର ହୁଏ । ନିର୍ଦେଶକଙ୍କୁ ଗୁରୁ ନାମରେ ଅଭିହିତ 
କରାଯାଏ । ସେ ନିଜେ ଗୀତ ଗାଇଥାନ୍ତି । ଚରିତ୍ରକୁ ଦେଵ୍‌ ପୋଷାକ ପରି(ଚ୍ଛଦର ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୁଏ । 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ଚରିତ୍ରପାଇଁ ମୁଖା ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । ରାମଲୀଳା ଅଭିନୟ ଦଶ ଘଣ୍ଟାରୁ କୋଡ଼ିଏ ଘଣ୍ଟା 
ପଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲେ । ପ୍ରତିବର୍ଷ ପ୍ରାୟ ଚାଳିଶ ଥର ଏହା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । 


କୃଷ୍ଣଲୀଳା 

ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବାଲ୍ୟକାଳର ଲୀଳାମାନ ଏଥୁରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ । ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ପ୍ରସାର ସହିତ 
କୃଷ୍ଣଲୀଳାର ଆଦର ସଂପୃକ୍ତ । ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରଚିତ ଭାଗବତ ପୁରାଣ ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ସମୟର 
ମଥୁରା ମଙ୍ଗଳରୁ କୃଷ୍ଣଲୀଳାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ । ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶର ହରିହର ଏବଂ 
ଗଞ୍ଜାମ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ହେଲେ ଗୀତିନାଟ୍ୟର ରଚୟିତା । ସେମାନେ ବଙ୍ଗୀୟ ନାଟ୍ୟକାର ମେଦିନୀପୁର 
ଅଧ୍ବାସୀ ଦୁଃଖୀଶ୍ୟାମ ଦାସଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଗୀତିନାଟ୍ୟରେ ଅଠଚାଳିଶଟି 
ସଙ୍ଗୀତ ଅଛି ଏବଂ ସେଥୁରେ କେତେକ ବଙ୍ଗଳା ଶବ୍ଦ ରହିଛି । ନାଟକ ଅଭିନୟପାଇଁ ପାଞ୍ଚୋଟି ଚରିତ୍ରର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଛି । ଯଥା - କୃଷ୍ନ ବଳରାମ, ନନ୍ଦ, ଯଶୋଦା ଏବଂ କଂସ | ଦଶଟି ଗୌଣ ଚରିତ ରଚଢକ, 
ବକାସୁର, ଅକୁର, କାଳୀୟ, ପୂତନା, ସକଟାସୁର, ଅଘାସୁର, ଧୀବର ଏବଂ ଭୂତପାଇଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଛି । 
ସବୁ ଚରିତ୍ରରେ ପୁରୁଷମାନେ ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । ସ୍ତ୍ରୀ ଚରିତ୍ରପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ମନୋନୀତ କରାଯାଏ । 
ଲୀଳା ଅଭିନୟ ସ୍ଥାନର ବ୍ୟାସ ଦଶ ହାତ । ଏହାକୁ ମଣ୍ଡଳ କୁହାଯାଏ । ଗାର ଯେକୌଣସି ବାସଗ୍ବହ 
ସମ୍ମୁଖରେ ବା ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଅଥବା ରାସ୍ତା ଉପରେ ମଣ୍ଡଳ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଏ । ବାଦ୍ୟକାରମାନେ 
ସତରଞ୍ଜ ଉପରେ ଅଙ୍ଵବୃତ୍ତାକାରରେ ବସନ୍ତି । ସେମାନେ ମୃଦଙ୍ଗ, ମର୍ଦଳ, ଗିନି ଓ ବଂଶୀ ବଢାନ୍ତି | 
ଗାୟକ ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ ଗୀତ ଗାଆଚ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ପାଳି ଧରିବାକୁ କେତେଜଣ ପାଳିଆ ଥାଆନ୍ତି । ଗାୟକ 
ହିଁ ଲୀଳା ଅଭିନୟର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ । ଦର୍ଶକମାନେ ମଣ୍ଡଳକୁ ଘେରିବସନ୍ତି ଓ ଭକ୍ତି ପୂତ ଚିତ୍ତରେ ଲୀଳାର 
ମନୋରଞ୍ଜନ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ରାଧା ପ୍ରେମଲୀଳା 

ଏହା ମଧ୍ଯ ବୈଷ୍ଣବଧମ ପ୍ରସାରର ଫଳ । ଏଥୁରେ ଏକଶହ ଚାଳିଶଟି ଗୀତ ଥାଏ। ଶ୍ଵଙ୍ଗାର 
ରସରେ ଭରପୂର ହୋଇଥିବାରୁ ଗୀତଗୁଡ଼ିକ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହୁଏ । ଯମୁନା ନଦୀ କୂଳରେ ରସିକନାଗର 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କିପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଆସି ରାଧାଙ୍କୁ ପ୍ରେମ ନିବେଦନ କରନ୍ତି, ତାହା ଦର୍ଶ କପ୍ରାଣକୁ 
ପ୍ରେମଭସ୍ତ ରେ ରସାପ୍ଲ ତ କରିବା ସହିତ ଅପାର ଆନନ୍ଦ ଦିଏ । ଜୟଦେବଙ୍କ ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦର 


ପଦାବଳୀମାନ ଗୀତ ରଚନାରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥ୍‌ବା ଦେଖାଯାଏ । ଚିକିଟି ରାଢା କିଶୋରଚନ୍ଦ୍ରଦେବ 
ଯେଉଁ ନାଟକ ରଚନା କରିଥୁଲେ ତହିଁରେ ଏକଶତ ଛୟାଅଶୀଟି ଗୀତର ସଂଯୋଜନା ରହିଛି । 

ରାଧା ଏବଂ କୃଷ୍ଣ ରାଧା ପ୍ରେମଲୀଳାର ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର । ଗୌଣ ଚରିତ୍ର ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଦୂତିକା, 
ବିଶାଖା, ଲଳିତା, ବଳରାମ, ନାଉରିଆ, କରୋ, ସୁନାରୀ, ପକ୍ଷୀବିକାଳି ଏବଂ ଭୂପତ | ଅଭିନୟ 
ସ୍ଥାନଟି କୁଞ୍ଜପରି ସଜ୍ଜିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ପ୍ରାୟ ନ ଫଙ୍ୁଟ ଉଚ୍ଚ । କୁଞ୍ଜ ଚାରିପଟେ ପ୍ରାୟ କୋଡ଼ିଏ ଫ୍ରୁଟ 
ବ୍ୟାସାଦ୍ଧରେ ଅଭିନୟ ସ୍ଥାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥାଏ । ଗାୟକଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ବାଦ୍ୟକାରମାନେ ସମସ୍ଵରରେ 


୨୦୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଗୀତ ଗାଆଡ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ନିଜର ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବଜାନ୍ତି । ବାଦ୍ୟ ଭାବରେ ହାରମୋନିୟମ, ମ୍ଦଙ୍ଗ, ଗିନି, 
ଯୋଡ଼ିନାଗରା ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ସଖୀମାନେ କୁଞ୍ଜ ଭିତରେ ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । ସର୍ବମୋଟ ପ୍ରାୟ କୋଡ଼ିଏରୁ 
ପଚିଶଜଣ ଅଭିନୟରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରନ୍ତି । ସଖୀ, ରାଧା ଓ କୃଷ୍ଣ ଭୂମିକାରେ ସୁଶ୍ରୀ କିଶୋରମାନେ 
ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ କୋଡ଼ିଏରୁ ତିରିଶ ଘଣ୍ଟା ଲୀଳା ଚାଲୁ ରହେ ଏବଂ ଦଶକମାନେ 
ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ବିରତି ଉପଭୋଗ କରିପାରନ୍ତି । 


ଦଣ୍ଡନାଟ 

ଦଣ୍ଡ ଅର୍ଥ ସାଧନା ବା ତପସ୍ୟା । ଏହା ଶୈବ ଉପାସନା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ । ନାଟରେ ରୁଦ୍ରକାଳୀ 
ଉପାସନା ବଣ୍ଠିତ ହୁଏ । ଚୈତ୍ରମାସରେ ଦୁଇ ତିନି ସପ୍ତାହ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦଣ୍ଡନାଟ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ 
ବିଷୁବ ସଂକ୍ତାନ୍ଥି ଦିନ ଉଦ୍‌ଯାପିତ ହୁଏ । ସପ୍ତଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରଚିତ `ଭରୁଦ୍ର ସୁଧାନିଧ୍‌' କାବ୍ୟର 
ବିଷୟବସ୍ତୁରୁ ଦଣ୍ଡନାଟର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଗୃହୀତ । ସେଥୁରେ ଗ୍ରାମ୍ୟଜୀବନକୁ ଦର୍ଶାଇବାପାଇଁ ଚଢ଼େୟା ବା 
ଶିକାରୀର ଭୂମିକା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେ ଜଣେ ଶିବଭକ୍ତ । 


ଦଣ୍ଡନାଟରେ ତେରରୁ ଚାଳିଶଜଣ ଲୋକ ଦଳ ତିଆରି କରନ୍ତି । ସେମାନେ ଭକ୍ତା। ନାମରେ 
ପରିଚିତ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ୟ ହେଲେ ଚ ଢ଼େୟା, କାଳିକା, ବୀଣାକାର, ସାପୁଆକେଳା, 
ପତ୍ରସଉରା ଇତ୍ୟାଦି । କାଳିକା ହେଲେ ଇଷ୍ଟଦେବୀ, କିନ୍ତୁ ସେ ପୁରୁଷ ବେଶରେ କାଳୀ ପ୍ରଭାମଣ୍ଡଳ 
ମୁକୁଟ ମୁଣ୍ଡରେ ବାନ୍ଧି ନାଚନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ଢୋଲ, ଝାାଞ୍ଜ ଏବଂ ମୁଖବୀଣାର ଘୋର ଶବ୍ଦରେ 
ଗଗନ ପବନ ମୁଖରିତ ହୁଏ । କାଳୀରୂପୀ ପୁରୁଷ ନଜ୍ଭକ ଗ୍ରାମର ମଙ୍ଗଳ ମନାସି ମା' କାଳୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରନ୍ତି । ଦିନରେ ତିନିଥର ଦଣ୍ଡନାଟ ହୁଏ । ମଧ୍ଯାହ୍ନରେ ଧୂଳି ଦଣ୍ଡ, ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତରେ ପାଣିଦଣ୍ଡ ଏବଂ ଅର୍ଵରାତ୍ର 
ସମୟରେ ଅଗ୍ନି ଦଣ୍ଡ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଭକ୍ତାମାନେ ମଶାଲ ଧରି ନାଚ କ ରନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କ ସୁବିଧା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଖୋଲ। ସ୍ଥାନରେ ନାଚ ହୁଏ । ଏହାର ବ୍ୟାସ ପ୍ରାୟ ଦଶଫ୍ରୁଟ । ଦଣ୍ଡନାଟରେ ନିଦ୍ଦେଶକ 
ଅନାବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଦଣ୍ତନାଟ ଆୟୋଜନ କରି ଥାନ୍ତି ସାଧାରଣତଃ ତାଙ୍କ ଗୃହର ସମ୍ମୁଖଭାଗରେ 
ଏହା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଗଞ୍ଜାମ ଦଣ୍ଡନାଚ ସହିତ ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଉଡ଼ାପର୍ବ ଓ ଚୈତ୍ରପର୍ବ ସମୟରେ 
ଆୟୋଜିତ ଭକ୍ତା ନାଚର ସା ଦୃଶ୍ୟ ଅଛି । 


ଦେଶୀୟା ନାଟ 


ଏହା ଅବିଭକ୍ତ କୋଟାପୁଟ ଜିଲ୍ଲା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ନାଟ୍ୟଧାରା । ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତା ସହିତ 
ଏହାର ସମ୍ପର୍କ ଥୁବାରୁ ଏହାକୁ “ପରମ୍ପରାଶୀଳ ନାଟକ କୁହାଯାଇପାରେ । ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳର ଯାତ୍ରା, 
ଲୀଳା କିମ୍ବା ଗୀତିନାଟ୍ୟର ଏହା ଏକ ସମାନ୍ତରାଳ ରୂପାବୟବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ସେତେ ପ୍ରାଚୀନ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ଉନବିଂଶ ଶତକର ଦ୍ବିତୀୟାର୍ଦ୍ଵରେ ଜୟପୁର ମହାରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ 
ଏହାର ସୃଷ୍ଠି । କୋରାପୁଟର ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାରେ ଆଦିବାସୀ ପରଜାମାନଙ୍କୁ 'ଦେଶୀୟା' ବୋଲି କୁହାଯାଏ | 
ପ୍ରଥମେ ଏହିମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସମ୍ଭବତଃ ନାଟ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ “ଦେଶୀୟାନାଟ' 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ସାର୍ବଜନୀନ ମୁଖାର ବ୍ୟବହାର ହେଉଛି ଏହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ପଶୁପକ୍ଷୀ, ଦେବତା 
ରାକ୍ଷସ ପ୍ରଭୂତି ଚରିତ୍ର ମୁଖାପିନ୍ଧି ମଞ୍ଚରେ ଅବତୀଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତି । ତେବେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଚରିତ୍ରପାଇଁ 
ମୁଖା ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ନାଟକପାଇଁ କଥାବସ୍ତୁ ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ କିମ୍ବା ପୁରାଣାଦିରୁ ସଂଗୃହୀତ ହୁଏ :| ସମାଜ 


ସଂସ୍କାର ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଏଥୁରେ ଲୋକନାଟକର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାଗ ଭଳି ସାମାଜିକ ଦୋଷତୁଟିର ହାସ୍ୟାରସାତ୍ମକ 
ଅବତାରଣା କରାଯାଇଥାଏ । ଏହାର ସଂଗୀତରେ କଣ୍ଠାଟକୀ ରୀତିର ବ୍ୟବହାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ । ନୃତ୍ୟର 


ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ୨୦୫ 


ବିଭିନ୍ନ ଭଙ୍ଗୀ, ପଦବିକ୍ଷେପ, ମୁଦ୍ରା ସହିତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ନୃତ୍ୟର ବହୁ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ । 
ପ୍ରଥମରୁ ସୂତ୍ରଧର ଆସି ମଙ୍ଗଳାଚରଣ ପରେ ବିଷୟ ସୂଚନା ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଏହାପରେ ପ୍ରକୃତ ନାଟକ 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ବିଦୂଷକ, ଦାସୀ ପ୍ରଭୂତି ହାସ୍ଯରସର ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । 


ଏହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ଗୀ ଦାଣ୍ଡର ମୁକ୍ତାକାଶୀ ମଞ୍ଚର ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ଏହା ସଂଗୀତ ପ୍ରଧାନ 

ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ଗଦ୍ୟସଂଳାପର ବ୍ୟବହାର ରହିଛି । ନାରୀଚରିତ୍ରରେ ପୁରୁଷମାନେ ହିଁ ଅଭିନୟ 
କରନ୍ତି । ଢୋଲ, ମହୁରି, ଗିନି ଏବଂ କରତାଳ ପ୍ରଭୃତି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଏଥୁରେ ମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଦର୍ଶକମାନେ ମଂଚର ଚାରି ପଟେ ବସନ୍ତି । 
ନାଟଗୁରୁ ବା ଓସ୍ତାଦ୍‌ ବିଷୟାନୁସାରୀ ସଂଗୀତ ତଥା ସଂଳାପ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଆନ୍ତି । ଅଭିନେତାମାନେ 
କେବଳ ମୂକାଭିନୟଦ୍ଵାରା ଭାବ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଟକରେ ଦାସୀ, ନଟନଟୀ ଏବଂ ସନ୍ଧି 
ପ୍ରଭୃତି ଚରିତ୍ର ଆସନ୍ତି । ନଟନଟୀ ନାଟକର ଅବତାରଣା କରୁଥୁବାସ୍ଥଳେ ସନ୍ଧି ଦୃଶ୍ୟ ଏବଂ ଘଟଣା 
ମଧ୍ଯରେ ଯୋଗସୂତ୍ର ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି । ମଙ୍ଗଳାଚରଣରେ ଗଣେଶ ଏବଂ ସରସ୍ଵବତୀଙ୍କର ବନ୍ଦନା ଗାନ 
କରାଯାଏ । 'ଜଳନ୍ଧର ବଧ 'ରେ ସରସ୍ଵତୀଙ୍କର ବନ୍ଦନା ଏହିପରି 

ଜୟ ମା ଭାରତୀ, ନବନୀତ ମୂରତି ଗୋ, 

କୁନ୍ଦ ସୁଦନ୍ତୀ ଘେନ ବିନତି ଗୋ 

କୁନ୍ଦ ଇନ୍ଦୁ ବରନୀ ଇନ୍ଦିବର ବାସିନୀ, 

ସୁର ମୂରତି ପଦେ ସେବନ୍ତି ଗୋ 


ସରସ୍ଵତୀ ମଂଚରେ ଆବିର୍ଭୂତା ହୋଇ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦେବା ପରେ ନାଟକ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ଦ୍ବାରୀ ପୁଣି 
ହିନ୍ଦୀ ଭାଷାରେ ଆତ୍ମପରିଚୟ ଦିଏ ଏହିପରି - 
- ଆରେ ମିଆଁ, ହମାରା ନାମ୍‌ ଗୁଲାମ୍‌, ତୁମ୍‌ ସବ୍କୋ ସଲାମ୍‌ ସଲାମ୍‌ | 


( କୁମ୍ଭାସୁର ବଧ ) 
ନାଟକର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦୀର୍ଘ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ଏକାଦିକ୍ରମେ ଏକାଧୂକ ରାତି ଧରି ଅଭିନୀତ 
ହୁଏ । ଚରିତ୍ର ପ୍ରବେଶର ସୂଚନା ସୂତ୍ରଧରଦ୍ଵାରା କରାଯାଏ । ଯେମିତି ଜଳନ୍ଧରର ପ୍ରବେଶ ସମ୍ପର୍କରେ- 
ବରୁଣ ନନ୍ଦନ ଜଳନ୍ଧର ରାଜନ, 
ମନ୍ତ୍ରୀକୁ ଘେନି ସଭାକୁ ସେ ଆସଇ 
ସପ୍ତଶାଖା ମୁକୁଟ ମସ୍ତକେ ବିରାଜଇ ସେ 
କର୍ଣ୍ଣରେ କୁଣ୍ଡଳ ଯୁଗଳ ଦୋହଲାଇ, 
ଖଡ଼ଗ ଢାଲକୁ କରେ ଧରିଣ ଝମକାଇ ଯେ- 
ଭାଷାରେ ଆଳଙ୍କାରିକତା, କବିତ୍ଵ ଓ ଛାନ୍ଦସିକତା ନାଟ୍ଯକାରଙ୍କର ବହୁ ଶାସ୍ତ୍ରଞ୍ଚାନ, ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତା 
ତଥା ପାଣ୍ଡିତ୍ୟର ପରିଚୟ ଦିଏ । ଏଥୁରେ ଶ୍ବଙ୍ଗାର, ବୀର ଏବଂ ହାସ୍ୟରସ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ 
କରେ । ମହୀରାବଣ ବଧ, ବୀରବାହୁ ବଧ, ତ୍ରିପୁରମୋହିନୀ ହରଣ, ଦ୍ରୌପଦୀ ବସ୍ହରଣ, ବାୟା 
ରାଜା, ପେଟା ପରଶୁ, ପ୍ରହ୍‌ାଦ ଚରିତ, ଗଣ୍ଡା ବଧ, ତରଣୀସେନ ବଧ, ଅଗି ପରୀକ୍ଷା, ଚନ୍ଦ କଳା 
ହରଣ, ବାଣା ପରାଜୟ, ଧନୁ ଭଗ୍ନ ଲୀଳା, କୁମାସୁର ବଧ, ଜଳନ୍ଧର ବଧ ପ୍ରଭୃତି ନାଟକ ଅଦ୍ଯାବଧୁ 
ଉପଲବ୍ଧ । ଜୟପୁର ମହାରାଜା ରାମଚନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ କୁମ୍ଭାସୁର ବଧ ଏବଂ ବିକ୍ରମଦେବଙ୍କ “ଜଳନ୍ଧର 
ବଧ' ନାଟକ ଦୁଇଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଲୋକପ୍ରିୟ । ଏହି ନାଟକ ମୁଖ୍ୟତଃ ରାଜପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲଭି ଥୂଲା 
ଏବଂ ସାରଳା ମହାଭାରତର “ହରଣ' “ମାରଣ' ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଥୁଲା ଏହାର ଅବଲମ୍ବନ | 


୨୦୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଫସଲ ଅମଳ ପରେ ପୌଷମାସରୁ ହିଁ ଏହାର ଅଭିନୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ନାଟଦଳ ଗ୍ରାମ ଗ୍ରାମ ବୁଲି 
ଏହାର ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । ବ୍ୟବସାୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଆଦୌ ଅର୍ଥକରୀ ନୁହେଁ । ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତାକୁ ଅନୁସରଣ 
କରୁଥୁବାରୁ ଲୋକନାଟ୍ୟ ଶୈଳୀର ସ୍ଵତଃସ୍ଫୂ୍ଭତା ଏଥୁରେ ଅନୁପସ୍ଥିତ ଥାଏ । ତେବେ ଅନ୍ୟ ଲୋକନାଟକ 
ଭଳି ମନୋରଞ୍ଜନ ସହିତ ଶିକ୍ଷାଦାନର ଏକ ଯୁଗ୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ଏହାର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଥାଏ । 
ଶୈଳୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦକ୍ଷିଣଭଭାରତର ଯକ୍ଷଗାନ, କୃଷଣନଟମ୍‌ ପ୍ରଭୂତି ସହିତ ଏହାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇ 
ପାରେ । ସେଠାରେ ତାହା ରାଜା, ସାମନ୍ଚତମାନଙ୍କ ନିୟନ୍ତଣରେ ଥୁବାବେଳେ ଏଠାରେ ତାହାର ଲେଖକ 
ମାତ୍ର ରାଜା, ସାମନ୍ତ ବା ପଣ୍ଡିତ । ଏହାର ପ୍ରୟୋଗକର୍ର। କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ଜନତା । ନାଟଗୁରୁ ବହୁ 
ଅଭ୍ୟାସ କରାଇ ନାଟକ ଶିକ୍ଷା ଦି ଅନ୍ତି । ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ସଂଗୀତଜ୍ଞ କଳାକାରର ସନ୍ଧାନ ପାଇବା ବହୁ 
ଭାଗ୍ୟର କଥା । ଏଗୁଡ଼ିକ ପୁଣି କଣ୍ଠାଟକୀ ରୀତିରେ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଥୁପାଇ ବହୁ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ । ପୁଣି ଅଭିନୟ ଭାବାନୁସାରୀ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ଶିକ୍ଷା ବହୁ ଅଭ୍ୟାସସାପେକ୍ଷ । 

ସମ୍ପ୍ରତି ଜୟପୁର ବେତାର କେନ୍ଦ୍ରର କେତେଜଣ ଉତ୍ସାହୀ କମ୍ମ ଚାରୀଙ୍କ ପ୍ରଯତ୍ନରେ ଏହି ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ 
ଲୋକନାଟକଟିର ପୁନରୁଦ୍ଧାର କରାଯାଇଛି ଏବଂ ବ୍ୟବସାୟୀ ହାତର ତଟୁନଳ ସ୍ପର୍ଶ ଏଥୁରେ ଲାଗିଥୁବାରୁ 
ଏହାର ମୂଳ ରୂପଟି ପ୍ରାୟ ଅବିକୃତ ଟହିଛି । ପୂବେ ଚଇତିପବ ଏବଂ ଦଶହରା ପ୍ରଭୂତି ବିଶେଷ 
ଅବସରରେ ଏହାର ଅଭିନୟ ହେଉଥୁଲା ଏବଂ ଏହା ଖୁବ୍‌ ବ୍ୟୟସାଧ୍ଯ ନ ଥୁଲା । ମାତ୍ର ବର୍ଭମାନ ଏହା 
ଯାତ୍ରା ନାଟକ ଭଳି ବ୍ୟୟସାଧ୍ଯ ହୋଇପଡ଼ିଲାଣ । 

ଏସବୁ ଆଞ୍ଚଳିକ ବିବିଧତା ନେଇ ଓଡ଼ିଶାର ଜନସଂସ୍କତିରେ କେତେକ ପ୍ରଚଳିତ ନୃତ୍ୟ, ଅଭିନୟ, 
ସଙ୍ଗୀତ ଆଦିର ପରଂପରା ଆଜି ମଧ୍ଯ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି । ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧମଧାରା ପ୍ରେରଣାର 
ମୂଳ ଉତ୍ସ ରୂପେ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଅତି ବେଶି ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀ । ତେଣୁ ତା'ର 
ଅବସର ବିନୋଦନ ପାଇଁ ଧର୍ମଭିରିକ ଉପାଖ୍ୟାନକୁ ନେଇ ସମାଜରେ ସାଂସ୍କତିକ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । 


ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟ 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା 


ଓଡ଼ିଶାର ବହୁରୂପୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବ ମଧ୍ଯରେ ଲଳିତକଳା ଏକ ଜୀବନ୍ତ ସ୍ରୋତ ଯାହାକି ନୃତ୍ୟ, 
ସଙ୍ଗୀତ, ଯାତ୍ରା, ମେଳା, ଚିତ୍ରକଳା ପରି ଅନେକ ଆଞ୍ଚଳିକ ଗଣ-ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମାଧମରେ 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ସେ ଦିଗରୁ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କତିକୁ ଓଡ଼ିଶାର ଆଂଚଳିକ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ତ୍ର ଅବଦାନ ଅତି 
ମହତ୍ସ୍ଵପୂଣ୍ଠର । ଓଡ଼ିଶା ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣଭାରତ ଭିତରେ ଏକ ଯୋଗସୂତ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ ନାନାପ୍ରକାର 
ପ୍ରଭାବରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରି ନାହିଁ । ପୂର୍ବ ଉପକୂଳରେ ସମୁଦ୍ର ଏବଂ ପଶ୍ଚିମଭାଗରେ ଅରଣ୍ୟ ଓ 
ଆରଣ୍ୟକମାନଙ୍କ ନିଜ ନିଜର ପରଂପରା ଯେପରି ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କତିକ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି 
ସେହିପରି ପରିବେଷ୍ଟିତ ପ୍ରତିବେଶୀ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ସଂସ୍କତି ଓଡ଼ିଶା ସହ ମିଶି ସର୍ବଭାରତୀୟ ସଂସ୍କତିକୁ 
ରଵିମନ୍ତ କରିପାରିଛି । ନଦନଦୀ, ଗିରି ପର୍ବତ ଓ ଉପତ୍ୟକାମାନେ ଭୌଗୋଳିକ ବିଭାଜନ ସୃଷ୍ଠି କଲେ 
ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କତିକୁ ବିଭାଜିତ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ଯେଉଁ ସ୍ଜନଶୀଳତା ଓ କଳାତ୍ମକ 
ବିକାଶ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ତାହା ସର୍ବଭାରତୀୟ ଭାବଧାରାର ଏକ ଆଞ୍ଚଳିକ ଆଲେଖ୍ୟ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ ଯେପରି ନାନା ଧର୍ମର ସମନ୍ଵୟ ଫଳରେ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମର ଉଦ୍‌ଭବ ଓ ବିକାଶ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ସେହି ପରି ନାନା ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଶେଷତ୍ଵକୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଶାର ଜନସଂସ୍କୃତି ନିଜକୁ ବହୁ ବଣ୍ଠା 
କରିଛି। ଏହି ବହୁବଣ୍ଠା। ସଂସ୍କତିର ରୂପବଣ୍ଠନା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆୟାସକର ହେଲେହେ ତଥ୍ୟପୂଣ୍ଠ ଓ 
ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରତିଭା ସଂପର୍କରେ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ଏହି ଭିନ୍ନ ଭାବଧାରାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁର 
ସପ୍ତରଙ୍ଗ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହିତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରଙ୍ଗର ତାପଯ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ନୃତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ପଟଚିତ୍ର, ପଥର କାମ, ଶିଙ୍ଗକାମ, ରୁପା ତାରକସି କାମ, ବସ୍ତ୍ର 
ବୟନରେ ବାଂଧକାମ, କଂସାପିରଳ କାମ ଏବଂ ଅନେକ ରୁଚି ସଂପନ୍ନ କଳାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ପାରଦର୍ଶିତା ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବା କଥା । ଅତି ସାଧାରଣ କଥାରେ କହିଲେ, ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ସୃଜନଶୀଳ ପ୍ରତିଭାର ପରି ପ୍ରକାଶ ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶୀଷ ତମ ସ୍ଥାନକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ଏକ ସୁସ୍ଥ ଓ ବଳିଷ୍ଠ 
ପରଂପରାକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥୁବାରୁ ଆମେ ଆଜି ଗବିତ । 


ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ନୃତ୍ୟର ଆଦର ଥୁଲା । ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖ ଏବଂ ଖଣ୍ଡଗିରି 
ଓ ଉଦୟଗିରି ରେ ଖୋଦିତ ନୁତ୍ୟରତା ରମଣୀମାନଙ୍କ ଆ ବେଗପୂଣ୍ଠ ଅଙ୍ଗଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ 
ଏହାର ସତ୍ୟତା ଉପଲବ୍ଧି କରିହେବ । ଖାରବେଳ ସ୍ଵୟଂ ଗନ୍ଧର୍ବବେଦରେ ପାରଙ୍ଗମ ଥୁଲେ ଏବଂ 
ଜାତୀୟ ଗୌରବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମବେତ ନୃତ୍ୟ, ସମବେତ ସଙ୍ଗୀତ ଓ କ୍ରୀଡ଼ା ପ୍ରଦଶ୍ରନ ଆୟୋଜନ 
କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କଦ୍ବାରା କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାଚୀନ ନୃତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ ପରଂପରା ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥିଲା । ସେ ଯେଉଁ ଗୁମ୍ଫାମାନ ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୁଲେ ସେଥ୍ଵରେ ଥୁବା ସ୍ଥାପତ୍ୟ ତତ୍କାଳୀନ ନୃତ୍ୟ 
ସମାରୋହ ବିଷୟରେ ଆଲୋକପାତ କରେ । ରାଣୀ ଗୁମ୍ଫାରେ ଏକ ବଣ୍ଠିତ ଦୃଶ୍ୟରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ 
ନିଜ ରାଣୀ ମା ନ୍ମି. ସହିତ ନୃତ୍ୟ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଶିଳ୍ପୀମାନେ 
ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ନୃତ୍ୟରତା ଅପସରା ଓ ଦେବଦାସୀ ମାନଙ୍କୁ ଅପୂର୍ବ ବେଶ ଓ ଭଙ୍ଗୀରେ ପ୍ରଦର୍ଶାଇବା ଦ୍ଵାରା 
ନୃତ୍ୟର ପ୍ରାଚୀନତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ତଥ୍ୟ ଯୋଗାଇ ପାରିଛନ୍ତି । ଏହି ନୃତ୍ୟକୁ ନୃତ୍ୟ ବିଶାରଦମାନେ 
ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ପ୍ରାଚୀନ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବୋଲି ସେମାନେ ଯୁକ୍ତି 
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ବାଢ଼ିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର ନୃଦ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ନାମକରଣରେ ଯଥାର୍ଥତା ରହିଛି । ସହ ସ୍ରାଧକ 
ବର୍ଷର ଉନ୍ନତ କଳାପରଂପରା ଘେନି ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ଆଦି ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କତିକୁ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରିପାରିଛି । 


ଲୋକକଳାରେ କଳାକାରର ମନୋଭାବ ସ୍ଵବତଃସ୍ଦୂ ର ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ଅଧୁକାଂଶ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମଚେତନା ଆଶ୍ରିତ ଭାବଧାରାକ୍ତୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ ଲଳିତକଳା ଏକ ମାଧ୍ଯମ ହୋଇଥାଏ । 
ମେଳା, ଉତ୍ସବ, ଯାତ୍ରା ପ୍ରଭୂତି ସାମାଜିକ ମିଳନରେ ମନୋରଞ୍ଜନ ସହିତ ଆଧ୍ଧାମ୍ମିକ ପ୍ରବୂରି ମଧ୍ଯ ଚରିତାର୍ଥ 
ତୁଏ | ଓଡ଼ିଶାର ଓଡ଼ିଶୀ ଓ ଛଉନୁତ୍ୟ ଆଦିର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବା ଲୋକସଂସ୍କତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାହା ମୂଲ୍ଯ ଥାଉନା 
କାହିଁକି ସେଥୁରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଚେତନା ଓ ଅଭିଳାଷ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଥୁବା ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାରେ ବହୁ ଶ୍ରେଣୀର 
ଜନଜାତି ଓ କୃଷକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନଶୈଳୀ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ 
ଧମୀନୁଭାବନାଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ । କୃଷକ ସମାଜ ତଥା ଗ୍ରାମୀଣ ସଭ୍ୟତାରେ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଅପ୍ରତିହତ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଓଡ଼ିଆଜାତି ଅତ୍ୟଧୂକ ଧର୍ମ ପ୍ରାଣ ଓ ଭଗବତ୍ବିଶ୍ବାସୀ । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟକୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମାନ୍ୟତ। 
ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅନ୍ତରାତ୍ମାକୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସହିତ ସଂଯୋଗ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ | ପରଂପରାର ହୃଦ୍‌ ପିଣ୍ଡ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ପରଂପରା ପ୍ରାୟ 
ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷର । ଏହ। ସହିତ ନାନ। ପ୍ର କ।ର 
କଣ୍ଢେଇନାଟ, ଯଥ। - ଗୋପଲୀଳ। କଣେଇ, କାଠି 
କଣ୍ଢେଇ, ସଖୀ କଣ୍ଢେଇ ଏବଂ ରାବଣଛାୟା, ପାଇକ 
ଆଖଡ଼ା, ବାଉଁଶ ରାଣୀ,ପାଲ। ଓ ଦାସକାଠିଆ ପ୍ରଭୂତି 
ଲଳିତକଳା ଲୋକସଂସ୍କତିର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ | । ° 
ଏମାନଙ୍କର ଉପରି ଓ ବିକାଶପାଇଁ ବହୁ ଦିନର ପ୍ରୟାସ । 
ଦାୟୀ । ସେମାନଙ୍କୁ ଲୌକିକ ବା ସ୍ଥାନୀୟ କଳାକାରମାନେ 
ସମୟକ୍ରମେ ସମୃଦ୍ଧ କରି ଛନ୍ତି । ରାଜା, ଜମିଦାର, ସାମନ୍ତ 
ଓ ଧନାଢ଼୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନେ ଉଦାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାଦ୍ଵାରା । _ 
ଲଳିତକଳାର ପରଂପରାକୁ ଜୀବିତ ରଖ୍ବାରେ ସହାୟକ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ଏକଦା ନଟ ଓ ଗନ୍ଧର୍ବ 
ଜାତୀୟ ଲୋକମାନେ ଲଳିତକଳାକୁ ନିଜର ଜୀବିକାର୍ଜନର ମାଧ୍ଯମ କରିଥୁଲେ । ମନ୍ଦିର ଓ ସାମାଜିକ ଉତ୍ସବଗେ 
ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା ନରିକୀମାନେ ଉପରୋକ୍ତ ଦୁଇ ସଂପ୍ରଦାୟରୁ ଆସୁଥୁଲେ । ଆଜି ଅବଶ୍ୟ ସେମାନେ 
ଭିନ୍ନ ଜୀବିକାର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେଣି । ମଧ୍ୟ ଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ ହଜାରେ 
ବର୍ଷର ପରଂପରାସଭତ୍ତଗ୍େ ଆଜି ବିସ୍ମୃତି ଗର୍ଭରେ ଲୋପ ପାଇଛି । ଏହା ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ସୋମବଂଶୀ 
ରାଜାମାନେ ଏବଂ ପରିସମାପ୍ତି ଘଟିଲା ଆଧୁନିକ ନାରୀ ଜାଗରଣ ଓ ନାରୀ ସଶକ୍ତିକରଣ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଫଳରେ । ଗଙ୍ଗ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଭାବଗେ 
ରାଜାମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଆ ନୃତ୍ୟକଳାର ଆଦର ଥୁଲା । ମନ୍ଦିର ପରି ସାର୍ବଜନୀନ ଅନୁଷ୍ଠାନଗେ 
ରାଜା ଓ ଢନସାଧାରଣ ତହିଁରୁ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରୁଥୁଲେ । ନୃତ୍ୟ ଏକ ଦେବ ଉପଭୋଗ୍ୟ ମନୋରଞ୍ଜନ 
ଥିଲା | ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ତାହା ସମୃଦ୍ଧ କରୁଥିଲା । କିନ୍ତୁ ସମୟର ବିବର୍ଭନରେ ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ଲୁପ୍ତ 
ହୋଇଥିଲେହେଁ ସହରୀ ସଂସ୍କୃତି ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟକୁ ନିଜ ସୁରକ୍ଷା ବଳୟ ଭିତରେ ଆଶ୍ରା ଦେଇଛି । ଓଡ଼ିଶାରେ, 
ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ଓ ଦେଶବିଦେଶରେ ଏହାର ଆ ଦର ବୂଦଵି ପାଇଛି । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ପ୍ରସାରପାଇଁ କେନ୍ଦ୍ର 
ଓ ପ୍ରାଦେଶିକ ତଥା ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନମାନ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା ଆଜି ନୂତନ 
ମନ୍ତ୍ର ନେଇ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଚାର କରିପାରୁଛି । 





ରାବଣ ଛାପା 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧବକଳା ୨୦୯ 


ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ 
ଦେବଦାସୀ ନୃତ୍ୟ ସହିତ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ଇତିହାସ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ଦେବଦାସୀମାନଙ୍କୁ 


ମନ୍ଦିରର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମର୍ପଣ କରାଯାଉଥୁଲା । ତେଣୁ ସେମାନେ ଆଜୀବନ 
ନୃତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଦେବତାଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନ କରି ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ନିଷ୍କର ଜମି ଅଥବା ଦେବୋତ୍ତର ଭୂସଂପରି 
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ଉପରେ ଚଳୁଥୁଲେ । ସେମାନେ ମାହାରୀ ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ଥୁଲେ । ସମାଜରେ ସେମାନଙ୍କୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ମିଳୁଥୁଲା । ନୃତ୍ୟ ଅଭିନୟ ସମାଜର ଏକ ସମ୍ମାନଜନକ କଳା ଥୁଲା । ରାଜକନ୍ୟାମାନେ ମଧ୍ଯ ନୃତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା 
କରୁଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା ୧୫୬୮ରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ହରାଇବାପରେ ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ ସମ୍ମାନ ହରାଇଲା । 
ନିଜ ଭରଣପୋଷଣପାଇଁ ନର୍ତକୀମାନେ ମନ୍ଦିରରେ ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ ସାଂସାରିକ ଜୀବନକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ନୃତ୍ୟ ପରଂପରାକୁ ଆଦରି ନେଲେ ' ଗୋଟିପୁଅ' ଓ 'ସଖୀପିଲା' ମାନେ ଯେଉଁମାନେ 
କି ସୁଶ୍ରୀବାଳକ ଅବସ୍ଥାରୁ ବାଳିକା ବେଶରେ ନୃତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା କଲେ ଓ ନୃତ୍ୟକୁ ନିଜର ବୂରି ଭାବରେ ଅନୁସରଣ 
କଲେ । ଏହା ସମାଜର ରୁଚି ବଦଳାଇଲା ସତ, କିନ୍ତୁ ଦେବଦାସୀ ପରଂପରା ଏକ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ବଞ୍ଚୁ 
ରହିଲା । 

ଓଡ଼ିଶୀରେ ନତ୍ତକୀମାନେ ଯେଉଁ ଅଭିନୟ କଳା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ଅଥବା ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଦେଖାନ୍ତି 
ତାହା ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନିୟମ ଓ ଅନୁଶାସନ ରହିଛି । ଏହି ଭଙ୍ଗୀରେ ତ୍ରି ଭଙ୍ଗ ( ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରକୁ ତିନି 
ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିବା) ମୁଦ୍ରା ମୁଖ୍ୟ । ସେଥ୍‌ ରେ ଗୋଡ଼କୁ ଛନ୍ଦି ବା, ଅଣ୍ଟା ପାଖରୁ ଶରୀରକୁ ଭାଙ୍ଗିବା 
ଏବଂ ମୁଣ୍ଡକୁ ଗୋଟିଏ ପଟକୁ ଆଉଜାଇବାଦ୍ଵାରା ସାରା ଶରୀର ତ୍ରି ଭଙ୍ଗ ହୋଇଥାଏ । ନାରୀପାଇଁ 
ଏହା ଏକ ଅତି ଲାଳି ତ୍ୟପୂଣ୍ଠ଼ ଭଙ୍ଗୀ । ଓଡ଼ିଶୀରେ ଦୃଷ୍ଟି, ଶରୀରର ଭାଷା ଏବଂ ଅଭିନୟ କଳା ହିଁ 
ପ୍ରମୁଖ ଆକର୍ଷଣର କେନ୍ଦ୍ର । ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଲାଳିତ୍ୟପୂଣ୍ଟ, କୋମଳ ଓ ଆବେଗମୟ ହେବା ଦରକାର । 
ଓଡ଼ିଶୀ ମାଧ୍ୟମରେ ସାବଲୀଳ, ମଧୁର, ଛନ୍ଦେମୟ ଗତି ଉପରେ ମଧୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯାଏ । 
'ମଙ୍ଗଳାଚରଣ' ରେ ଗଣେଶ ଓ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ବସୁଧା, ଦର୍ଶକ ଏବଂ ବାଦ୍ୟକାରମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ ଜଣାଇ ନତ୍ତକୀ ନୃତ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରି ଥାଟ୍ତି । ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଲାଳିତ୍ୟ ଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରି ସେ ମଞ୍ଚ ଉପରେ ନିଜ ପ୍ରତିଭା ଓ କଳା ପ୍ରଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । ସେ ଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯରେ ବୀଣା, ବଂଶୀ, ଗିନି, 
ମୃଦଙ୍ଗ ଆଦି ବାଦନ କରିବା ଦୃଶ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ' ପଲୁବୀ'ରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରାଗ ଓ ତାଳରେ 
ନୃତ୍ୟ କରାଯାଏ । ଆରମ୍ଭରେ ଶିଥ୍‌ଳ ଓ ଶେଷରେ ଦ୍ରୁତ ଅଙ୍ଗଚାଳନାଦ୍ଵାରା ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟର ନୃତ୍ୟ 
ପ୍ରଦଶିତ ହୁଏ । 'ଅଭିନୟ' ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଶରୀରର ଭଙ୍ଗୀଦ୍ବାରା କେତେକ ବିଷ ୟବସ୍ତୁ ବଣ୍ତନା କରାଯାଏ । 
ପ୍ରଚ୍ଛଦପଟରେ ଯେଉଁ ସଙ୍ଗୀତ ବୋଲାଯାଉଥାଏ ତାହାର ଅର୍ଥ ଅଭିନୟ ମାଧ୍ଯମରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୁଏ । 
ଜୟଦେବ, ବନମାଳୀ ଦାସ, ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ/ କବିସୂଯ୍ଯୀ ବଳଦେବ ରଥ ଓ ଗୋପାଳକୁଷ ପଦ୍ୟାବଳୀ 
ମଧ୍ୟରୁ ଯେକୌଣସି ଗୀତ ମନୋନୀତ କରି ବୋଲାଯାଏ ଏବଂ ତାହାର ଅର୍ଥ ଅଭିନୟ ମାଧ୍ୟମରେ 
ବିସ୍ମତ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ପରିଶେଷରେ ' ମୋକ୍ଷ' ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନୁ ତ୍ୟର ଗତି ଦୃତତର ହୁଏ | ନରଁକୀ 
ନିଜ ଶରୀରକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଝୂୁଥାନ୍ତି । ତାଳ ସହିତ ଶରୀରର ଘୂର୍ଣ୍ରନ ଓ ପାଦ ପରିବର୍ତନ 
ସୁଚାରୁରୂପେ ଦର୍ଶାଇବାଦ୍ଵାରା କଳାକାର ନିଜ ପ୍ରତିଭାର ପରିଚୟ ଦିଏ । ନୃତ୍ୟର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଓଡ଼ିଶୀ ଅତି ସମ୍ବଦ୍ଧ । ଏହାକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ପାଞ୍ଚ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ । ଯଥା- ମଙ୍ଗଳାଚରଣ, 
ବଟୁନୁତ୍ୟ, ପଲ୍ଲବୀ, ଅଭିନୟ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ ନାଟ | ଏସବୁ ଦୃଶ୍ୟ ବଣ୍ରନାରେ ନୁତ୍ୟ ସହିତ ସୁମଧୁର ଓ 
ଛନ୍ଦୋମୟ ସଙ୍ଗୀତ ଆବୃରି କରାଯାଏ । ସଙ୍ଗୀତକୁ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ଥୁତି ମଧୁର କରିବାପାଇଁ ମାଦଳ, ଗିନି, 
ଝାଞ୍ଜ ଓ ବଂଶୀ ଆଦି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ସଙ୍ଗୀତ ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାୟ ଜୟଦେବ ରଚିତ “ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ' 
ରୁ ଗୃହୀତ । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀମାନ ଭୁବନେଶ୍ଵର, ପୁରୀ ଓ କୋଣାର୍କରେ ନିମିତ 
ମନ୍ଦିରଗାତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଏ । ସେଗୁଡ଼ିକର ସଂଖ୍ୟା ଓ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ କଳନା କରାଯାଇ ନ ପାରେ । 

ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟକୁ ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ପରିବେଷଣ କରିବା ସହ ବିଶ୍ଵବିଦିତ କରାଇବାରେ ଗୁରୁ ପଙ୍କଜ 
ଚରଣ ଦାସ, ଗୁରୁ କେନୁଚରଣ ମହାପାତ୍ର, ଗୁରୁଦେବ ପ୍ରସାଦ ଦାସ ଏବଂ ଗୁରୁ ମାୟାଧର ରାଉତ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କ 
ଅବଦାନ ଅତି ମହତ୍ମପୂର୍ଣ୍ଧ । କଳାକାର ହିସାବରେ ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ପ୍ରସାରପାଇଁ ଡକୂର ପ୍ରିୟମ୍ବଦା ମହାନ୍ତି 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୧୧ 


ହେଜମାଦି, ସଂଯୁକ୍ତା ପାଣିଗ୍ରାହୀ, କୁଙ୍କୁମ ମହାନ୍ି, ଆଲୋକ କାନୁନ୍‌ଗୋ, ନନ୍ଦିତା ପଟନାୟକ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରାଣୀ 
ରହମାନ, ସୋନାଲୀ ମାନସିଂହ, ଅରୁଣା ମହାନ୍ତି ପ୍ରଭୂତିଙ୍କ ଅବଦାନ ଭୁଲାଯାଇ ନ ପାରେ | ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତିଭାପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତି, ପରିଧାନ, ସମ୍ବଲପୁରୀ ଶାଢ଼ି, କେଶବିନ୍ୟାସ, ଆଭୁଷଣମାନ ବିଶ୍ବ 
ଦରବାରରେ ସୁପରିଚିତ ହୋଇପାରିଛି । ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରକୃତ ପୂଜାରୀ ଓ ପ୍ରଚାରକ । 
ଏବେ ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଶୀ ଗବେଷଣା ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି ତାହା ଭବିଷ୍ୟତ୍‌ପାଇଁ ଏକ ଉଚିତ ପଦକ୍ଷେପ । 


ଛଉନୃତ୍ୟ 


ଓଡ଼ିଶୀ ପରି ଛଉନୃତ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାର ଏକାନ୍ତ ନିଜସ୍ଵ ସଂସ୍କୃତି । ଏହାର ଉତ୍ପରି ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଜିଲ୍ଲା ଓ 
ତତ୍ଵ ସଂଲଗ୍ନ ଷଢ଼େଇକଳା ( ଆଧୁନିକ ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ପ୍ରଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ ) । ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗର ପୁରୁଲିଆରେ 
ମଧ୍ଯ ଛଉନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ତିନି ସ୍ଥାନର ଛଉନୃତ୍ୟରେ କେତେକ ମୌଳିକ ତାରତମ୍ୟ ଅଛି । 
ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଛଉନୃତ୍ୟ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମ ଧ୍ଯଭାଗରେ ରାଜାଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଲାଭ କରି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥ ଲେହେଁ ଏହାର ସୃଷ୍ଟି ତାହାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ହୋଇଥଲା । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ବିଶ୍ଵଦରବାରରେ ପରିଚିତ 
କରାଇବାରେ ଛଉନୁତ୍ୟର ମହନୀୟ ଅବଦାନ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଏକ ଆ ଦିବାସୀ ଅଧ୍ଧୁଷିତ 
ରାଜ୍ୟ । ବଙ୍ଗଳା, ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶର ଏହା ସଂଯୋଜକସ୍ଥଳୀ | ଷଢ଼େଇକଳା ଓ ପୁରୁଲିଆ 
ଅଂଚଳ ଏକଦା ଥୁଲା ବୃହତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାର ଅଂଶ । ମୟୂରଭଞ୍ଜରୁ ଛଉନୃତ୍ୟ ଏହିସବୁ ଅଞ୍ଚଳକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥୁବା 
ସମ୍ଭବ ମନେକରାଯାଉଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ନିଜସ୍ଵ ନୃତ୍ୟକଳା ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 
କୌଣସି ରାଜନୀତିକ ପରିସୀମା ଭିତରେ ସଂସ୍କତି ନିଜକୁ ଆବଦ୍ଧ ରଖେ ନାହିଁ । ଏହା ସ୍ରୋତସ୍ଵିନୀ ନଦୀ ପରି 
ଚତୁଙ୍ଦିଗକୁ ପ୍ଲା ବିତ କରିଥାଏ । ସୁବର୍ଣ୍ଣରେଖା, ବୈତରଣୀ ଓ ବୁଢ଼ାବଳଙ୍ଗ ନଦୀ ଉପତ୍ୟକାର ଉପରିଭାଗରେ 
ଥୁବା ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କ ବର୍ଣ୍ର, ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷାରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁଲା । ଏହି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟକୁ 
ଭିରି କରି ଏକଦା ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା ଲୋକସଂସ୍କତି । ଦୁଇଶତ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ ଉନ୍ମେଷ 
ହୋଇଥୁବା ଲୋକସଂସ୍କତିରେ ଯେଉଁ ଏକ୍ୟଭାବ ଥୁଲା ଆଜି ସେଥୁରେ କେତେକ ପରିବର୍ତନ ଦେଖାଯାଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତନିହିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ରୂପ ବିଶେଷ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇ ନାହିଁ । 

ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଛଉନୃତ୍ୟର ଉତପ୍ଵଣି 'ଂପାଇକ ଆଖଡ଼ା' ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ ସ୍ଥିର କରିଛନ୍ତି । 
ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ “ଛାଉଣି 'ରେ ଛଉନୁତ୍ୟ ସେମାନେ ଆୟୋଜନ କରୁଥ୍ଲେ | 'ଛାଉଣି' 
ଶବ୍ଦରୁ (ଛଉ? ଶବ୍ଦର ଉତ୍ପରି । ଏହା ଏକ ସାମରିକ ନୃତ୍ୟ । ଏଥୁରେ ବ୍ୟବହୃତ ମାଦଳ, ଧୁମସା, ଚଡ଼ଚଡ଼ି, 
କାହାଳୀ ଆଦି ସବୁ ବୀରବାଦ୍ୟ ସୈନ୍ୟମାନେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ । ଯୁଦ୍ଧ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଥାଇ ଯେଉଁ 
ଲୋକନୃତ୍ୟ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଆଦିବାସୀ କୋହ୍‌ ଓ ଚମାର ଏବଂ ଡୋମମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ ତାହା 
'ଛଉ' ନାମରେ ଅଭିହିତ ହେଲା | 


ଏହି ନୃତ୍ୟର ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକତା ମହାରାଜା ଯଦୁନାଥ ଭଞ୍ଜ ( ୧୮୨୮-୬୩)ଙ୍କଦ୍ଵାରା ହୋଇଥୁଲା | 
କିନ୍ତୁ ମହାରାଜା କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ( ୧୮୬୭- ୧୮୮୨ ) କକ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ତାହା ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ରୂପ 
ପାଇବା ସହିତ ରାଜକୀୟ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଲାଭ କରି ଷଢ଼େଇକଳା ଓ ପୁରୁଲିଆ ଛଉ ସହିତ ପ୍ରତିଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରୀ ହେବାର 
ସମକକ୍ଷ ହୋଇପାରିଥିଲା । ମହାରାଜା ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ( ୧୮୮୨-୧୯୧୨ ) ତାକୁ ଅଧକ ଉନାତ ଓ 
ଉପଭୋଗ୍ୟ କରି ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ସୁପରିଚିତ କରାଇଥୁଲେ । ସମ୍ରାଟ୍‌ ପଞ୍ଚମ ଜର୍ଜ ଓ ସାମ୍ରାଞ୍ଞୀ ମେରୀ 
ଭାରତ ପରିଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥୁବା ସୁଯୋଗରେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଛଉନୃତ୍ୟ କଲିକତାରେ ଆୟୋଜିତ ହୋଇ 
ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସା ଲାଭ କରିଥୁଲା | ତା'ପର ସମୟରେ ମହାରାଜା ପୂଥଣ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ଓ ମହାରାଜା ପ୍ରତାପଚନ୍ଦ୍ର 
ଛଉନୁତ୍ୟର ବିକାଶପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପଦକ୍ଷେପମାନ ନେଇଥୁଲେ ଓ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଛ୍ରଉର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉପାଦାନ 
ପ୍ରଶଂସା ଲାଭ କରିଥୁଲା | ଓଡ଼ିଆ ଜାତପାଇଁ ତାହା ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବର ବିଷୟ ଥୁଲା । 


୨୧୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 





ଚୈତ୍ର ପର୍ବ 

ଛଉନୃତ୍ୟ ଚୈତ୍ରପର୍ବ ସମୟରେ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ, ନୁତନ ବର୍ଷକୁ ସ୍ବାଗତ ଜଣାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ | 
ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁକୁ ସ୍ଵାଗତ କରି ବୈଶାଖ ମାସର ପ୍ରଥମ ଦିନ ଚୈତ୍ରପର୍ବ ପାଳିତ ହୁଏ । ଏହା ବିଷୁବସଂକ୍ରାନ୍ତି ବା 
ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । ସେଦିନ କୃଷକ କୃଷିବର୍ଷର ଶୁଭାରମ୍ଭ କରିଥାଏ । ମୟୂରଭଞ୍ଜରେ ରାଜ୍ୟବାସୀ 
ସେଦିନ ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି, ପୁସ୍ପଗୁଚ୍ଛରେ ନିଜକୁ ସଜିତ କରି, ପିଠାପଣା ଖାଇ ଉତ୍ସବ ମାନନ୍ତି । 
ତା” ସହିତ ବାସନ୍ତୀପୂଜା ଓ ମଧୁପାର୍ବଣ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଚୈତ୍ରମାସ ଶେଷଭାଗରେ ଶିବ ନିଜେ ନଟରାଜ 
ଭାବରେ ନୃତ୍ୟରତ ହୁ ଅନ୍ତି । ତାଙ୍କର ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟ ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର ପ୍ରତୀକ । ଶୈବମାନେ ତାଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଚୈତ୍ରପର୍ବ ପାଳନ କରନ୍ତି । 
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ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୧୩ 


ଶିବଙ୍କ ଭକ୍ତମାନେ ଭକ୍ତା ନାମରେ ଅଭିହିତ । ଛଉନୃତ୍ୟ ପ୍ରାରମ୍ଭ ଉତ୍ସବରେ ଭକ୍ତାମାନେ ଶିବଙ୍କୁ 
ଭୈରବ ରୂପରେ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ଛଉନୃତ୍ୟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଭଞ୍ଜ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତ 
ଥିଲେ । ତେଣୁ ସେମାନେ ଯେଉଁ ଲୋକନୃତ୍ୟକୁ ପ୍ରୋପାହିତ କଲେ ତାହା ଶୈବଧର୍ମ ପ୍ରଣୋଦିତ ହେବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ନୃତ୍ୟରେ ନାନାଦି ପୌରାଣିକ ଉପାଖ୍ୟାନମାନ ବିଷୟବସ୍ତୁ ରୂପେ ଗୃହୀତ ହୁଏ । ଉଦାହରଣ 
ସ୍ଵରୂପ - ମହିଷାସୁରବଧ, କିରାତାର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ, ସୁରାସୁର ଯୁଦ୍ଧ, ଭସ୍ାସୁର ବଧ ଇତ୍ୟାଦି । ନୁତ୍ୟ ମାଧମରେ 
ଶିବଙ୍କ ପ୍ରତି ଖସ୍ତମାନଙ୍କ ଅନୁରନ୍ତି ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ମହାବିଷୁବସଂକ୍ରାନ୍ତିର ପ୍ରାୟ ଏକ ସପ୍ତାହ ପୂର୍ବରୁ 
ଶିବ ଓ ଶକ୍ତିଙ୍କ ପୂଜା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଭକ୍ତାମାନେ ବହୁ ନିଷ୍ଠା ସହକାରେ ହବିଷ୍ୟବିଧ୍ଵ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେମାନେ ଲାଲ ରଙ୍ଗର ବସ୍ତ୍ର ଓ ଯଜ୍ଞୋପବୀତ ପରିଧାନ କରନ୍ତି । ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁରେ ଅନେକ ଶ୍ଵେତରଙ୍ଗର 
ସୁବାସିତ ପୁଷ୍ପ ମିଳେ । ମଲ୍ଲୀ, ଚଂପା ପ୍ରଭୂତି ପୁଷ୍ତର ମାଳା ଧାରଣ କରି ଭକ୍ତମାନେ ହାତରେ ଗୋଟିଏ 
ଲେଖାଏ ବେତବାଡ଼ି ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନେ ବେତ୍ର ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବୋଲି ପରିଚିତ ହୂ ଅନ୍ତି । 


ଭକ୍ତାମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଚରକ ପୂଜା ହୁଏ । ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ଖମ୍ବରେ ଲାଗିଥୁବା ସମାନ୍ତରାଳ କାଠ 
ବା ବାଉଁଶ ଅଗରେ ଥୁବା ଅଙ୍କୃଶରେ ଝୁଲନ୍ତି । ଅଙ୍କୃଶ ସେମାନଙ୍କ ପିଠିରେ ଲାଗିଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ 
ନିର୍ଭୟରେ ମୁକ୍ତ ପକ୍ଷୀ ପରି ହାତ ମେଲାଇ ଝ୍ୁଲନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଏହା କରିବା ଦ୍ଵାରା କୃଷି 
ଉତ୍ପାଦନ ଅଧୁକ ହୁଏ । ଏହି ପର୍ବକୁ ଉଡ଼ା ପର୍ବ କୁହାଯାଏ । ଜନଜାତିମାନଙ୍କପାଇଁ ଏହା ଏକ ଅତି 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନୋ ରଞ୍ଜନାତ୍ମକ ଉତ୍ସବ । ସେମାନେ ଉଡ଼ାପର୍ବରେ ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ 
ଲାଲପୋଷାକ ପରିହିତ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ସମବେତ ନୃତ୍ୟ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ଉଡ଼ା ସହିତ ଭକ୍ତାମାନେ 
ଡହ ଡହ ଜଳନ୍ତା ଅଙ୍ଗାର ଉପରେ ଖାଲି ପାଦରେ ଚାଲିବା ଆଉ ଏକ ବିସ୍ମୟକର ପ୍ରଥା ଓ ପରଂପରା । 
ଭକ୍ତାମାନଙ୍କର କୌଣସି ଶାରୀରିକ କ୍ଷତି ଘଟେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମନରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ଜନ୍ମାଇବାରେ ସମଥ ହୁ ଅନ୍ତି । 

ଛଉନୃତ୍ୟ ଚୈତ୍ରପବର ଅନ୍ୟତମ ଆକଷଣ । ପ୍ରଥମେ ନୃତ୍ୟରେ ବୀରରସକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦିଆଯାଉଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ପରବତ୍ତୀ କାଳରେ ନୂତନ ପରିକନ୍ଥନା ନେଇ ନୂଆ ନୂଆ ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଛଉନୃତ୍ୟରେ 
ସାମିଲ କରାଗଲା । ରାସଲୀଳା, ବଂଶୀ ଚୋରି, କାଳୀୟ ଦଳନ ଆଦି ଉପାଖ୍ଯାନ ଉପରେ ନୁତ୍ୟ 





୨୧୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପ୍ରଯୋଜିତ ହେବାରୁ ଶ୍ବଙ୍ଗାରରସକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ନୂତନ ନୃତ୍ୟମାନ ଆୟୋଜିତ ହେଲା । ଶୃଙ୍ଗାର ରସାପ୍ଲ୍‌ ତ 
ଭାବଧାରାକୁ ବୈଷ୍ଣବ ସଂପ୍ରଦାୟ ଆଦରରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଜନଜାତିକୁ ଅଭିଭୂତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ମୟୂରୀ ନୃତ୍ୟ, ଶିକାରୀ ନୁତ୍ୟ, ଫୁଲ ଓ ଭ୍ରମରା ଆଦି ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅଭିନୀତ ହେଲା । 
ବିଭିନ୍ନତାର ସ୍ଵାଦ ନେଇ ମରୁମାୟା, ଅକଲସଲାମୀ, ଡାଇମଣ୍ତ ଜୁବୁଲି ଓ କାଗିଲ ପରଭୂତି ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ 
ହେବା ଫଳରେ ଛଉ ନୃତ୍ୟ ନିଜକୁ ଯୁଗୋପଯୋଗୀ କରିପାରିଲା । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଶାସନ କାଳରେ ପୁରୁଷମାନେ 
ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ନାରୀ ବେଶରେ ନୃତ୍ୟ କରୁଥିଲେ । ଏବେ କିନ୍ତୁ ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ବାଳିକା ଓ ତରୁଣୀମାନେ 
ଛଉନୃତ୍ୟରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି । ଛଉ କେବଳ ବାରିପଦାରେ ସୀମିତ ନ ରହି ମୟୂରଭଞ୍ଜର 
ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଆୟୋଜିତ ହେଉଛି । ଏହି ପରିବର୍ତନ ଶୁଭସୂଚକ । ଛଉନୃତ୍ୟ ବର୍ତମାନ 
ଲୋକନୂୃତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହେଲାଣି । ଖୋଲାମଞ୍ଚରେ ଅଭିନୀତ ହେଉଥୁବାରୁ ଏବଂ ବିଶେଷ ବ୍ୟୟବହୁଳ 
ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ ଛଉନୃତ୍ୟର ଆଦର ବୂଦ୍ଧି ପାଇଛି । ରାଜ୍ୟ ସରକାର ତଥା କେନ୍ଦ୍ର ସରକାର ଅର୍ଥ ଅନୁଦାନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରି ଲୋକନୁତ୍ୟକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରୁଛନ୍ତି । 

ଛଉନୃତ୍ୟ ଚୈତ୍ର ପର୍ବ ସହିତ ସଂପ୍କ୍ତ ହୋଇଥୁବା କୃଷକ ସଂପ୍ରଦାୟପାଇଁ ସୁଖକର ହୋଇଛି । କାରଣ 
ସେତେବେଳେ କୃଷିକାଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ଗ୍ରୀଷ୍ମର ପ୍ରକୋପ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ । ରାତ୍ରି ସମୟରେ 
ଖୋଲା ମଞ୍ଚରେ ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହେଉଥିବାରୁ ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ରାତିସାରା ଉଜାଗର ରହି ନୃତ୍ୟ 
ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ନାଟ୍ୟମଣ୍ଡପର ଗୋଟିଏ ପାଶ୍ଵରେ ବାଦ୍ୟକାରମାନେ ବସନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ ତିନି ପାଶ୍ଵ 
ଦର୍ଶକମାନଙ୍କପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥାଏ । ନୃତ୍ୟ ଆରମ୍ଭରେ ପ୍ରଥମେ ରଙ୍ଗବାଜୀର ଦୁନ୍ଦୁଭି ଶବ୍ଦ ଓ ବୀରରସର ଉଜ୍ହ୍ଵାସ 
ଦଶ୍ଶକ ମନରେ ତଥା କଳାକାରମାନଙ୍କ ମନରେ ଅପୂବ ଉନ୍ମାଦନା ଓ ଶିହରଣ ସୃଷ୍ଟି କରେ । କଳାକାରମାନେ 
ବୀରତ୍ସବ୍ୟଞ୍ଜକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଭଙ୍ଗୀରେ ମଞ୍ଚ ଉପରକୁ ଆସନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ ସେମାନେ ବୀର ରସ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । 
ତା'ପରେ ଗୋଇଠିକୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଚାପି ଲାସ୍ୟଗତିରେ ମଣ୍ଡପ ଉପରେ ଏପଟ ସେପଟ ଦୃଷ୍ି ନିକ୍ଷେପ କରି 
ନାଟ୍ୟଭଙ୍ଗୀରେ ଗତି କଲାବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ମୁଖମଣ୍ଡଳକୁ ଉଜ୍ଜଳ ଆଲୋକଦ୍ବାରା ଦର୍ଶାଯାଇଥାଏ । ଫଳରେ 
ସେମାନଙ୍କ ଚକ୍ଷୁ ଓ ମୁଖମଣ୍ଡଳର ଅଭିନୟ ରୀତିକୁ ଦର୍ଶକମାନେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି । ନୃତ୍ୟ ସହିତ ଚରିତ୍ରର 
ସଂପର୍କ ନେଇ ନର୍ତକ ଓ ନର୍ତକୀମାନେ ବେଶଭୂଷା ପରିଧାନ କରିଥାନ୍ତି । ବାଦ୍ୟକାରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଜଣେ 
ଗାୟକ ବା ଗାୟିକା ଥାଏ ଏବଂ ସେ ପ୍ରଚ୍ଛଦପଟ ଗାୟକ/ ଗାୟିକା ଭାବରେ ସଙ୍ଗୀତ ଆବୂରି କରନ୍ତି । ନର୍କ 
ନରରକୀମାନେ ଗୀତ ଗାଇ ନ ଥାନ୍ତି । ଛଉନୃତ୍ୟରେ ଧୁମସା ଓ ମାଦଳ ସହ ମହୁରିଆର ଭୂମିକା ଅତି ମହତ୍ମ୍ପୂଣ୍ଠ । 
ନୂତ୍ୟ ଶେଷ ହେଲେ ନର୍ତକ ଓ ନର୍ତକୀମାନେ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଚାହିଁ ପଛେଇ ପଛେଇ ବିଦାୟ ନିଅନ୍ତି । 


ଛଉନୃ ତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ - କଣ୍ଠେଟ୍‌, 
ଇଉଫୋନିୟମ, ବାରିଟୋନ ଏବଂ କ୍ଲାରିଓନେଟ ଇତ୍ୟାଦି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୃତ୍ୟପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତାଳ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ହୋଇଛି । ଏହି ତାଳର ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକଶୈଳୀ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପଦ୍ଧତିକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖ୍‌ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥାଏ । 
ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଯୋଜନାରେ ଓସ୍ତାଦମାନଙ୍କ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଏକକ, ଦ୍ଵୈତ ଓ ସମବେତ ନୃତ୍ୟପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ତାଳ ଅନୁସୃତ ହୁଏ । ଛଉରେ ବ୍ୟବହୃତ ଗୀତମାନ ମୁଖ୍ୟତଃ ଝୁମର, ଭାଟିଆଲୀ ଓ ଓଡ଼ିଶୀ ସ୍ଵରରେ 
ରଚିତ । ରୂପସଡ୍ଜାରେ ଚକ୍‌ଖଡ଼ି ଓ କାଇମାଟି ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ପୋଷାକମାନ ସ୍ଥାନୀୟ ଦରଜିମାନେ 
ତିଆରି କରନ୍ତି । ଚରିତ୍ର ଅନୁସାରେ ପୋଷାକ ତିଆରି ହୁଏ । 


ଛଉନୁତ୍ୟରେ କେତେକ ମୌଳିକ ନୀତି ନିୟମ ରହିଛି । ଏହାକୁ ଟେକ୍‌ନିକ୍‌ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ତଦନୁସାରେ ଛଉ କଳାକାରମାନଙ୍କ ଶାରୀରିକ ସୁସ୍ଥତା ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଅତି ଜରୁରୀ ହୋଇଥ୍ବାରୁ 
ସେମାନେ ନିୟମିତ ବ୍ୟାୟାମ କରିଥାନ୍ତି । ବ୍ରଜ୍ମଚଯ୍ୟ ପାଳନ କରିବା, ମାଦକଦ୍ବବ୍ଯୟ ସେବନ ନ 
କରିବା, ଦ୍ଭ, ବୈଠକ, ଯୋଗ, ବ୍ୟାୟାମ, କୁସ୍ର କସରତ କରିବା ସହିତ ପୁଷ୍ଟିକର ଖାଦ୍ୟ ଖାଇବା 
ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦିଆଯାଏ । ଓସ୍ତାଦମାନେ ତାଲିମ ଦେବା ସମୟରେ ପ୍ରଥମେ ' ଚୌକାବଂଧା' 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୧୫ 


ଅଭ୍ୟାସ କରାନ୍ତି । ନୃତ୍ୟାଭ୍ୟାସରେ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଏପରି ଭଙ୍ଗୀରେ ରଖାଯାଏ ଯେଉଁଥୁରେ କି ହାତ ଓ 
ପାଦ ଚାରିକୋଣ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିବ । ଚୌକା ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ ହେଲେ ସେମାନେ ଖଣ୍ଡା ଓ ଢାଲ ଧରି 
ଘୂରିବା ଓ ପାଦ ପକାଇବା ଶିଖନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଭଙ୍ଗୀରେ ପାଦ ପକାଇ ଚାଲିବା ଶୈଳୀକୁ “ଟବକା' 
କୁହାଯାଏ । ଏହା ଛ' ପ୍ରକାର । ଯଥା- ସାଧା ଟବକା, ଲହରା ଟବକା, ତୁବା ଟବକା, ଉଷକା ଟବକା, 
ଢେଉ ଟବକା! ଓ ସୂତା ଟବକ। । ଟବକା, ଚୌକ ଓ ଅସ୍୍ଧାରଣରେ ପାରଙ୍ଗମ ହେଲ।ପରେ 
କଳାକାରମାନଙ୍କୁ ଉଫିଲ ବା ଉପଲୟ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଏ । ଉପଲୟ ଅର୍ଥ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ ଏହା ଛତିଶ 
ପ୍ରକାର । ଉପଲୟ ବା ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀମାନ ସାଧାରଣ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ସଂଗ୍ହୀତ । 
ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ- ଗୋବରଗୋଟା, ହଳଦୀ ବଟା, ଛୁଞ୍ଚଦିଆ, ସିନ୍ଦୂର ପିନ୍ଧା, ଧାନକୁଟା, ବାସନମଜା | 
ଖଣ୍ଡାହଣା, ହରିଣ ଡିଆଁ ଇତ୍ୟାଦି । କଳାକାରମାନଙ୍କ ଶିକ୍ଷା, ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ପରିଛିତି ଓ ପରିବେଶକୁ 
ଚାହିଁ ଏସବୁ ଉଦାହରଣମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛି । ଏସବୁ ଥରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେଲ। ପରେ ଓସ୍ତାଦମାନେ 
ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ଶେଷ ହେଲା ବୋଲି କହନ୍ତି ଓ ପିଲାମାନେ ମଞ୍ଚରେ ଅବତୀଣ୍ଣ ହେବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ବିବେଚିତ 
ହୁଅନ୍ତି । ଛଉନ୍ୃତ୍ୟର ପରଂପର। ଦୁ ଇଶହ ବର୍ଷର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ ସ୍ଵାଭିମାନ ପ୍ରସୂତ 
ବୀରତ୍ଵବ୍ୟଞ୍ଜକ ଲୋକ ନୃତ୍ୟ । ଏହାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ନ୍ଵତ୍ୟ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବାକୁ ବତ୍ତମାନ ଉଦ୍ୟମ 
ଚାଲିଛି । ଦେଶବିଦେଶରେ ଏହାର ଆଦର ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଥୁବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତ 

ଛଉନୃତ୍ୟ ଓ ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତ ପରସ୍ପରର ସହାୟକ । ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତିକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିବାରେ 
ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତର ଅବଦାନ ମହତ୍ତଵପୂଣ୍ଠ । ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତର ସୁରଝଂକାର 
ଏକ ସ୍ଵପ୍ନିନ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଶାର ଉତ୍ତରଭାଗ, ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗର ଦକ୍ଷିଣ- 
ପଶ୍ଚିମ ଖଣ୍ଡ ଏବଂ ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ପ୍ରଦେଶରେ ବସବାସ କରୁଥୁବା ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣଆଦି ବାସୀଙ୍କ 
ଚିତ୍ତବିନୋଦନପାଇଁ ଝୁମର ଏକ ଅମୋଘ ଉପାଦାନ । ଉପରୋକ୍ତ ଅଞ୍ଚଳର ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କତି ଏକ ମିଶ୍ରିତ 
ପରଂପରା ନେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ବିଗତ ପାଞ୍ଚ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଝୁମର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥୁବାରୁ 
କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରାଜନୀତିକ ପରିସୀମା ଭିତରେ ଏହା ସୀମିତ ହୋଇ ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା, ହିନ୍ଦୀ ଓ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ କଥୁତଭାଷା ଉପରେ ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତର ମଧୁର ଭିଭ୍ିଭୂମି ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ଆଜି ଏହା 
ଏକ ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରାପ୍ତ ସାହିତ୍ୟିକ ପ୍ରବାହ । ପଲ୍ଲୀସ୍ଵର ଉପରେ ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ଲାଳିତ୍ୟପୂଣ୍ଠ 
ଏବଂ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ । 

ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତର ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଚାରିତ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଯେତେବେ ଳେ ଜନାଦୂତ ହେଲା ସେତେବେଳେ ଜନଜ୍ଜୀବନ 
ବୈଷ୍ଣବମତଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁଲା । ନୃତନ ଧମଭାବନାରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଶ୍ବଙ୍ଗାର 
ରସ ଅଧ୍କ ଚଟ୍ଚ୍ଚିତ ହେଲା ଏବଂ ବୈଷ୍ଣବ କବିମାନେ ତଦନୁଯାୟୀ ଭଜନ ସଙ୍ଗୀତ ରଚନା କଲେ । 
ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତରେ ଧର୍ମ ଓ ପ୍ରେମର ଅପୂର୍ବ ମିଳନ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । କାରଣ ତହିଁରେ ଶୃଙ୍ଗାର ଚେତନା ଓ 
ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ଆଧୁକ୍ୟ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ । ହୋଲି ଉତ୍ସଦ ସମୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସନ୍ତ ରତୁରେ ଝୁମର ଆସର 
ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ପଳାଶ ଫ୍ରୁଲର ରଙ୍ଗ ସହିତ ମିଶି ସଙ୍ଗୀତପ୍ରେମୀମାନଙ୍କ ମନ ରଙ୍ଗିନ ହୋଇଯାଏ । 
ପରିବେଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉଲ୍ଲସିତ ପ୍ରାଣରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରେମ ଉପାଖ୍ୟାନ ବଣ୍ଠୂନା ଠିକ୍‌ ଖାପ ଖାଏ । 
ପୂର୍ଣଚଚନ୍ଦ୍ର ଭାଷାକୋଷ ଅନୁସାରେ 'ଝୁମରି' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଝୁଲି ଝୁଲି ଶବ୍ଦରୁ ଝୁମର ଶବ୍ଦର ଉତ୍ପରି ହୋଇଅଛି । 
ଗୀତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶାଳକ ରାଗର ଅନ୍ୟତମ ରୂପ ହେଲା ଝୁମର । ଏହା ଭାରତୀୟ ସଙ୍ଗୀତର ଏକ ଅଭିନ୍ନ 
ଅଙ୍ଗ ବୋଲି ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ଗର୍ଗ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 


୨୧୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କପାଇଁ ଛଉ ନୃତ୍ୟ ପରି ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତ ଏକାନ୍ତ ନିଜସ୍ଵ । ଝୁମର 
ଲୋକସଙ୍ଗୀତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସାହିତ୍ୟିକ ଓ କାବ୍ୟିକ ମହତ୍ତ୍ଵରେ ସମୃଦ୍ଧ । ଆଦିକନ୍ଦ ମହାନ୍ତ ଝୁମର ଉପରେ 
ଗବେଷଣା କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି - ' 'ସୁଖଦୁଃଖରେ ସମଦରଶ୍ଶୀ ସିତପଞ୍ଚ ରହି ବିଭୁଭକଳିରେ ତଦ୍ଗତପ୍ରାଣ 
ହୋଇ ଝୁରି ଝୁରି ମରଶରୀରକୁ ଅମରତ୍ସ ଆଡ଼କୁ ନେବାର ସ୍ଵର ଝଙ୍କାରହିଁ ଝୁମର ।'? ଝୁମ ଧାତୁରୁ 
ଝୁମର ଶବ୍ଦ ସୃଷ୍ଟ । ଆନନ୍ଦରେ ଶିର ଓ ଶରୀରକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆନନ୍ଦରେ ମହିଯିବା ହିଁ 
ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତର ଭିଭିଭୂମି। ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସର ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହିଁ ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତ । ସଂପୂଣ୍ଠ 
ମାନସିକ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲତା ନେଇ ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତ ଉପଭୋଗ କରାଯାଏ । ଝୁମର ରଚନା ଓ ଗାନରେ 
ପ୍ରାଣପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ସହ ଜୀବନକୁ ତିଳେ ତିଳେ ଉପଭୋଗ କରିବାର ବାସନା ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ସଙ୍ଗୀତରେ 
ମ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ପଲ୍ଲୀଗ୍ରାମର ମାଟି, ପାଣି ଓ ପବନ । ତା'ସହିତ ମିଶିଥାଏ ସାଙ୍ଗସାଥୀ ଗହଣରେ 
ବିତାଇଥୁବା କେତୋଟି ଅବିସ୍ମରଣୀୟ ମୁହୂତ୍ତ ର ସୁମଧୁର ସ୍ମତି । ଗୀତ ରଚନାରେ କୌଣସି ବକ୍ରୋକ୍ତିର 
ସୂଚନା ନ ଥାଏ । ସିଧାସଳଖ ମନକଥା କହିବାହିଁ ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । କାରଣ ଘନ 
ଅରଣ୍ୟର ନିକାଞ୍ଚନତା ଭିତରେ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଓ ପ୍ରକୃତି ସହ ବଞ୍ଚୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀଟିଏ- ଆଦିବାସୀ । ତା'ର 
ଜୀବନରେ ସୁଖଦୁଃଖ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ । ସବୁ ପରିସ୍ଥିତି ଏକପ୍ରକାର । ଚିନ୍ତା ନାହିଁ, ଭୟ ନାହିଁ । ନୀଳ 
ଗଗନରେ ଉଡ଼ି ବୁଲୁଥୁବା ପକ୍ଷୀପରି ସେ ମୁକ୍ତ ଓ ନିଭୟ । ନିଜ ଜୀବନର ସରଳ ଅନୁଭୂତିକୁ ଶବ୍ଦ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସେ ପ୍ରକାଶ କରେ । ସେ ଶବ୍ଦରେ ମାଦକତା ଅଛି । ତହିଁରେ ରୋମାଞ୍ଚକର ସ୍ପର୍ଶ ଥୁବାରୁ 
ସଙ୍ଗୀତର ସୁର ଝଂକାର ସହିତ ଏକ ସୁଖମୟ ସଂସାରକୁ ସେ ଭାସିଯାଏ। ଶ୍ବଙ୍ଗାର ରସାପ୍ଲ୍‌ତ 
ପଦ୍ୟାବଳୀ ତା' ମନକୁ ନୂତ୍ୟଶୀଳ କରେ । ପଲ୍ଲୀର ଜନଜୀବନ ସଂକ୍ରମିତ ହୁଏ ସେ ମତୁଆଲା 
ହାୱାରେ । ସମସ୍ତେ ଗାଆନ୍ତି ଓ ନାଚନ୍ତି । ମାଦଳ, ଧୁମସା, ବଂଶୀ ଓ ଟୁଇଲା ସମନ୍ବିତ ହୋଇ ଯେଉଁ 
ଅନବଦ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ତାହା ବସନ୍ତ ରତୁର କୁହୃତାନ ସହିତ ମିଶିଯାଏ । ପଲ୍ଲୀ ରୂପସୀ ଓ 
ଯୁବକମୀନେ ପାଗଳ ହୋଇଉଠନ୍ତି । ଝୁମର ସ୍ରୋତରେ ସଭିଏ ଉବୁଟୁବୁ ହୋଇଯାନ୍ତି । 


ଝୁମର ଅନେକ ପ୍ରକାର । ଦରବାରୀ ଝୁମର, ସଖୀ ନାଚିଆ ଝୁମର, ମହଡ଼ା ନାଚିଆ ଝୁମର ଓ 
ଛଉନାଚିଆ ଝ୍ୁମର ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ପବପର୍ବାଣି, ବିବାହ ଓ ସାମାଜିକ ଉତ୍ସବରେ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଦେଖ୍‌ 
ଝୁମର ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଏହି ଲୋକଗୀତ ଓ ନୁତ୍ୟରେ କଥକ ନୃତ୍ୟର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥୁବା 
କେହି କେହି କହିଥାନ୍ତି । କଥକ ନୃତ୍ୟର ରାଗରାଗିଣୀ ଝ୍ୁମରକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥୁବା ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇପାରେନା । ତେବେ ଛଉନୃତ୍ୟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏତିକି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଶ୍ବଙ୍ଗାର 
ଓ ବୀରରସର ମିଶ୍ରଣ ନେଇ କେତେକ ପୌରାଣିକ ଉପାଖ୍ୟାନକୁ ନୃତ୍ୟ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି । ଝୁମରର 
ଲାଳିତ୍ୟପୂଣ୍ଣ୍ଡ ଶଦ୍ଦବିନ୍ୟାସରେ ଛଉନୃତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ବୀର ରସର ସଂମୋଗ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଉଜ୍କର୍ଷତା 
ପ୍ରମାଣିତ କରେ । ମୟୂରଭଞ୍ଜରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ଛଉନୃତ୍ୟପାଇଁ ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତ ହେଲା ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ । 
ତେଣୁ ଶବ୍ଦଯୋଜନା ଓ ନୃତ୍ୟର ମିଶ୍ରିତ ପରଂପରା ନେଇ ଝ୍ମର ସଙ୍ଗୀତ ଜାତୀୟ ସଂହତିର ଅନ୍ୟତମ 
ପରିବାହକ ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିପାରିଛି । 


ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତ 

ଓଡ଼ିଆଭାଷା ନବମ- ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଉଦ୍‌ଭବ ହୋଇଥିଲା । ତା” ସହିତ ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତର 
ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁବା କଳନା କରାଯାଇପାରେ । ଭାଷାହିଁ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତର ଜନନୀ । ଅନେକ 
ପଣ୍ଡିତ ଚର୍ଯ୍ୟାପଦକୁ ଓଡ଼ିଆ ସଙ୍ଗୀତର ମୂଳ ଆଧାର ବୋଲି କହନ୍ତି । ଚର୍ଯ୍ୟାପଦର ରଚୟିତାମାନେ, 
ଯଥା- କାହ୍‌ ପା, ଲୁଇପା, ଶବରୀପା ଓ ଢେଙଙପା ଆଦି ଓଡ଼ିଆ ସଙ୍ଗୀତର ଅୟମାରମ୍ଭପାଇଁ ଦାୟୀ ଥୁବା 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧବକଳା ୨୧୭ 


କୁହାଯାଏ । ଏହାର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ଗବେଷଣାସାପେକ୍ଷ । କାରଣ ବଙ୍ଗଭାଷୀ ଓ ଅସମିଆମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଅନୁରୂପ ଦାବି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରନ୍ତି । ତେବେ ବୈଷ୍ଣବ କବି ଜୟଦେବଙ୍କ ' ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ' ଓଡ଼ିଆ ସଙ୍ଗୀତର 
ଆଦ୍ୟ ପର୍ବ ବୋଲି ସ୍ବୀକୃତ । ସାରଳା ଦାସ ଓ ପଞ୍ଚସଖାମାନେ ପଞ୍ଚଦଶ ଓ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଓଡ଼ିଆ ସଂଗୀତର ମୂଳଭିଭି ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ଉପେନ୍ଦ୍ରଭଞ୍ଜ ଓ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ବଳଦେବରଥଙ୍କ କାବ୍ୟକୃତିରେ 
ଓଡ଼ିଆ ସଙ୍ଗୀତ ଛନ୍ଦୋମୟ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଦେବଦାସୀମାନେ ଗଙ୍ଗଯୁଗରେ 
ଗୀତ ଗାଇ ଦେବତାଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନ କରୁଥୁଲେ । ଜୟଦେବଙ୍କ “ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ” ସେମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ 
ସଙ୍ଗୀତ ଥୁଲା । “ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ'ର ସୁଲଳିତ ପଦ୍ଯାବଳୀ ଓ ସୁମଧୁର ସୁର ଦେବଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଥୁଲା । 
ଜୟଦେବଙ୍କ ପରେ ଛନ୍ଦୋମୟ ଗୀତିକବିତାର ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା ରୀତି ଯୁଗରେ । 


ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତର କେତେକ ବିଶେଷତ୍ଵ ଅଛି । ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ କବିଚନ୍ଦ୍ର କାଳୀଚରଣ ପଟନାୟକ 
ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତର ମୌଳିକ ଗୁଣମାନ ତର୍ଜମା କରିଅଛନ୍ତି । ଧୋବଲ ରଚିତ “ସଙ୍ଗୀତ ପାରିଜାତ 
ଉପରେ ଆଧାରକରି ସେ ନିଜ ସନ୍ଦଭ ରଚନା କରି ଅଛନ୍ତି । ଭରତମୁନିଙ୍କ “ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ୍ରଂ ଏବଂ 
ସାରଙ୍ଗଦେବୀଙ୍କ “ସଙ୍ଗୀତ ରତ୍ନାକର” ଦ୍ଵାରା ସେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତର ସୁର ଓ ତାଳ 
ଅତି ସରଳ ଓ ସହଳ । ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନୀ ଶୈଳୀ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ରକ୍ଷାକରି ନିଜର କେତେକ ବିଶେଷତ୍ଵ ନେଇ 
ଓଡ଼ିଶୀ ନିଜର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଅଛି । ଆଳାପ ସହ ବିଭିନ୍ନ ରାଗରେ ଓଡ଼ିଶୀ ଗାନ କଲେ 
ଶ୍ରୁତିମଧୁର ହୁଏ । ଗାଇବାପାଇଁ ନିଃସାରୀ, ନନ୍ଦକ ଏବଂ ଏକତାଳି ତାଳ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ | ଗୀତଗୁଡ଼ିକ 
ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ । ଯଥା- ପ୍ରବନ୍ଧଗୀତ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ରଗୀତ । କ୍ଷୁଦ୍ରଗୀତ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ । ଯଥା- 
ଉଦ୍‌ଗ୍ରହ, ଧୂବ ଏବଂ ଅଭୋଗ । ସେମାନଙ୍କୁ ଚାରି ଭିନ୍ନ ଶବ୍ଦ, ସ୍ଵର, ତାଳ ଓ ତାନରେ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଏ । 

ଓଡ଼ିଶୀ ଗୀତ ମଧ୍ଯରେ ଚମ୍ପୂ ଅତି ମହତ୍ସପୂଣ୍ଠ । ଓଡ଼ିଶାର ଚମ୍ପର ନିଜସ୍ଵ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଛି । ପଦ୍ୟର 
ପଦମାନଙ୍କୁ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ସଜାଇ ଚମ୍ପୂ ରଚିତ ହୁଏ । ସେଗୁଡ଼ିକର ସମକକ୍ଷ ଛନ୍ଦୋମୟ ଗୀତ ଅନ୍ୟ 
ଭାଷାରେ ମିଳିବା ଦୁଷ୍କର । ଚମ୍ପ୍ ରଚନାରେ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ବଳଦେବ ରଥ ଏକ ଅପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରୀ ପ୍ରତିଭା । ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ରଚିତ “ କିଶୋରଚନ୍ଦ୍ରାନନ୍ଦ ଚମ୍ପୁ'ରେ “କ' ଠାରୁ “କ୍ଷ' ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚଉତିରିଶଟି ଅକ୍ଷରାଦ୍ୟ ଚମ୍ପୂଗୀତ ସଂକଳିତ 
ହୋଇଛି । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଲୋକପ୍ରିୟ କରିବାରେ କାଳୀଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ଅଶେଷ ଅବଦାନ ରହିଛି । 

ପଞ୍ଚାଳୀ ନାମକ ଓଡ଼ିଶୀ ଗୀତରେ ଛାନ୍ଦ ଓ ଚଉତିଶା ମୁଖ୍ୟ । ଛାନ୍ଦରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଅନୁଶାଞ୍ଜନ 
ଅନୁସୃତ ହୁଏ । ଛାନ୍ଦ ଗାୟକମାନେ ସୁର ଓ ତାଳ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି । ଶଦ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣରେ ମଧ୍ଯ 
ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ଅଛି । ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜଙ୍କ କାବ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଛାନ୍ଦର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁ ବାରୁ 
ଗାୟକପାଇଁ ସୁବିଧା ହୁଏ । ରାଗ ଓ ଛାନ୍ଦରୂ ରସର ସ୍ଵରୂପ ଜଣାପଡ଼େ । ଓଡ଼ିଆ ସଙ୍ଗୀତପାଇଁ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ ରାଗ ସହିତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ରାଗର ସାଦୃଶ୍ୟ ଅଛି। ଓଡ଼ିଶୀକୁ ଭାବମୟ କରି କବି ରଚନା 
କରିଥୁବାରୁ ତାହା “ଭାବସଙ୍ଗୀତ ' ନାମରେ ପରିଚିତ | 


ଓଡ଼ିଶୀ ଗୀତକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିବାରେ କବିସମ୍ରାଟ୍‌ ଉପେନ୍ଦ୍ରଭଞ୍ଜଜ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ବଳଦେବ ରଥ, 
ଗୌରହରି ପରିଚ୍ଛା, ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ] ବନମାଳୀ ଦାସ, ଅଭିମନ୍ୟୁ ସାମନ୍ତସିଂହାର, ଭକ୍ତଚରଣ ଦାସ, 
ବିଶ୍ଵନାଥ ଖୁଣ୍ଟିଆ, ବ୍ରଜନାଥ ଖୁଣ୍ଟିଆ ଏବଂ ବ୍ରଜନାଥ ବଡ଼ଜେନା ଆଦି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଓଡ଼ିଶୀ ଗାୟକ 
ଭାବରେ ଖ୍ୟାତି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ନିମାଇଁ ଚରଣ ହରିଚନ୍ଦନ, କାଳୀଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକ, ବାଳକୃଷ୍ଣ ଦାଶ ଓ 
ରଘୁନାଥ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଆଦି । ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କତିର ପ୍ରତୀକ । ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତକୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସଙ୍ଗୀତରୂପେ 
ମାନ୍ୟତା ଦେବାରେ ସେମାନଙ୍କର ଯଥେଷ୍ଟ ଅବଦାନ ରହିଛି । ଅବଶ୍ୟ ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ଏହା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟୟଂଗୀତର 
ମାନ୍ୟତା ପାଇପାରି ନାହିଁ । 


୨୧୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଓଡ଼ିଶାର ପାରଂପରିକ ଚିତ୍ରକଳା 

ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ଚିତ୍ରକଳା ଗୁମ୍ଫାର ପଥର କାନ୍ଧ ଉପରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥଲା । 
ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାର ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ କେନ୍ଦୁଝର ଜିଲ୍ଲାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପଶ୍ଚିମରେ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, 
ଝାରସୁଗୁଡ଼ୀ, ସମ୍ବଲପୁର ଓ କଳାହାଣ୍ଡି ପଯ୍ୟନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ମିଳିଅଛି । ଏହି ପରଂପରା ଆଦିମ 
ଜନଜାତିମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ଆସିଛି । ଏହାର କେତେକ ବିଶେଷତ୍ଵ ଅଛି । ଅଙ୍କନରେ ଗାଢ଼ ଓ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ରେଖା ଭିତରେ ନାନା ରଙ୍ଗର ଚିତ୍ର ଲାଳିତ୍ୟପୂଣ୍ଠ ଭଙ୍ଗୀରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ପାରଂପରିକ 
ଚିତ୍ରକଳାକୁ ଚାରିଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଯଥା - ଭିଭି ଚିତ୍ର, ତାଳପତ୍ରରେ ଅକିତ ଚିତ୍ର, 
ପଟଚିତ୍ର ଏବଂ କାଗଜଚିତ୍ର । 

ଭିରିଚିତ୍ରମାନ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ନିମିତ ସୌଧ ଓ ମନ୍ଦିରର ଭିତର କାନ୍ଥ ଓ ଛାତରେ ଅଙ୍କିତ । ସୌଧ ଓ 
ମନ୍ଦିରକୁ ସୁଶୋଭିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୌରାଣିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ଭିଭିଚିତ୍ରମାନ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଯଦି ସୌଧ ବୀ ମନ୍ଦିର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ତା ସହିତ ଭିଭିଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ 
ଧ୍ବଂସପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ତାହାର କୌଣସି ସରା ରହିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ସମନ୍‌ ସମୟରେ ଅଙ୍କନପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଯେଉଁ ପ୍ରଲେପରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥାଏ ତାହା ନିମ୍ନମାନର ହୋଇଥୁଲେ ଚିତ୍ର ସହ 
ପ୍ରଲେପ ମଧ୍ଯ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ଓଡ଼ିଶାର ଜଳବାୟୁ ପ୍ରାଚୀନ ଚିତ୍ରକଳାର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଅନୁପଯୁକ୍ତ । 
ଅନେକ ସମୟରେ ବନ୍ୟାର ପ୍ରକୋପପାଇଁ ପ୍ରାଚୀନ କୀର୍ରିମାନ ଧ୍ଵଂସ ପାଉଥୁବାର ଉଦାହରଣ ରହିଛି । 
ଯୁଦ୍ଧବିଗ୍ରହ ଓ ବର୍ବରତା ମଧ୍ଯ ଚିତ୍ରକଳାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଶତାଧ୍‌୍ଵକ 
ମନ୍ଦିର ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଭିଜିଚିତ୍ର ଥୁବା ମନ୍ଦିର ସଂଖ୍ୟା ମୁଷ୍ଟିମେୟ । ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟର ରାଜା ଓ ଓଡ଼ିଆ 


ଜମିଦାରମାନେ ନିମାଣ କରିଥୁବା ପ୍ରାସାଦମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଭିରିଚିତ୍ର କ୍ଵଚିତ୍‌ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ତଥାପି 
ଓଡ଼ିଶାର ଚିତ୍ରକଳା ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରାର ପ୍ରତୀକ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 


ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ କୀରିମାନ ଏକଦା ନାନା ଭିଜି ଚିତ୍ରରେ ବିମଣ୍ଡିତ ହୋଇଥିଲା । ଆଜି ତାହା 
ନାହିଁ । କେନ୍ଦୁଝରର ସୀତାବିଞ୍ଚି ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ରାଜା ଦିଶଭଞ୍ଜଙ୍କ ରାଜକୀୟ ଶୋଭାଯାତ୍ରାର ଚିତ୍ର 
ଅସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତା' ପରବର୍ତୀ ସମୟର କୀରିମାନ ଭିଭିଚିତ୍ରହୀନ । ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିର ଜଗମୋହନ ଓ ନାଟମନ୍ଦିରରେ ଥୁବା ଚିତ୍ରମାନ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କାଳର ନୁହେଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ 
ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥୁବା ମନେହୁଏ । ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନରୁ ଚିତ୍ରକାରମାନେ 
ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରି ଉକ୍ତ ଭିଭିଚିତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥିବା ସମ୍ଭବ । ସେ ସମୟରେ ଯେଉଁ ମଠଗୁଡ଼ିକ ପୁରୀ 
ଏବଂ ଗଞ୍ଜାମରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା ସେଥୁରେ ଥୁବା ଭି ଭିଚିତ୍ରରୁ କେତେକ ଉପାଦେୟ ତଥ୍ୟ ସଂଗୃହୀତ 
ହୋଇଅଛି । ମଠ ଓ ମନ୍ଦିରର ଇଷ୍ଟଦେବଙ୍କ ସହିତ ଉକ୍ତ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ଅଙ୍କିତ ଥୁବା ଭିଭିଚିତ୍ରର ସଂପର୍କ 
ଥାଇପାରେ ଓ ନ ଥାଇପାରେ ମଧ୍ଯ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ବୁ ଗୁଡ଼ା ( ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲା) ର ବିରଞ୍ଚୁନାରାୟଣ 
ମନ୍ଦିରର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ର ଦେବତା ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲେହେଁ ମନ୍ଦିର କାନ୍ଥରେ କୃଷ୍ଣଲୀଳା ଓ ରାମାୟଣର ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଅଙ୍କିତ ହୋଇଅଛି । ମଠମାନଙ୍କର ଭିଭିଚିତ୍ରରେ ଦଶାବତାର ଚିତ୍ର ବିଶେଷ ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ । 
ମଠରେ ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ ଯେଉ ଭକ୍ତ ଓ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ ସମାଗମ ହୁଏ ସେଥୁରେ ଭାଗବତ, 
ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତ ଆଦି କଥାବସ୍ତୁ ପଠିତ ହୋଇଥାଏ । ତା'ସହିତ କାନ୍ଥ ଓ ଛାତରେ ବଣ୍ଠରତ 
ଦୃଶ୍ୟାବଳୀ ଦେଖ୍‌ ଲେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମାନସ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ ହୂଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଅନେକ ନୀତି 
ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରନ୍ତି । ମଠ ମାନେ ସାବଜନୀନ ଅନୁଷ୍ଠାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଶ୍ରୋତା ସେଠାରେ 
ସମବେତ ହେବା। ସ୍ଵାଭାବିକ । ସେମାନଙ୍କୁ ଦୃଶ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷାଦାନ କରିବା ଓ ବିଷୟବସ୍ଥୁ 
ବୁଝାଇବା ଦିଗରେ ଭିଭିଚିତ୍ରର ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବଦାନ ରହିଛି । 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୧୯ 


ମଠ ପରଂପର। ଅନୁସରଣରେ ଆଧୁନିକ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଭିଜ୍ତିଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହେଉଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଗୋପୀନାଥ ଓ ରାମମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ 
ତଥା ବିମଳା ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମନ୍ଦିରରେ ଭିଭିଚିତ୍ର ଅଛି । ବୁଗୁଡ଼ାର ବିରଞ୍ଜୁନାରାୟଣ ମନ୍ଦିର ଧରାକୋଟର 
ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର, ସରି ଆପଲ୍ଲୀର ରାମସ୍ଵାମୀ ମନ୍ଦିର, ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡିର ରାମକୃଷ୍ଣ ମନ୍ତ ଜୟପୁରର 
ଶ୍ରୀକାଳିକା ମନ୍ଦିର ଓ ଅନେକ ମନ୍ଦିରରେ ଭକ୍ତ ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୌରାଣିକ 
ଉପାଖ୍ୟାନମାନ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଅଛି । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ହଜାର ହଜାର ତାଳପତ୍ର ପୋଥୁ ଅଛି । ସେଥୁରୁ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ଯ ସଂଗ୍ରହାଳୟ, 
ଏମାରମଠ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପାଠାଗାରରେ ଥିବା ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍ରରେ ସାମ ସମୟିକଜ ରଙ୍ଗିନ 
ଓ ସାଧା ଚିତ୍ରମାନ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଅଛି । ପୋଥୁର ବିଷୟବସ୍ତ୍ରକୁ ନେଇ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ କାବ୍ୟାଦିରେ ଯେଉଁ 





ତାଳପତ୍ର ପୋଥୁରେ ନୌକାବିହାର ଚିତ୍ର 


ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ରହିଛି ତାହା ସାମସମୟିକ ଚିତ୍ରକଳାର ମାନ ନିଦ୍ଧାରଣରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଚିତ୍ରାଙ୍କନ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାଳପତ୍ର ପୋଥ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ । କେତେକରେ କେବଳ ସାଧା ଚିତ୍ର ଏବଂ ଆଉ 
କେତେକରେ ରଙ୍ଗିନ ଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଅଛି । ଯଦି ତାଳପତ୍ରର ସଂକୀଣ୍ବତା, ଚିତ୍‌ ଅଙ୍କନରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ହୁଏ ତେବେ ଚିତ୍ରକାର ଏକାଧ୍କ ତାଳପତ୍ରକୁ ଯୋଡ଼ି ସଂପୂଣ୍ଠ ଚିତ୍ର ଆଙ୍କୁଅଲେ । ତାଳପତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଯୋଡ଼ି 
ଚିତ୍ରର ପୂଣ୍ଠ ପରିଚୟ ଅବଧାରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଥୁଲା । ଆକଵିବାରେ ଚିତ୍ରକାର ଲୁହାର ଲେଖନୀ 
ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ । ପଟଟିତ୍ର କରିବା ଯେଉଁ ଶୈଳୀଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ ହେଉଥୁଲା ତାହା ପୋଥଚିତ୍ର 
ଆଙ୍କିବାରେ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥିଲା । ଅଙ୍କିତ ତାଳପତ୍ରରେ ଚିତ୍ରକାର ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୋଲାକୁତି 
ମଣ୍ଡଳ ଆଙ୍କି ତା' ଭିତରେ ବିଷୟବସ୍ତୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥିଲେ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ, ଦଶାବତାର ଚିତ୍ରପାଇଁ 
ତାଳପତ୍ରକୁ ଦଶୋଟି ମଣ୍ଡଳରେ ବିଭକ୍ତ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣ୍ଡଳ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅବତାର 
ଅଙ୍କା ଯାଉଥୁଲା । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ପଟଚିତ୍ର ଅନୁକରଣରେ ହୋଇଥିଲା । 


ସଚିତ୍ର ତାଳପତ୍ର ଭିତରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ହେଲା ବ୍ରଚ୍ଚନାଥ ବଡ଼ଜେନାଙ୍କ କୃତ ଭାଗବତ ପୁରାଣ, 
ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ, ଅମରୁ ଶତକ, ବିଦମୁ ମାଧବ ନାଟକ, ରସିକ ହାରାବଳୀ, ଜଗନାଥ ଜଣାଣ, ଲାବଣ୍ୟବତୀ, 
କୁଣ୍ଡଳୀ ଜଣାଣ, ଚୌଷଠି ରତିବନ୍ଧ, ରାଗବନ୍ଧ, ଶିଳ୍ପ ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଉଷାହରଣ ଆଦି । 


ପଟ ଉପରେ ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିବା ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟ ଏକ ବହୁଦିନର ପରଂପରା । ଏହା ପଟଟିତ୍ର ନାମରେ 
ଖ୍ୟାତ । ଏହା ସଂସ୍କତ ଶବ୍ଦ ପଟ୍ଟରୁ ଉଦ୍‌ଭବ । ପଟ୍ଟ ଅର୍ଥ ବୁଣାଯାଇଥବା ବସ୍ତ୍ର, ଓଢ଼ଣା ଏବଂ ପରଦା । 
ପଟ ଓ ପଟ୍ଟ ଏକାର୍ଥବୋଧକ ଶବ୍ଦ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିବାପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ପଟ ହାତବୁଣା ବସ୍ତ୍ର ବା 
କ୍ୟାନଭାସ୍‌ । ଏହାକୁ ପଟି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ଅନେକ ପଟିକୁ ଅଠାଦ୍ଵାରା ଯୋଡ଼ି ମୋଟା କରାଯାଏ । 
କାଠ ପଟା ଉପରେ କନାସ୍ତର ଦେଇ ମଧ୍ଯ ଅଙ୍କନପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଏ । 


୨୨୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ତ କ+ ¬ 
ଆକାର ମା ଜକ. 
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ନବଗୁଞ୍ଜର ରୂପ 


ବର୍ଭମାନ ପଟ୍ଟଚିତ୍ରକୁ ବ୍ୟବସାୟ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଉଛି । ସେଥୁରୁ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଧମ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଶୈବ, ବୈଷ୍ଣବ, ଶାକ୍ତ, ସୌର ସଂପ୍ରଦାୟ ବ୍ୟତୀତ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମର 
ପ୍ରଚଳନ ଥୁବାରୁ ପଟଟିତ୍ରପାଇଁ ବିଷୟବସ୍ତୁର ଅଭାବ ନାହିଁ । ତେବେ ପଟଟିତ୍ରରେ ବୈଷ୍ଣବ ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ମାତ୍ରାଧ୍କ୍ୟ ଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁରୀ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥ ବିଗ୍ରହ ଚିତ୍ର 
ଅଙ୍କିତ ଥୁବା ପଟିର ଚାହିଦା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନେକ ଦୋକାନରେ ତାହା ବିକ୍ରୟ ହୁଏ । ଯାତ୍ରୀମାନେ ଆନନ୍ଦରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ମାରକ ଭାବରେ ନି ଅନ୍ତି । 

ଚିତ୍ର ଆ"ଙ୍କିବାପାଇଁ ଆଜିକାଲି କାଗଜର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ସେଗୁଡ଼ିକ କାଗଜ 
ଚିତ୍ର ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଥାୟୀ ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ହିନ୍ଦୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ରଙ୍ଗିନ 
ଫଟୋ ସୁଲଭ ମୂଲ୍ୟରେ ମିଳୁଥୁବାରୁ ଅଙ୍କିତ ଚିତ୍ରର ଚାହିଦା ନାହିଁ । ମୁସଲମାନ ରାଜତ୍ସ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
କାଗଜ ପ୍ରଥମେ ଆସିଥିଲା । କିନ୍ତୁ ତାହା ସହଜଲବ୍ଧ ନ ଥୁବାରୁ ଏବଂ ବହୁଦିନ ସ୍ଥାୟୀ ନ ଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ 
କାଗଜ ବଦଳରେ ତାଳପତ୍ରର ବ୍ୟବହାର ଅଧକ ଥୁଲା । ମୋଗଲ ରାଜତ୍ସରେ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ 
(?\¶10141(17€ 1! 410110 £) ପରଂପରା ଓଡ଼ିଶାକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଥିଲା | କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ତା' ପାଇଁ ବଜାର ନ 
ଥୁବାରୂ ଚିତ୍ରକୀରମାନେ ତାଳପତ୍ର ଓ ପଟ ଉପରେ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ କରିବା ସହଜ୍ଚ ଓ ଲାଭଜନକ ମନେ 
କରିଥିଲେ । ତା' ଛଡ଼ା କାଗଜ ଅଣହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତୀକ ହୋଇଥିବାରୁ ପବିତ୍ର ଧର୍ମକାର୍ଯ୍ୟପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ 
ବିବେଚିତ ହୋଇ ନ ଥିଲା । ତେଣୁ କାଗଜଚିତ୍ରର ପ୍ରଚଳନ ନ ହୋଇ, ତାଳପତ୍ର ଓ ପଟଚିତ୍ର ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଆଦର ଲାଭ କରିଥିଲା । 

ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିବା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଏକ ପାରଂପରିକ କଳା । ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା ଓ କାରିକ ପୂର୍ଣ୍ଣମୀରେ ଏବଂ 
ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଉତ୍ସବରେ ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗର ଚୂଣ୍ଠ ତିଆରି କରି ମହିଳାମାନେ ଝୋଟି ଦିଅନ୍ତି ବା 
ମୁରୁଜ ପକାନ୍ତି। ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଚିତ୍ର କଳସ, ଫୂଲ, ଫଳ ପ୍ରଭୂତି ବିଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ସେମାନେ ନିଜ ବାସଗୃହ 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୨୧ 
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ରାମାୟଣର ଏକ ଦୃଶ୍ୟ - ଅହଲ୍ଯା ଭଵାର 


ଅଗଣାରେ ଅଥବା ଦେବାଳୟରେ ଆସିଥାନ୍ତି । ଏଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ପ୍ରଶିକ୍ଷଣର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନ ଥାଏ । ନିଜ ମନ ଓ କନ୍ପନାକୁ ମିଶାଇ ସେମାନେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ଓଡ଼ିଆ ନାରୀର 
କଳାତ୍ମକ ମନୋଭାବର ଏକ ସ୍ଵତଃସୂର୍ର ପ୍ରକାଶ । 


ଘର କାନ୍ଥରେ ଜଗନ୍ନାଥ ବିଗ୍ରହ ଆଙ୍କିବା ଓ ଶୁଭବିବାହ ଲେଖ୍‌ ପୂଣ୍ଠକୁମ୍ଭର ଚିତ୍ରଦ୍ଵାରା ନିଜ 
ଉଲ୍ଲସିତ ପ୍ରାଣକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିବାରେ ସେମାନେ କାହାରି ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ଅପେକ୍ଷା କରି ନ ଥାନ୍ତି । ଗୃହିଣୀ 
ଘରକୁ ସୁସଜିତ କରି ରଖୁବା ପରଂପରା ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଅୟମାରମ୍ଭ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଯେଉଁ ଜନଜାତି ବସବାସ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଏହି ଉକ୍ତିର ସତ୍ୟତା 


୨୨୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଜଣାପଡ଼େ । ସେମାନେ ଘର କାନ୍ଥକୁ ଗୋବର ଓ ମାଟିରେ ଲିପି ଚିକ୍କଣ କରି ରଖନ୍ତି । ସାଓରା ପରି ଜନଜାତି 
ଦକ୍ଷିଣ- ଓଡ଼ିଶାରେ ଏବଂ ଉରରଓଡ଼ିଶାର ସାନ୍ତାଳ ଏବଂ କୋହୁମାନେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ସୁସ୍ଥଳର ଜୀବନଯାପନ 
କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ବାସଗୃହର କାନ୍ଥମାନଙ୍କରେ ନାନା ପ୍ରକାର ଚିତ୍ର ଶୋଭା ପାଉଥାଏ । ସେମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷା 


ନ ଥୁଲେ ବି ସଂସ୍କୃତି ଅଛି । ସଂସ୍କୃତିସଂପନ୍ନ ମନୋଭାବ ନେଇ ସେମାନେ ଚିତ୍ରକର ସାଜିଥାନ୍ତି । ସମୟକ୍ରମେ 
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ଜନଜାତିଙ୍କ କାକ୍ତରେ ଅକିତ ଝୋଟି ଚିତ୍ର 


ଚିତ୍ରର ବିଷୟବସ୍ତୁରେ ପରିବତ୍ତନ ଦେଖାଦେଇଛି ସତ, କିନ୍ତୁ ନାରୀର କୋମଳ ହାତରେ ତୂଳୀ ଓ ରଙ୍ଗ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ରୂପ ନେଇଛି ପ୍ରକୃତି, ଜୀବଜନ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷଲତା ଓ ନାନାଦି କାଳ୍ପନିକ ରୂପକଳ୍ପ । ଏହାହିଁ ଓଡ଼ିଅ। 
ଜ୍ଚାତିର ଜୀବନ୍ତ କଳା, ଯାହା ଅମର ଏବଂ ଉନ୍ନତ ରୁଚିର ପରିଚାୟକ । ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟ ପରି ଓଡ଼ିଶାର ସଚିତ୍ର 
ତାଳପତ୍ର ପୋଥୁ, ପଟଟିତ୍ର ଓ ମ୍ୟୁରାଲ ବା ଭିରିଚିତ୍ର କଳାରେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ମନର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିପ୍ରକାଶ ଲିପିବଦ୍ଧ 
ହୋଇ ରହିଛି । ତାହା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅନ୍ୟତମ ପରିଚୟ । 





ସାଂପ୍ରତିକ ଚିତ୍ରକଳା 

କଳାକ୍ଷେତ୍ରରେ ପରଂପରା ଓ ଆଧୁନିକତାର ସଂଘର୍ଷ ସବୁଦିନେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ନୂତନତ୍ଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜ କୃତିକୁ ଯୁଗୋପଯୋଗୀ କରିବାପାଇଁ କଳାକାର ସବୁବେଳେ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଥାଏ । 
ଇଂରେଜ ଶାସନ କାଳରେ ପାଶ୍ଚ।ତ୍ୟ ଜୀବନଧାରା ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତତ୍ସ୍‌ ଓଡ଼ିଶାର ଚିତ୍ରକାରମା ନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲା । ରାଜା ଓ ଜମିଦାରମାନେ ଏହି ନୂତନ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ କଳାକୃତିର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତ। 
କରିଥୁଲେ | କଲିକତା, ଶାନ୍ତିନିକେତନ, ବମେ ଆଦି ସଛାଁ$.ନଜରେ ଥିବା କଳା ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନରେ ଯୁବ 
କଳାକାରମାନେ ଶିକ୍ଷା ଓ ତାଲିମ ଲାଭ କରିବାଦ୍ବାରା ପାରଂପରିକ ଓଡ଼ିଆ ଚିତ୍ରକଳାରେ ବୈପ୍ଳବିକ 
ପରିବର୍ରନ ଦେଖାଗଲା । ଧର୍ମକୁ ବିଷୟବସ୍ତୁରୂପେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ସେମାନେ ଆଧୁନିକ ଜୀବନର 
ବାସ୍ତବତାକୁ ଚିତ୍ରିତ କଲେ । ଏମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଖ୍ୟାତନାମା ହେଲେ ଶରତଚନ୍ଦ୍ର ଦେବ, ବିପିନ 
ବିହାରୀ ଚୌଧୁରୀ, ଗୋପାଳ କାନୁନ୍‌ଗୋ, ମୁରଲୀଧର ଟାଲି, ଅଜିତକେଶରୀ ରାୟ ଇତ୍ୟାଦି 
ଇତ୍ୟାଦି । ସେମାନଙ୍କର ସୁଯୋଗ୍ୟ ଦାୟାଦ ହେଲେ ଦୀନାନାଥ ପାଠୀ, ଶିବ ପାଣିଗ୍ରାହୀ, ରମାକାନ୍ତ 
ରାଉତ ଓ ଯତୀନ ଦାସ ଇତ୍ୟାଦି ଶିଳ୍ପୀମାନେ । ଓଡ଼ିଆ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ନିଜ୍ଚ ନିଜର ପ୍ରତିଭା 
ବଜରେ ସମୃଦ୍ଧ କରିବା ସେମାନଙ୍କର ଦାୟିତ୍ଵ । 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୨୩ 


ସ୍ଥାପତ୍ୟ 

ଏକଦା ପଥରରେ ଓଡ଼ିଆ ଶିଳ୍ପୀକଳାର କୋଣାର୍କ ଗଢ଼ିଥୁଲା । ବର୍ଭମାନ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଥାପତ୍ୟ କଳା 
ଗଙ୍ଗଯୁଗର ମାଇଲସ୍ତମ୍ଭ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରି ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ପରଂପରାର ଦୀପଶିଖା ଲିଭିଯାଇ ନାହିଁ । 
ଓଡ଼ିଶାରେ ନାନା ପ୍ରକାର ପଥର ମିଳେ । ଯଥା - ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗର ମୁଗୁନିପଥର, କୁଣ୍ଢଡାପଥର, ଖଡ଼ିପଥର, 
ବାଲିପଥର, ବଉଳମାଳିଆ ଓ ଗ୍ରାନାଇଟ ଆଦି । ପଥରର କଳାକୃତି ବହୁଦିନ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତହିଁରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରତିମା ଗଢ଼ି ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଜୀବିକାର୍୍୍ଚନ କରନ୍ତି । ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ବାସଗୃହ ଓ 
ସର୍ବସାଧାରଣ ହୋଟେଲ ଆଦିପାଇଁ ଉରମ ଶ୍ରେଣୀର କଳାକୃତିକୁ ମଣ୍ଡନ ସାମଗ୍ରୀ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଉଛି । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁରୀ, ଭୁବନେଶ୍ବର, ରଘୁରାଜପୁର, ଲଳିତଗିରି ଓ ଖୂଚିଂ ନିକଟସ୍ଥ କେଶନା 
ଗ୍ରାମରେ କାରଖାନାମାନ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ସେଠାରେ ଶିଳ୍ରୀମାନେ ଉତ୍କଳୀୟ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ସ୍ଥାପିତ 





ମୂର୍ଭିକାର ତିଆରି କରୁଥୁବା ପଥର ମୂରି 


୨୨୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ହୋଇଥିବା ଦେବଦେବୀ,, ନାୟିକା, ଦିକ୍ପାଳ, ନରକୀ, ଅଶ୍ଵଚଚ କୋଣାର୍କର ଚକ ଆଦି ଅନୁକରଣରେ 
ଯେଉଁ କଳାତ୍ମକ ପ୍ରତିମା ଓ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି ତାହା ସେମାନଙ୍କ କୌଳିକ ପ୍ରତିଭାର ପରିଚୟ ଦେବା 
ସଙ୍ଗେ ଓଡ଼ିଆ ପରଂପରାକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁପାରିଛି । 


କାଠ ଖୋଦାଇ 

ପଥର ପରି କାଠରେ ମଧ୍ଯ କଳାତ୍ମକ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ । ଏ ଦିଗରେ କେରଳ, ତାମିଲନାତୁ, 
ହିମାଚଳ ପ୍ରଦେଶ ପରି ଓଡ଼ିଶାର ମଧ୍ଯ ସୁନାମ ଅଛି । ଓଡ଼ିଶାର ଜଳବାୟୁ କାଠକାମପାଇଁ ବିଶେଷ 
ଉପଯୁକ୍ତ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କାଠ ଖୋଦାଇ ପ୍ରସୂତ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ବିଶେଷ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ 
କରିପାରିଛି। ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ଵବରୂପ - ବୁଗୁଡ଼ାର ବିରଞ୍ଚୁନାରାୟଣ ମନ୍ଦିର, ବାଙ୍କିର ଚର୍ଚ୍ଚିକା ମନ୍ଦିର ଏବଂ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମପୁରର ଶିବମନ୍ଦିର । ଅନେକ ଗ୍ରାମରେ ଝୁଲଣ ଓ ଭାଗବତ ମଣ୍ଡପ ନିର୍ମାଣରେ ସୁନ୍ଦର 
କାଠଖୋଦାଇ କାମର ନିଦଶ୍ବନ ମିଳେ । ମନ୍ଦିରର ସ୍ତମ୍ଭ, ଚନ୍ଦ୍ରାତପ, ସିଂହାସନ ଆଦି ସୁନ୍ଦର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ 
ବିମଣ୍ଡିତ ହୋଇଥୁବାଟ଼ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଶିଳ୍ପର ଉତ୍କର୍ଷତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁ 
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କାଠଖୋଦେଇ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ 
କୃଷ୍ଣଲୀଳା ବଣ୍ଠନା, ଅଳସକନ୍ୟା, ପଦୃଙଫୁଲ, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ମିଥିନ ଆଦି କାଠ ଖୋଦାଇ କାଯ୍ୟ କେତେକ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୋଇପାରେ, ତାହା କଳନା କରିବା ଅସମ୍ଭବ ମନେ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଆ ବଢ଼େଇମାନେ 
ବିଶ୍ଵକର୍ମାଙ୍କ ବଂଶଧର ବୋଲି ନିଜକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ମନ୍ଦିର ଓ ରାଜପ୍ରାସାଦମାନଙ୍କର 
ଦ୍ଵାରବନ୍, ଦେବଦେବୀଙ୍କ ରଥ ନିର୍ମାଣରେ ସେମାନେ ନିଜର ଦୈବୀ ପ୍ରତିଭାର ପ୍ରମାଣ ଦେଇଥାନ୍ତି । 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧବକଳା ୨୨୫ 


ଶିଙ୍ଗକାମ 
ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ଏବଂ କଟକ ସହର ଶିଳ୍ପୀମାନେ ସୁନ୍ଦର ଶିଙ୍ଗ କାମପାଇଁ ବହୁଦିନରୁ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଅର୍ଜନ 
କରିଛନ୍ତି । ଶିଙ୍ଗରେ ବିଭିନ୍ନ ପଶୁପକ୍ଷୀ, ମତ୍ସ୍ୟ ଓ ଜଳଜୀବମାନଙ୍କୁ ଅବିକଳ ନକଲ କରି ଗଢ଼ିବାରେ 
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ସେମାନେ ସିଦ୍ଧହସ୍ତ । ଏହା ଏକ କୌଳିକ ବ୍ୟବସାୟ ଏବଂ ପରିବାରରେ ପିତାଠାରୁ ପୁତ୍ର ଉପଯୁକ୍ତ 
ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ଲାଭ କରି ଖ୍ୟାତିର ପରଂପରାକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖିପାରିଛନ୍ତି । 
କଂସା ପିତ୍ତଳ 

ଓଡ଼ିଶାରେ ଓ ନିକଟସ୍ଥ ପ୍ରଦେଶମାନଙ୍କରେ କଂସାବାସନ ଓ ପିତ୍ତଳ ବାସନର ଆଦର ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି । ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାରୁ ଅନ୍ତର୍ଦେଶୀୟ ଓ ବହିର୍ଦେଶୀୟ ବାଣିଜ୍ୟରେ କଂସା ଓ ପିତ୍ତଳ ନିର୍ମିତ ବ୍ୟବହାର 





୨୨୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସାମଗ୍ରୀର ଚାହିଦା ଥୁଲା । ପୁରୀ, ସୋନପୁର ନିକଟସ୍ଥ ତରଭା, ବାଲେଶ୍ଵର ନିକଟସ୍ଥ ରେମୁଣା, କଣ୍ଠଲେ। 
ଏବଂ ଭୁବନେଶ୍ଵର ଉତ୍ପାଦନ ସାମଗ୍ରୀ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ବିକ୍ରୟ ହେଉଥିଲା । ବର୍ଭମାନ ଇସ୍ପାତ ନିର୍ମିତ 
ବାସନକୁସନ ଜନସାଧାରଣ ପସନ୍ଦ କରୁଥିବାରୁ କଂସା ପିତ୍ତଳ ବ୍ୟବସାୟ ଶିଥୁଳ ହୋଇଯାଇଛି । ତଥାପି 
ଯାରଂପରିକ କଳାକୁଶଳତା ଓଡ଼ିଶା କଂସାରୀମାନେ ପାସୋରି ନାହାନ୍ତି । 


ମୃଣ୍ଣୟ ଶିଳ 

ମାଟି ମଣିଷର ବହୁ ନିତିଦିନିଆ ସାଥୀ | ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗଞ୍ଜୁ ସେ ମାଟି ସହିତ ବଂଧୁତ୍ଵ ସ୍ଥାପନ 
କରିଛି କୃଷିପାଇଁ ଓ ଜୀବନଧାରଣପାଇଁ । ମାଟି ଏକ ସହଜଲବ୍ଧ ପଦାର୍ଥ । ସେଥୁରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର 
କଳାକୃତି ସମ୍ଭବ । ବାସଗୃହଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଖେଳଣା, ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତିମା ଏବଂ ନିତ୍ୟ ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ 


5 ୩ » 
. 7 ୩4 + ' 414. /.+ ॥ ୮୬୨୮ 4 ` 
କଣ `# 


3. 
ଜଗ ` + * ¢ 4 . 
© ୦ ଏ ୪ 5 





ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ମୃଣ୍ମୟୀ ମୂରି 
ପାତ୍ର ଆଦି ମାଟିରୁ ତିଆରି ହୁଏ । ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରତି ଗ୍ରାମରେ କୁମ୍ଭାର ପରିବାର ବସବାସ କରିଥାନ୍ତି । 
ଗ୍ରାମଦେବତୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଘୋଡ଼ା, ହାତୀ, ସିଂହ, ଦୀପ, କଳସ, ରୋଷେଇ ଉପକରଣ ଆଦି ସବୁ 
ସେମାନେ କରିଥାନ୍ତି । ସୋନପୁର ସହରରେ ଲଙ୍କାପୋଡ଼ିରେ ବ୍ୟବହୃତ ହନୁମାନ୍‌ ଏବଂ ପୁରୀ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ 
ମିଳୁଥିବା ନାନା ଜାତୀୟ ଖେଳଣା ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ତିଆରି କରନ୍ତି । ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏଥୁରେ କୁମ୍ଭାରର ସୃଜନଶୀଳତା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା । 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୨୭ 


ତାରକସି କାମ 
ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ କଟକ ଏକମାତ୍ର ସ୍ଥାନ ଯେଉଁଠି ରୂପା ତାରକସି କାମରେ ଶିଳ୍ପୀମାନଙ୍କ କଳା 
ପାରଦର୍ଶିତା ଅତୁଳନୀୟ । ଏହାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗତ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଉତ୍କଳଗୌରବ 





ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ଯେଉଁ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇଥୁଲେ ତାହା ରୁପା ତାରକସି ଶିଳ୍ପକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବା ସଙ୍ଗେ 
ବିଶ୍ବବିଦିତ କରିପାରିଲା । ରୁପାରେ କେତେ ଭିନ୍ନ ଧରଣର ସାମଗ୍ରୀ ତିଆରି ହୋଇପାରେ ତାହାର ଇୟତ୍ତା 
ନାହିଁ । ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ଏକାନ୍ତ ନିଜସ୍ଵ । 


୨୨୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ବସ୍ତ୍ରଶିଳ୍ପ ଓ ବାନ୍ଧକଳା 

ବସ୍ତ୍ର ବୁଣିବା ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ପ୍ରାଚୀନ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ ଏହା କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ନ ହେଲେ 
ହେଁ କେତେକ ତନ୍ତୁବାୟ ପରିବାରଙ୍କୁ ନେଇ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମ ଅଥବା ଗ୍ରାମର ଏକ ଅଂଶ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତ୍ରବୟନ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଅବିଜଚ୍ଛିନ୍ନ ଅଙ୍ଗ । କାରଣ ବସ୍ତ୍ରର ବ୍ୟବହାର ଆଦିମ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ ଅତିକ୍ରମ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥୁଲା । କପା, ସିଲ୍‌କ ଓ ଟସର 
ଆଦିକୁ ନେଇ ବସ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉଥୁଲା । ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାର ବସ୍ତ୍ର ଉତ୍ପାଦନ ପରିମାଣ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ହେଉଥୁବାରୁ 
ବାହାରକୁ ତାହା ରପ୍ତାନୀ ହୋଇପାରୁଥୁଲା । ବତ୍ତମାନ ମଧ୍ଯ କେତେକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନର ବସ୍ତ ବିଦେଶରେ 
ଆଦୃତ ହେଉଅଛି। 


ଓଡ଼ିଶାରେ ହସ୍ତତନ୍ତ ସଂଖ୍ୟା ପ୍ରାୟ ଏକଲକ୍ଷ କୋଡ଼ିଏ ହଜାର ଏବଂ ତନ୍ତୁବାୟଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଆପାତତଃ 
ପାଞ୍ଚଲକ୍ଷ । ଏମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ କଟକ, ପୁରୀ, ଗଞ୍ଜାମ, ସମ୍ବଲପୁର ଓ ବଲାଙ୍ଗୀର ଜିଲ୍ଲାରେ ବାସ କରନ୍ତି | 
ସାଧାରଣ ଗଜକନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବିଶ୍ଵବିଦିତ ସମ୍ବଲପୁରୀ ବା “ ବିଚିତ୍ରାପୁରୀ' ଶାଢ଼ିମାନ ସେମାନେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି । ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରଣାଳୀ ଅତି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ରଙ୍ଗ ଫିକା ନ ହେବା ଓ ବହୁଦିନ ବ୍ୟବହାର 
ହୋଇପାରିବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଶବିଦେଶରେ କିଣିବା ଲୋକର ଅଭାବ ନାହିଁ । 


ଓଡ଼ିଶାର ହସ୍ତତନ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଶାଢ଼ି। ପରଦା, ବିଛଣା ଚାଦର, ଗାମୁଛା ପ୍ରଭୂତି ବୁଣାକାରମାନେ ନିଜ 
ପରିବାରରେ ଅଥବା ସମବାୟ ସମିତି ପଦ୍ଧତିରେ ତିଆରି କରି ବିକ୍ରି କରନ୍ତି । ଶାଢ଼ି ଦେହରେ, ବାନାରେ ଓ 
ଆଞ୍ଚଲରେ ଯେଉଁ ସୃକ୍ଷ୍ମକାମ ହୁଏ, ତାହା ଶାଢ଼ିର ମୂଲ୍ୟ ଓ ଆଦରକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିଥାଏ । ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର 
ମେହେର ଓ ଭୁଲିଆ ସଂପ୍ରଦାୟ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ବସ୍ତ୍ର ଉତ୍ପାଦନ କରି କେବଳ ନିଜର ଜୀବିକାର୍ଜନରେ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇ ନାହାନ୍ତି, ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ସୁନାମ ବୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ସଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି । ବାନ୍ଧକାମ ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଳା । ତା' ସହିତ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ିତ । ବୁଣାକାରର ଅଶେଷ କଳା ପ୍ରତିଭା ଥୁବାରୁ ସେ 
ବୁଣିବା ସମୟରେ ଶାଢ଼ିରେ ନାନା ନକ୍ସା ଓ ଚିତ୍ର ଫୁଟାଇ ପାରିଥାଏ । ଏସବୁ ଡିଜାଇନ ଭିତରେ ଲତା, ଫୁଲ, 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ମନ୍ଦିର, ନରକୀ ଆଦି ଯାହା କିଛି ଆକର୍ଷଣୀୟ ତା'ର କଳନାର ପରିସର ଭିତରକୁ ଆସେ ତାକୁ 
ସେ ବୁଣୁଥୁବା ବସ୍ତ୍ରେ ରୂପ ଦେଇପାରେ । ବାନ୍ଧକାମରେ କେବଳ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ବୁଣାକାରମାନେ 
ପାରଙ୍ଗମ । ନୀଳ ଆକାଶରେ ଭାସମାନ ଧଳା ମେଘଖଣ୍ଡ ଓ ଉଡ଼ନ୍ତା ପକ୍ଷୀର ବ୍ୟବହାର ପରି ନାନା 
ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ସେମାନେ ଶାଢ଼ିରେ ଅଥବା ପଣତରେ ଏବଂ ପରଦା ଉପରେ ଆଙ୍କି ଦେଇପାରନ୍ତି । 
ନିତ୍ୟନୃତନ ଡିଜାଇନ ନେଇ ବସ୍ତ୍ର ବୁଣିବାରେ ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟଦକ୍ଷତା ଅତୁଳନୀୟ । ଏହାର ପ୍ରମାଣ 
ଆଠପଫୁଲିଆ, ଦଶଫୁଲିଆ, ବାପା, ବିଚିତ୍ପୁରୀ, ଶକଟାପୁରୀ, ରୂପଶ୍ରୀ ଆଦି ଶାଢ଼ିମାନଙ୍କରେ ଦେଖାଯାଏ | 

ବାନ୍ଧକଳା ପ୍ରସୂତ ବସ୍ତ୍ରରେ ଏକ କାବ୍ୟିକ ରୋମାଞ୍ଚ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ବୁଣାକାର ପ୍ରଥମେ ଇଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କୁ 
ସ୍ମରଣ କରି ନିଜ ମନରେ ନୂଆ ଡିଜାଇନ୍‌ ବା ଚିତ୍ରର ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିନ୍ତା କରେ । ଆଞ୍ଚଲରେ ଦେଉଳୀ 
ଡିଜାଇନ୍‌ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ତା'ର କଳନାକୁ ବାସ୍ତବତାରେ ପରିଣତ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ | ଦେଉଳ 
ଇଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । ସେଥୁରୁ ଉଦ୍ଭବ ଦେଉଳୀ ଶବ୍ଦ । ତା'ପରେ ଲତା ନକ୍ଧାକୁ ରୂପ ଦିଆଯାଏ । 
ଲତା ହେଲା ଲାଳିତ୍ୟପୂଣ୍ଠ ନାରୀର ପ୍ରତୀକ । କଳ୍ପନାର ତରଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ଲତାଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ ହୁଏ । ତାଂପରେ 
ଆସେ ପୁଷ୍କର ସମ୍ଭାର । ରୂପବତୀ ନାରୀ କଳ୍ପନା ସହିତ ପୁଷ୍ପ ସୂଚିତ କରେ ପରିପକ୍ଵ ଅବସ୍ଥା । ଲତା 
ପରେ ମତ୍ସ୍ୟ, କାରଣ କଳା ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ବୁଣାକାର ରୂପସୀ ନାରୀର ଅର୍ଵ୍ଵ ନିମୀଳିତ ଭାବଦ୍ୟୋତକ ଚକ୍ଷୁ 
କଥା ଚିନ୍ତା କରେ । ପରିପୂଣ୍ଠ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରତୀକକୁ ସେ ମୀନାକ୍ଷୀ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରେ । ମତ୍ସ୍ୟ ପୁଣି 
ବିଷ୍ଣ୍ୁଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଅବତାର । ମଣିଷ ଜୀବନର ଚଳଚଞ୍ଚଳ ସ୍ଵଭାବ ସହିତ ମତ୍ସ୍ୟର ଗତିଶୀଳତାକୁ 
ତୁଚ୍ଚନା କରାଯାଇପାରେ । ଏହିପରି ନାରୀ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟସୂଚକ ମୃଗ( ମୃଗନୟନା ), ଗଜ ( ଗଜଗାମିନୀ ), 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧିର୍ବକଳା 
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ମରାଳମାଳିନୀ 


୨୩୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସିଂହ ( ସିଂହକଟି ) ଆଦି ନକୁ ରୂପାୟିତ ହୁଏ | ଆଞ୍ଚଲରେ ଯାହା ପରିଧାନ କଲେ ଯେକୌଣସି ନାରୀର 
ସୌନ୍ଦଯ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସବୁ ନକ୍କାର ମଧ୍ଯଭାଗରେ ପଦ୍ମଫୁଲଟିଏ ଶୋଭା ପାଏ । ଭାରତୀୟ 
କଳାରେ ପଦର ଅଶେଷ ମହତ୍ସ । ତନ୍ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରହ୍ମ ଉପସ୍ଥିତ, ତାହା ପୁଣି ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସନ୍ତକ, ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ମୁଖମଣ୍ଡଳ, 
ଚକ୍ଷୁ, ନାଭିବିନ୍ଦୁ, ପାଦ, ପାପୁଲି ଓ ଶୁଭାଶିଷ ସହିତ ପଦୃର ନିବିଡ଼ ସଂପର୍କ କିଏ ନ ଜାଣେ ? 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର କାବ୍ୟକବିତାରେ ରୂପସୀ ନାୟିକା ଅଥବା କୌଣସି ଦିବ୍ୟ ନାରୀର ବଣ୍ଣରନା 


ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଯେଉଁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ ବାନ୍ଧ କଳାପୂର୍ଣ୍ଣ ବସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ 
ତାହାର ପ୍ରତିଚ୍ଛବି ବାସ୍ତବରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇ ବସ୍ତ୍ର ଶିଳ୍ପର ଉତ୍କର୍ଷତା ଓ ରୁଚିପୂର୍ଣ୍ଣ ପରଂପରାର ପ୍ରମାଣ ଦିଏ । 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କୃତି 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ପରିଚୟ 


ଓଡ଼ିଶାର ପଶ୍ଚିମଭାଗରେ ଥୁବା ଜିଲ୍ଲାଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ସମ୍ବଲପୁର, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ଝାରସୁଗୁଡ଼ା, ବୌଦ୍ଧ, 
ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର, ବଲାଙ୍ଗୀର, କଳାହାଣି, ନୁଆପଡ଼ା ଓ ବରଗଡ଼ । ଏଗୁଡ଼ିକ ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳ ଏବଂ ତହିଁରେ 
ଆଦିବାସୀ ଜନଜାତିଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବେଶ୍‌ ଅଧ୍ରକ । ଇତିହାସର ଉତ୍ଘାନପତନ ଭିତରେ ସେମାନେ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
ପରିଚୟକୁ ଅକ୍ଷତ ରଖ୍‌ ପାରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ନଳ, ସରଭପୁରୀୟ, ସୋମବଂଶୀ ଏବଂ କଳଚୁରୀମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହୋଇ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସେମାନେ ସାମ୍ରାଚ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶା 
ରାଜ୍ୟର ଅନ୍ତଦଭ୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଧରି ସେମାନେ ଚୌହାଣ ରାଜାମାନଙ୍କ 
ଅଧୀନରେ ଥୁଲେ ଏବଂ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ପୁଷ୍ଟିସାଧନପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥଧର୍ମକୁ ଅନୁସରଣ କରିଥୁଲେ । 
ଇଂରେଜମାନେ ୧୮୪୯ ପାଖରୁ ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲା ଓ ଆଖପାଖ ଅଞ୍ଚଳ ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଶାସନ 
ପ୍ରଚଳନ କରିଥୁବାର ଜଣାଯାଏ । ସେ ମାଟିରେ ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ, ଧରଣୀଧର ମିଶ୍ର, ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର 
ଓ ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ବେହେରାଙ୍କ ପରି ଜାତୀୟବାଦୀ କବି ଓ ନେତା ଜନ୍ମଲାଭ କରି ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ମହିମାକୁ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ବ ରଖୂପାରିଥୁଲେ । ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଭାଷା ଓଡ଼ିଆ ଉପଭାଷାର ଅବିକଳ ନକଲ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଗ୍ରୀୟାରସନଙ୍କ ସବେକ୍ଷଣରେ ଉପରୋକ୍ତ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଓଡ଼ିଆ ରାଜ୍ୟ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥୁଲା । 
ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଆଭାଷା ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ସମ୍ବଲପୁରବାସୀ ନେତୃତ୍ସ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁବା 
ଇତିହାସରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି । ୧୯୩୬ରେ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ସ୍ଥାପିତ ହେବା ସମୟରେ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରମୁଖ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜ୍ୟ, ଯଥା- ବଲାଙ୍ଗୀର, କଳାହାଣି, ସୋନପୁର, ବାମଣ୍ଡା, ଗାଙ୍ଗପୁର ଏବଂ 
ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲା ପ୍ରଭୂତି ଓଡ଼ିଶା ସହ ମିଶି ସଂପୂଣ୍ର ଓଡ଼ିଶାପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସଫଳ 
କରିଥୁଲେ । ରାଜନୀତିକ ସ୍ଵାର୍ଥ ନେଇ ସମୟ ସମୟରେ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାକୁ ଭିନ୍ନ ଏକ ରାଜ୍ୟରୂପେ ଗଢ଼ିବାର 
ପରିକଳ୍ପନା ନେଇ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବପ୍ନର ବାଲିଘର ଗଢ଼ନ୍ତି ବା ଗଢ଼ିବାର ଅପଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ରାଜ୍ୟବାସୀଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ବୀଣାର ଝଙ୍କାର ଶୁଣି ନ ପାରିବା ଦୁଃଖଦାୟକ ଓ ପରିତାପର ବିଷୟ । 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ସ ସମୟରୁ ଭାଷା, ସାହିତ୍ଯ, ଲିପି, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କାର ଓ ପରଂପରା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତଥାକଥୁତ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ରାଜ୍ୟବାସୀ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ରୂପେ ନିଜ ପରିଚୟପତ୍ର ହାସଲ କରିଥିବାର ପ୍ରମାଣ 
ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରେ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ । ମହାନଦୀର ସ୍ରୋତ ପଶ୍ଚିମ ଓ ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଏକତ୍ରିତ କରି ଓଡ଼ିଆ 
ସଂସ୍କୃତିର ପୁଷ୍ଟିସାଧନ କରୁଥୁବାର ପ୍ରମାଣ କେବଳ ହୀରାକୁଦ ଜଳଭଣ୍ଡାରରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ, 
ସମ୍ବଲପୁରୀ ଲୋକଗୀତ, ଲୋକନୁତ୍ୟ, ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର ସାହିତ୍ୟ, କୃତାର୍ଥ ଆଚାଯ୍ୟଙ୍କ ବାନ୍ଧ କାମରେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ରଙ୍ଗିନ ଓ ବିଶ୍ଵବିଦିତ ଶାଢ଼ିର ପଣତ ତଳେ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସେସବୁ ଆଜି 
ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅମୂଲ୍ୟ ସଂପଦ ହୋଇଥିବାରୁ ତାହାର ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା 
ପରପୃଷ୍ଠାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା । 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୩୧ 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଜନସଂପ୍ରଦାୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଗଠିତ । ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ନିରୀହ ଜନଜାତିଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅଧକ ଥୁବାରୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ନେହ ମମତା, 
ରାଗ ଅନୁରାଗ, ସହଯୋଗ ଓ ସହାନୁଭୂତିମାନ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ ।। ଅକୃତ୍ରିମ 
ଭାବପ୍ରବଣତା ଓ ଆନ୍ତରିକତା ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପରିପୁଷ୍ଟ । ଏହାହିଁ ଲୋକସଂସ୍କତିର 
ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ । କେତେକ ଜନଜାତି ନିଜ ପାରିବାରିକ ଜୀବନରେ ନିଜ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର କଥୁତଭାଷା 
ବ୍ୟବହାର କଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ବଲପୁରୀ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ଏହି ସମ୍ବଲପୁରୀ 
ଭାଷାର କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାପାଇଁ ତାକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆଞ୍ଚଳିକ ରୂପାନ୍ତର ନ କହି ଭାଷାବିତ୍‌ମାନେ 
'କୋଶଳୀ ' ନାମରେ ଅଭିହିତ କରନ୍ତି | 'କୋଶଳୀ' ଏକ ଜୀବନ୍ତ କଥ୍ତଭାଷା ଏବଂ ଏହାର ପରିସର 
ଅତି ବ୍ୟାପକ । କୋଶଳୀ ଭାଷାରେ ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ନିକଟରେ କୋଶଳୀ ପଣ୍ଡିତମାନେ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଦିଗରେ ପ୍ରଗାଢ଼ ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । ନୂତନ ସାହିତ୍ୟ ସହରୀ 
ସଭ୍ୟତାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । କାରଣ ଲୋକସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ବଲପୁରୀ କଥୂତ ଭାଷାର ଲୋକପରଂପରା ଅତି 
ସମୃଦ୍ଧ ଏବଂ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନରେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଜନଜାତି, ଅଶିକ୍ଷିତ, 
ସାଧାରଣବଗଙ୍କ ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସି ବସବାସ କରିଥିବା ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କ 
ସଂଯୋଗଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ମିଶ୍ରିତ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ଗଠିତ ହୋଇଛି ତାହାର ବିଶେଷତ୍ଵ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାକୁ ଉପକୂଳ 
ଓଡ଼ିଶା ପାଖରୁ ପୃଥକ୍‌ ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ ମଧ୍ଯ ଉଭୟେ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ । ଖାଦ୍ୟପେୟ, 
ପରିଧାନ, ବେଶଭୂଷା, ଧର୍ମଧାରା, ପର୍ବପର୍ବାଣି, ମାନସିକତା, ସାମାଜିକ ସଂପକ ଆଦି ଦୃଷିରୁ ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁର 
ସପ୍ତରଙ୍ଗ ପରି ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ୍ଯ ଓ ସମନ୍ଵିତ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରେ । ସେହି 
ଭିଭିଭୂମିରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର, ବୀରମିତ୍ର ସିଂହଦେଓ, ପାର୍ବତୀ ଗିରି ଓ ଭୁବନେଶ୍ଵର 
ବେହେରା ଆଦି ସାହିତ୍ୟିକ , ସମାଜସେବୀ ଓ ଯୁଗପୁରୁଷମାନେ | 

ଲୋକସଙ୍ଗୀତ ହିଁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପ୍ରାଣ । ତାହା ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଭରିଦିଏ ଅପୂର୍ବ ଉଲ୍ଲାସ ଓ 
ଆନନ୍ଦ । ସଙ୍ଗୀତ ମଣିଷ ହୃଦୟର ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରେ ଓ ସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । ହଳିଆ 
ଗୀତ, ପଲହାରୁଆ ଗୀତ, ମଡେନ ଗୀତ, ଶଗଡ଼ିଆ ଗୀତ ପ୍ରଭୁତି ମନର ଅନ୍ତରତମ ପ୍ରଦେଶରୁ ପ୍ରବାହିତ 
ହେଉଥୁବା କୁଳୁକୁଳୁ ନାଦିନୀ ନିଝରିଣୀ ପରି । ସେ ଗୀତ ଗାଇବାରେ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା ନ 
ଥାଏ । କୃଷକ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଥୁବା ସମୟରେ ଅବସର ବିନୋଦନପାଇଁ ବା ନିଜ ମନକୁ 
ହାଲୁକା କରିବାପାଇଁ ନିଜ ସୁରରେ ସରଳ ଗୀତଟିଏ ଗାଏ । ସହରୀ ସଭ୍ୟତାରେ ଆୟୋଜିତ ସଙ୍ଗୀତ 
ଆସରରେ ସିନା ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା ଥାଏ, ବଣ, ବିଲ, ପାହାଡ଼ ଓ ଝରଣା କୂଳରେ ଏକ 
ନିର୍ମଳ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶ ଭିତରେ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା ବା କଅଣ ? ପ୍ରକୃତି ଓ ସରଳ କୃଷକ 
ଜୀବନ ଦୁହେଁ ପରସ୍ପରର ସୁର ଓ ଝଂକାର । ବୃହତ୍‌ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆୟୋଜନରେ, ବିଭାଘର ଅଥବା 
ଯାତ୍ରା ଓ ପର୍ବ ହେଲେ ଅନେକ କଳାକାର ଓ ଦର୍ଶକ ସମାବେଶରେ ଢୋଲ, ନିସାନ, ମହୁରୀ, ଟିମକିଡ଼ି, 
ମଣ୍ଡଲ, ମର୍ଦଲ, ଦୁଲୁଦୁଲି, ଟିମକି, ଧପଡ଼ା, ଘୁବକୁତୁ, ଧାପ, ଚାଙ୍କୁ, ଘଟୁ, ଧୁଙ୍କେଲ, ଥୁଡ଼କା, ବାଭଶ, 
ଭାଲୁମୁହୂରୀ, ସାରଙ୍ଗୀ ଆଦି ନାନା ଦେଶୀ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ସେପରି ସଙ୍ଗୀତ ଆସରରେ 
ସମବେତ ସଙ୍ଗୀତ ସହ ସମବେତ ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଥାଏ । ବାଦ୍ୟର ଶବ୍ଦ ଓ ଝଙ୍କାର ସହିତ ତାଳ ଦେଇ 
କଳାକାରମାନେ ଝୁଲି ଝୁଲି ଓ ନାଚି ନାଚି ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ବାତାବରଣରେ ଉଷ୍ପତା ଓ 
ବିଜୁଳିର ପ୍ରବାହ ଥାଏ । ଲୋକନୃତ୍ୟ ଓ ଲୋକସଙ୍ଗୀତର ଏକ ସଂକ୍ରାମକ ଗୁଣ ଅଛି । ତାହା ଶ୍ରୋତା ଓ 
ଦର୍ଶକ ପ୍ରାଣକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ଥକାମନକୁ ସ୍ପୂର୍ତିରେ ଭରିଦିଏ । ସଙ୍ଗୀତର ଲହରୀରେ ସଭିଏ ଭାସନ୍ତି । ଶିଥୁ୍‌ଳ 
କୃଷକ ଜୀବନରେ ପ୍ରାଣପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ । ତାହାହିଁ ଲୋକସଂସ୍କୃତିର ଚମତ୍କାରିତା । 


୨୩୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ସମାଜ କେବଳ କୃଷିଭିରିକ ନୁହେଁ । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୂଭ୍ରି ଅନୁସରଣ କରି ଜୀବିକା 
ନିର୍ବାହ କରୁଥୁବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଭୁଲିଆ, ସୁନାରି, କୁମ୍ଭାର, ତୁରି, ମାହାର, କଂସାରି ଆଦି 
ଶିଳ୍ପୀଜାତି । ସେମାନେ କୁଟୀରଶିଳ୍ପ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜ ପରିବାର ପ୍ରତିପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଭୁଲିଆମାନଙ୍କର 
ଆଥିକ ଜୀବନ ସ୍ବଚ୍ଛଳ ଏବଂ ସେମାନେ ବାନ୍ଧକଳା କାମରେ ଜଗତ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ଏହିପରି କୃଷିଭିରିକ ଓ 
ଶିଳ୍ପଭିଭିକ ସମାଜରେ ଲୋକସଙ୍ଗୀତ ଓ ଲୋକ ନୃତ୍ୟ ବହୁବଣ୍ଠା ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ ଜନଜୀବନକୁ 
ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିବାପାଇଁ ଦୁଲାନାଚ, ବିହାଘରିଆ ନାଚ, କରମା ନାଚ, ଡାଲଖାଇ ନାଚ, ସଂପ୍ରଦା, 
ଘୁମୁରା, ଢାପନାଚ, ଡିଗଡିଗୋ ନାଚ, ଡଁଡା ନାଚ, କଲଙ୍ଗି ନାଚ, କୃଷଗୁରୁ ଓ କୀର୍ଜନ ଆଦି ନାଚର 
ଆୟୋଜନ ହଏ । ଅନେକ ଲୋକ ଏଥୁରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରି ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଜନସମାଜକୁ ଏକ୍ୟ ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ରଖ୍‌ବାରେ ଅନେକ ପର୍ବପର୍ବାଣିର ବିଶିଷ୍ଠ 
ଅବଦାନ ରହିଛି। ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା- ମୁଠିଛିଆ ପର୍ବ, ଗେଡ଼ି ପର୍ବ, ହରାଳି ପର୍ବ, ପୂରାଉଆଁସ, 
ନୂଆଖାଇ, ଜୁଆପୁନି, ପୁଷ୍ପୁନି, ହୋଲି ଓ ଗୁଁଡ଼ିଛଡ଼ା ପବ ଇତ୍ୟାଦି । ଲୋକଜୀବନକୁ ସହୃଦୟତା 
ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ରଝୁବାରେ କେତେକ ଗ୍ରାମୀଣ କ୍ରୀଡ଼ାର ମହନ୍ସ୍ଵ ଉପଲନ୍ଧି ହୁଏ । ଉଦାହରଣସୂରୂପ - 
ବାଗ୍‌ଡି, ବାଟି, ବହୁଚୋରି, ଜୁଏ, ଛୁର ଓ କୋଲି ପ୍ରଭୂତି । ଏ ଭିତରୁ କେତେକ ପୁରୁଷ ଖେଳରେ 
ସାମରିକ ଅଭ୍ୟାସର ପ୍ରଭାବ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ବ୍ଯୂହରଚନା, ଆକ୍ରମଣ ଓ ପ୍ରତିରୋଧ ଆଦି ଅଭ୍ୟାସ 
ଖେଳର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଅଙ୍ଗ । ମହିଳାମାନଙ୍କପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଖେଳ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଯଥା- ଲୁକଲୁକାନି, 
ଖମଖମାଲୋ, କଂସାତି, ଛକା, ଛିଲୋଲାଇ, ଛୁରକି, ହୁମୋ, ଡଙ୍ଗାଘିନା ଓ ଝିଅ ଦେବା ଇତ୍ୟାଦି | ଏସବୁ 
ଖେଳରେ ପାରିବାରିକ ଓ ସାଂସାରିକ ଜୀବନର ଛାୟାପାତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ପିଲାମାନେ 
ଆଧୁନିକ କ୍ରିକେଟ ଖେଳର ଅନୁରୂପ କେଲି ଖେଳରେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । 


ଲୋକସଂସ୍କୃତିକୁ ବିଶେଷ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରେ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଧର୍ମ । ପଶ୍ଚି ମଓଡ଼ିଶାର 
ଅଧୁବାସୀଙ୍କ ଭିତରେ ଚାଳିଶଭାଗ ଆଦିବାସୀ ଓ ଜନଜାତି ଶ୍ରେଣୀରେ ଏବଂ ଅବଶିଷ୍ଟ ହେଲେ 
ଅଣଆଦିବାସୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ବା ପରଦେଶୀ; ଯେଉଁ ମାନେ ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଆସି ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ହୋଇ ଛନ୍ତି । 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଛନ୍ତି ପୁରୀ ଓ ଯାଜପୁରର ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗଞ୍ଜାମର କୁମୁଟି, ପଶ୍ଚିମର ହିନ୍ଦୀଭାଷୀ 
ବ୍ୟବସାୟୀ, ତେଲଗୁ କୁଷକ, ପଞ୍ଜାବୀ ଓ ମାରୱାଡ଼ି ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନେ | ଏ ମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ 
ହୋଇଥୁଲେହେଁ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯ ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ମୋଟାମୋଟି 
କହିଲେ, ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କତିରେ ଯେଉଁ ଧର୍ମଧାରା ପ୍ରବାହିତ ସେଥୁରେ ବିଶ୍ବାସ, ଧାରଣା, 
ପ୍ରଥା, ପରଂପରା ଆଦିର ଭୂମିକା ରହିଛି । ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମନରେ ପାପ ପୁଣ୍ୟ, ସ୍ଵର୍ଗ ନର୍କ, ପୁନର୍ଜନୁ 
ଆଦିର ବିଶ୍ବାସ ଅଛି। ସାଧୁସନ୍ଥମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଅତିଥୁ ଅଭ୍ୟାଗତଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଦର ଅଛି । 
ପରିବାରରେ ପିତାଙ୍କ କର୍ରୂତ୍ସ ଅଧକ ଥୁଲେ ହେଁ ମାତାଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା କୌଳିକ ପରଂପରା । ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ଧର୍ମଜୀବନରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଦେବଦେବୀ ଓ ଭୂତପ୍ରେତ ସହିତ ପିତୃପୁରୁଷ ମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରକଟ କରିବା ସେମାନଙ୍କର ଚିରାଚରିତ ପ୍ରଥା । ବିଂଝାଲ, ଗଣ୍ଡ, ଚମାର, ଭୁଲିଆ ଓ 
କୁଲି ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକଙ୍କ ସହିତ ଅଣଆଦିବାସୀମାନେ ବସବାସ କରୁଥିବାରୁ ଧର୍ମରେ ଜନଜାତି 
ପରମ୍ପରାର ସଂସ୍କୃତୀକରଣ ହୋଇ ଆର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧମ ବିଶ୍ଵାସର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବାର ଅନେକ 
ଉଦାହରଣ ଦେଖାଯାଏ ¦ ବୁଢ଼ାରଜା ( ମହାଦେବ ) ପାଟଖଣ୍ଡା, ପାଟନେଶ୍ଵବରୀ, ସମଲେଇ, ଖମ୍ବେଶ୍ବରୀ, 
ମାଉଲୀ, ଭାତପରସି, ବରରୋଲ, ରାଏତମାଏତ, ଘଣ୍ଟେଶ୍ଵରୀ, ସାତବହନି, ମୁଦା ଢଲିଏନ ଆଦି 
ଅସଂଖ୍ୟ ଦେବଦେବୀ ଗ୍ରାମ୍ୟସ୍ତରରୁ ଉନ୍ନତ ହୋଇ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରେ 
ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ ସଭିଏଁ ମାନନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସହିତ କୁଳଦେବତା, ବୃକ୍ଷଦେବତା, ବଣପାହାଡ଼ଦେବତା, 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧବକଳା ୨୩୩ 


ଜଳଦେବତା, ଖେତ ଦେବତା ଆଦି ପୂଜା ପାଂଟି । ଗ୍ରାମରେ କୌଣସି ଶୁଭକାର୍ଯ୍ୟ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା ନ 
କରି ସମାହିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅନେକ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ବରୂପ ନ ଥାଏ । ଗୋଟିଏ ପଥରକୁ 
ସିନ୍ଦୂର ବୋଳି, ମନ୍ଦାର ଫୁଲମାଳ ପିନ୍ଧାଇ, ଝାଙ୍କଡ଼ ବା ପୂଜାରୀ ପୂଜା କରେ | ଆଶୁ ଫଳାଫଳପାଇଁ ଭକ୍ତ 
ପଶୁ ବା ପକ୍ଷୀ ବଳିଦିଏ । କୃଷି ସହ ସଂପ୍ବକ୍ତ କାଯ୍ୟରେ ସଫଳତା ଓ ନିଜର ଶାରୀରିକ ତଥା ପାରିବାରିକ 
ମଙ୍ଗଳପାଇଁ ପୂଜା ଉପାସନା କରିବା ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନର ଏକ ସାଧାରଣ ପ୍ରଥା । ଓଷାବ୍ରତ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ମା'ମାନେ ପୁଅର ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ କାମନା କରି “ପୁଅଜୀଉଁତା' ଏବଂ 
ଭଉଣୀମାନେ ଭାଇର ଶୁଭ ମନାସି “ଭାଇଜୀଉଁତା' ଉପବାସ ସହ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 
ଆଦିବାସୀବହୁଳ ସମାଜରେ ପଶୁପକ୍ଷୀ, ସରୀସ୍ପ, ବୃକ୍ଷଲତା, ପାହାଡ଼ ଓ ଝରଣାକୁ ପୂଜା କରିବା ବିଧ୍‌ 
ପାଳିତ ହୁଏ । ତୁଙ୍ଗୁରୀ ଯାତ୍ରା, ବେଙ୍ଗ ବିହା, ନାଗପୂଜା, ଅଳା ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀ, କରମା ପୂଜା ଆଦି ଜନଜାତି 
ଧମ ଧାରାର ନିଦଶନ । ପୂଜା ସମୟରେ ମନ୍ତ୍ରପାଠ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବାଦ୍ୟ ସହ ନୃତ୍ୟ କରିବା 
ବିଧ୍‌ସଂଗତ ପରଂପରା ଭାବରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଭୂତପ୍ରେତରେ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁବାରୁ ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର ଅନ୍ୟତମ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ହେତୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ମାତ୍ରା ହ୍ରାସ 
ପାଉଛି ସିନା, କିନ୍ତୁ ଗୁଣିଆର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲୋପ ପାଇ ନାହିଁ । 


ଗ୍ରାମୀଣ ସଂସ୍କୃତିରେ ରୋଗବୈରାଗ୍ୟର ଉପଚାରପାଇଁ ଗୁଣିଆର ମନ୍ତ୍ର ଯନ୍ତ୍ର ସହିତ ସ୍ଥାନୀୟ ଚେରମୂଳ 
ଚିକିତ୍ସାରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସହଜଲବ୍ଧ ଜଡ଼ିବୁଟିଦ୍ଵାରା କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସଫଳତା ମିଳେ । ଆୟୁବେଦ ଚିକିତ୍ସା ପ୍ରଣାଳୀରେ ଚେର ମୂଳର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି । କିନ୍ତୁ ଗୁଣିଆ ମାଧ୍ଯମରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ଚେରମୂଳରେ ଓଷ ଧୀୟ ଗୁଣ ସଂପକରେ ଗବେଷଣା ଦରକାର । ତେବେ “ଠୁଆ ଚିକିତ୍ସାଂ ଉପରେ 
ଅଗଣିତ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଯେଉଁ ଅତୁଟ ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି ତାହା ପରଂପରାକ୍ରମେ ଅସ୍ଥିମଜାଗତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ପାଟଣାଗଡ଼, ସୁବଣ୍ଠପୁର ( ସୋନପୁର ) ରାଣୀପୁର- ଝରିଆଲ ଆଦି ସ୍ାନରେ ତନ୍ନ ସାଧନା 
କେନ୍ଦ୍ରମାନ ଥୁଲା । ତାହାର ପ୍ରଭାବ ଜନଜାତି ଉପରେ ପଡ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଜନସମର୍ଥନ ଓ ସହଯୋଗ ବିନା 
ତନ୍ତ୍ରଚ ଯନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ର ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ନ ପାରେ । ଅବଶ୍ଯ ସେଥୁପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର 
ଅଭାବ, କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଅଧକ ପରିମାଣରେ ଦାୟୀ । 


ଶିକ୍ଷାର ଅଭାବସତ୍ତ୍ଵରେ ଜନଜୀବ ନର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଭି ବ୍ୟକ୍ତି କଥୁୂତ ଓ ଶ୍ରୁତ ସାହିତ୍ୟରେ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ । ଏ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଲୋକଗୀତ, ଲୋକକାହାଣୀ ଓ ଲୋକବାଣୀ ଅନୁଧ୍ୟାନର ବିଷୟବସ୍ତୁ | ଗୀତ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଡ଼ୃଚୁ, ଛୁରକୀ, ଛିଲେଲାଇ, କଦେଲ, କେଡ଼ା, ଝ୍ମଝୁମ, ଢେକିଶାଲେ ମାଏଲି ମୂଷା, 
ଚିଙ୍ଗରି ମୁଡ଼େ ନାରଂଗଟ, ହୁ ମୋବଉଲୀ ଆଦି ଖେଳଗୀତ, ଡାଲଖାଇ, ରସେରକେଲୀ, ଜଢାଇଙଫୁଲ, 
ମାଏଲାଚଢଡ଼, ବିହାଗୀତ, ଲହକୀ, ଡିଗଡିଗା, ଢାପ ଓ କରମା ଆଦି ନୁତ୍ୟଗୀତ, ଶିଶୁଶୁଆ ଶିଶୁଚଲା, 
ଶିଶୁହସା ଆଦି ଶିଶୁଗୀତ, ଝିଅ ବିଦାୟ ଓ ମୃତ୍ୟୁଗୀତ ଆଦି କାନ୍ଦଣା ଗୀତ ଅନ୍ତକୁସ୍ତ । ଡାଲଖାଇ 
ଦେବୀ ବନ୍ଦନା, କାଳୀଦେବୀ ବନ୍ଦନା, କରମସାନୀ ବନ୍ଦନା ପ୍ରଭୂତି ପୂଜାଗୀତ ଭାବରେ ବିଶେଷ 
ଜନପ୍ରିୟ । ଗାଥା ଶ୍ରେଣୀରେ ସାହାଡ଼ା ଉପାଖ୍ୟାନ, ଗଉଡ଼ ଏବଂ ବିଂଝାଲମାନଙ୍କ ଉପ୍ପ୍‌ଭି ବଣ୍ଡଠନା 
ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । ଲୋକବାଣୀଭାବରେ ନାନା ପ୍ରକାର ଢଗଢମାଳି ଓ ହଟା ଦାଏକା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । 
ଡାଲଖାଇ ଓଷା କଥା, କରମସାନୀ ପୂଜା କଥା, ଶବରରେନ କଥା, ମହାପୁରୁ ଦେଖଲା ବାବାଢିର 
ଗୁଡ଼ି, ବାଘ ଅଉର ବାଘର ପୁଅ, ଠେଟ୍‌ ଆର ରଜା ପିଲା, ଚତୁର ଭଣ୍ଡାରି ବୁଢ଼ା, ସୁନାଗୁନା ପିନ୍ଧି ବୁଢ଼ା 
ମାଙ୍କଡ଼ ପ୍ରଭୂତି ଲୋକକାହାଣୀ ଅତି ସୁପରିଚିତ । ଏସବୁ କାହାଣୀରେ ବିଭିନ୍ନ ରସଭିଭିକ ବଣ୍ତନା 
ଥାଇ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନ ହୋଇଥାଏ । 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାରେ ଲୋକକଳାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତପାଇଁ ଯେଉଁ ଲଳିତ କଳାର ପରଂପରା ରହିଛି ସେ 
ମଧ୍ଯରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା ସମୟରେ ଅଙ୍କା ଯାଇଥୁବା “ଝୋଟି” ଏବଂ ବାସଗୂହର କାନ୍ଥକୁ ଗୋବରରେ ଲିପି 


୨୩୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଚିକ୍କଣ କଲା ପରେ ତା' ଉପରେ ଗେରୁ ଓ କଳାରଙ୍ଗକର ଚିତ୍ରଣ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । 'କୋଠିଚିତ୍ର" ଆଉ ଏକ 
ପରଂପରା ଯାହା ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କଲା ସମୟରେ ଅକିତ ହୁଏ । କୁମ୍ଭାରମାନେ ମାଟିରେ ଦୁଲା 
ଦୁଲୀର ପ୍ରତିମା, ଡାଲଖାଇରେ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥିବା ମାଛ, ଷଣ୍ଢ ଓ କଇଁଛ ଆଦିର ମୃଣୃୟ ମୂର୍ରି କରି 
ବିକ୍ରୟ କରିଥାନ୍ତି । ସାବିତ୍ରୀ ସତ୍ୟବାନ୍‌ଙ୍କ ପ୍ରତିମା ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି । ଏତଦ୍ଵାରା ସମଗ୍ର 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଚିରାଚରିତ ସ୍ଥାପତ୍ୟ କଳାର ଆଦର ଥୁବା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 


ଲୋକସଂସ୍କତିର ଅନ୍ୟତମ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭାବରେ ଅଭିନୟ ବା ନାଟ୍ୟକଳାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ । 
ଗ୍ରାମୀଣ ସଂସ୍କତିକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖ୍‌ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ଓ ତାଂ ସହିତ ଆଲୋକସଜ୍ାକୁ କଳ୍ପନା କରିବା 
ଅବାସ୍ତବ । ସରଳ ଅଧବାସୀମାନଙ୍କର ମନୋରଞ୍ଜନ ପାରଂପରିକ ରୀତିରେ ହେଉଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । 
ଏହା ଚାରିପ୍ରକାର । ନିର୍ବାକ୍‌ ଅଭିନୟ ଭାବରେ ' ମୁଡ଼ଗଡ଼ା'”ର ଘୋଡ଼ାଦୌଡ଼ ଓ ମୁଣ୍ଡପୋତା ଦୃଶ୍ୟକୁ 
ନିଆଯାଇପାରେ । ଗୀତାଭିନୟରେ ଜଣେ ଗାୟକ ଗୀତ ଗାଇବା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଗୀତର ଅର୍ଥକୁ 
ଇଙ୍ଗିତରେ ବୁଝାଇବା ଦେଖାଯାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ 'ଗୁଁ ଗୁ ନାଟୁଆ' । ସୁଆଙ୍ଗ ଅଭିନୟରେ ଘୁଡ଼କାନାଚ, 
ସଂଚାର ନାଟ, ଦଣ୍ଡନାଚ ଆଦି ପ୍ରଧାନ । ପରିଶେଷରେ ଲୋକାଭିନୟର ଚତୁର୍ଥ ପ୍ରନାର ହେଲା ଲୀଳାଭିନୟ । 
ଏହା ଏକ ଉଚ୍ଚସ୍ତରୀୟ ଅଭିନୟ । କୃଷ୍ଣଲୀଳା, ରାସଲୀଳା ଆଦି ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଲୀଳା ବା ଯାତ୍ରା ମାଧ୍ୟମରେ 
ପ୍ରଦଶରାଇବା ଲୀଳାଭିନୟର ପରିଚୟ । ଏସବୁ ଅଭିନୟ ଆୟୋଜନ କରିବା ସହଜ । ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ 
ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ଭିରିଭୂମି ନ ଥୁବାରୁ ଏବଂ ଆୟୋଜକମାନେ ପେସାଦାର ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ ଗଣ ସହଯୋଗ 
ଦ୍ବାରା ଏପରି ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଲୋକମାନେ ଏହା ଅଧ୍ରକ ଉପଭୋଗ କରିଥାନ୍ତି । 
ରାତିସାରୀ ଉଜାଗର ରହି ପୁରାଣ ଓ ଆଖ୍ୟାୟିକାର ନାଟକୀୟ ରୂପାନ୍ତରକୁ ଦେଖ୍‌ବାରେ ସେମାନେ 
ବେଶି ଆଗ୍ରହୀ । ଧମଭାବନା ସହିତ ଅବସର ବିନୋଦନ ସବୁ ଏକାକାର ହୋଇ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନକୁ 
ଉପଭୋଗ୍ୟ କରିଥାଏ । 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶା ଏକ ଆଦିବାସୀବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳ । ଏଠାରେ ଶବର, କନ୍ଧ, ବିଂଝାଲ, ଖଡ଼ିଆ, ଭୂୟା 
ଓରମ୍‌, କୋଲହ ଓ କିଷାନ ଆଦି ଜନଜାତି ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକ ବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ନାନାରକମ 
ଲୋକନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିଥାନ୍ତି ନିଜର ମନୋରଞ୍ଜନପାଇଁ । ଦଣ୍ଡ, କରମା, ଘୁମୁରା, ଢାପ, 
ରସରକେଲୀ, ସଂଚାର, ବାଡ଼ିବୁତଲ, ସଂପ୍ରଦା, ଚେନିୟା, ବଜନିଆ ପ୍ରଭୂତି ଲୋକନୁତ୍ୟରେ ଢୋଲ, 
ମଦ୍ଦଳ, ମାନ୍ଦଲ, ଢାପ, ଘୁବୁକୁଡୁ, ନିଷାନ, ତାଷା, ଟିମକିଢ଼ି, ଝାଞ୍ଜ, ବଂଶୀ ଆଦି ବାଦ୍ୟ. ବ୍ୟବହୁତ 
ତୁଏ । ବାଦ୍ୟ ସହ ନୃତ୍ୟ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କୁ ସ୍ତମ୍ଭୀଭୂତ କରିଦିଏ । କେତେକ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ଏହି 
ନୃତ୍ୟମାନ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଭାଦ୍ରବ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଏକାଦଶୀ ଦିନ କରମା ଏବଂ ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଦଶ୍ଚନାଚ 
ତୁଏ । କଳାହାଶ୍ଚିର ଛତର ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଘୁମୁରା ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆଶ୍ଵିନମାସ 
ଦଶହରା ବା ଭାଇଜୀଉତିଆଦିନ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରାଯାଏ । 


ବଲାଙ୍ଗିର, ସୋନପୁର, ବରଗଡ଼, କଳାହାଣି, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ ଓ ସମ୍ବଲପୁର ଆଦି ଜିଲ୍ଲାରେ ବାସ 
କରୁଥୁବା ସଅରା, କୁଢ଼ା, ମିର୍ଦା, ବିଂଝାଲ ଏବଂ ଘାସି, ଗଣା, କୁଲତା, ତୁମାାଲ ଆଦି ସଂପ୍ରଦାୟର 
ଝିଅବୋହୂମାନେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ସବଣ୍ଠ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର କିଶୋରୀମାନେ 
ଭାଇଜିଉଁତିଆ ଓଷା ଦିନ ଭାଇର ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରି ଡାଲଖାଇ ଓଷା ପାଳନ କରନ୍ତି । ବିବାହିତା 
ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ଯ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ସଭିଏ ଡାଲଖାଇ ନୂତ୍ୟ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ଆଦିବାସୀ 
ଓ ଆଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଥୁବା ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ମୟର ଏହା ଏକ ପରିଚୟ । 

ଡାଲଖାଇଦେବୀ ପ୍ରଥମ ଆଦିବାସୀ ଦେବୀ । ତାଙ୍କୁ ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ ! 
ନିଜ ନିଜର ଅଭିଳାଷ ଚରି ତାର୍ଥ ପାଇଁ ଓ ଗ୍ରାମର ସାମୂହିକ ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରି ଡାଲଖାଇଦେବୀଙ୍କ 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧରବକଳା ୨୩୫ 


ସନ୍ତୋଷ ନିମନ୍ତେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ସମାରୋହ ହୁଏ । ସେଦିନ ହେଉଥୁବା ପୂଜା ସ୍ଥାନୀୟ 
ଲୋକାଚାର ଅନୁସାରେ ହୋଇଥାଏ । କେଉଠି ସପ୍ତମୀ, ଅଷ୍ଠମୀ ଓ ନବମୀ ଦିନ ନୁତ୍ୟ ଓ ଗୀତ ହୁଏ । 
କେଉଁଠି ଆଦିବାସୀ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ଥୁଲେ କଲାସିକୁଠିମାନଙ୍କରେ ଦେବୀଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ । ସେ 
ସମୟରେ ଧୁନକେଲ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବଜାଇବା ନିୟମ ରହିଛି । ଦେବୀଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିବାପାଇଁ କେତେଜଣ 
ମହିଳା ମନୋନୀତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଧୁନକେଲିଏନ କୁହାଯାଏ । କୁଠିର ପୂଜକକୁ ଦେହୁରୀ ବା 


8 ୫ % ୩, ‡ 





ତାଲଖାଇ ପର୍ବ 


ଝାଂକର କୁହାଯାଏ । ଡାଲଖାଇ ପୂଜାବେଳେ ଦେବୀଙ୍କୁ ଖଣ୍ଡେଶ୍ଵରୀ, ମାହେଶ୍ଵରୀ, ଦୁର୍ଗା ଓ ମଙ୍ଗଳା ନାମରେ 
ପୂଜା କରାଯାଏ । ଆମନ୍ତ୍ରଣ ସଙ୍ଗୀତ ହେଲା - 

ଡାଲଖାଇରେ, ଭୁଦୋ ମାସ ଗଲା ଆଶୁିନ ହେଲା 

ଦୁସରା ତୁଲ ନିଶାଣ ବାଜିଲା 

ମା' ଦଶଭୁଜା, ମା' ଦଶଭୁଜା, ପୁରେ ପୁରେ ରହି ପାଇଛନ ପୂଜା 

ସରବ୍‌ ମଙ୍ଗଲା- ମାତ ବିରଢା, ଶଙ୍କରଘରିନୀ, ମହିଷମଦ୍ଦିନୀ 

ଉମା ଗଭରୀ, ମାଶାକମ୍ବରୀ 

ଗିରିକୁମାରୀ କାଏଁ ଡାଲଖାଇରେ 

ଡାଲଖାଇଦେବୀଙ୍କ ର . କୌଣସି ପ୍ରତିମା ନାହିଁ । କୌଣସି ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ସେ ନିତିଦିନ 

ପୂଜା ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ | ପୂଜାରେ ଅଁଳା ଡାଳ, ବେଲ ଡାଳ, ମନ୍ଦାର ଫୁଲ, ମନ୍ଦାର ତାଳ, ବରକୋଳି ପତ୍ର, 
ନଡ଼ିଆ ଓ କାକୁଡ଼ି ଆଦି ଫଳ ଲ।ଗେ । ଡାଲଖାଇଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥୁବାରୁ ସେ ଡାଲଖାଇ 
ନାମରେ ଅଭିହିତ । ଡାଲଖାଇଙ୍କୁ ଦୁଗାଁ ବା ବନଦୁର୍ଗା ଭାବରେ ପରିଚୟ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଡାଲଖାଇ 
କୁଠିମାନଙ୍କରେ ଦୁଗାଁଙ୍କ ଚିତ୍ର ଶୋଭା ପାଏ । ଏହି ପୂଜା ପରଂପରାର ଆରମ୍ଭ ବଣଜଙ୍ଗଲରେ ମଣିଷ 
ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁବା ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ସଂସ୍କତୀକରଣଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଥୁବା ମନେହୁଏ । ଆଦିମ ମାନବ ବନଦେବୀଙ୍କ କୃପାରେ ନିଚ୍ଚକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ମନେ କରୁଥଲା । 


୨୩୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଆର୍ଯ୍ୟକରଣ ପ୍ରଭାବରେ ଡାଲଖାଇଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ମହିଷମଦ୍ଦିନୀ ହେବା ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏଠାରେ 
ମହାନ୍‌ ପରଂପରା ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର ପରଂପରାର ଯୁଗପତ୍‌ମିଳନ ହୋଇଥୁବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଡାଲଖାଇ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର ଏକ ବଡ଼ପରବ୍ବ । ପର୍ବର ପୂର୍ବଦିନଠାରୁ ପର୍ବ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗାଁର ବିବାହିତା ମହିଳାମାନଙ୍କର 
ଗୋଷ୍ଠୀ ତିଆରି ହୁଏ । ସେମାନେ ଗୀର ବିଭିନ୍ନ ଲୋକଠାରୁ ଚାନ୍ଦା ଆଦାୟ କରନ୍ତି । ଏହା ୯ ଯାତ୍ରା ଭିକ୍ଷା” 
ନାମରେ କଥୁତ । 


ଡାଲଖାଇ ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟରେ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ସୁଖଦୁଃଖ ପ୍ରେମ ବିରହ, ଆଶା ନିରାଶା, କଥା 
ଓ ସ୍ମତି, ଅରଣ୍ୟ ପରିବେଷ୍ଠିତ ଗାଁର ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶ ଇତ୍ୟାଦି ସଙ୍ଗୀତ ନୃତ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୁଏ । ବିରହୀ ପତ୍ନୀ ସ୍ଵାମୀ କଥା ଭାବି ଗୀତଟିଏ ଗାଏ । 
ଡାଲଖାଇରେ, ଡାଲଖାଇରେ 
ବିଦେଶେ ରହେଲ ନୂଆ ନାଗର, ସେନେ ରହି ମତେ ପାସିରି ଦେଲ 
ଏତେ କଥା ଯଦି ମନେ ଭାବିଲ, ଗଲ ତ ଗଲ 
ତମର ସାଁଗେ ମତେ କାଁଏ ଯେ ନାଇ ନେଲ 
ପାହାତି ରାତି, ତମର ବିନେ ଛାତି ହେସି କରତି 
ତମର କଥା ଭାଲି ଗୁ ସିଆ, ଆନୁଛେ ଜର, ଅଁଠି ପହର 
ରଜାଗୋ ମୋର, କାଏ ଡାଲଖାଇରେ | 
ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ଡାଲଖାଇ ପର୍ବ ବ୍ୟତୀତ ବିବାହ ବ୍ରତ ଆଦିରେ ମଧ୍ଯ ଗାନ କରାଯାଏ । ଡାଲଖାଇ 
ନୃତ୍ୟରେ ଝିଅ, ଯୁବକଯୁବତୀ ସମସ୍ତେ ଭାଗ ନି ଅନ୍ତି । ବିବାହୋତ୍ସବରେ, ବରପକ୍ଷ ଓ କନ୍ଯୟାପକ୍ଷ 
ଦୁଇଦଳ ହୋଇ ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍ତର ମାଧ୍ଯମରେ ଥଟ୍ଟା ପରିହାସ ହୁଅନ୍ତି । ପୁଅଠାରୁ ଝିଅ ଏବଂ ଝିଅଠାରୁ ପୁଅ 
ଗୀତ ଛଡ଼େଇ ନେଇ ଗାଆନ୍ତି । ଗୀତ ଗାଇବା ସମୟରେ ଓ ପରେ ଢୋଲ ବାଜେ ଏବଂ ସମସ୍ତେ 
ଭୋଳ ହୋଇ ନାଚନ୍ତି । ମନେହୁଏ ଯେପରି ସମସ୍ତେ ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ ଓ ପ୍ରମତ୍ତ । 


ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରମାନ ଗଣ୍ଡା ଓ ଘାସି ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକମାନେ ବଜାନ୍ତି । 
ଗୀତବେଳେ ଢୋଲର ମୂୃଦୁସ୍ଵର ଶୁଭେ, କିନ୍ତୁ ତା'ପରେ ଢୋଲ ସହିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ସବୁ ଏକ ସମୟରେ 
ବାଜିଉଠେ । ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ ସହ ଯୁବକଯୁବତୀମାନେ ଅଣ୍ଟାକୁ ଧରି ନାଚନ୍ତି । ଅର୍ଧବୃତ୍ତାଳାରରେ ସେମାନେ 
ନିଜ ହାତ ପରସ୍ପର ଅଣ୍ଟାରେ ଛନ୍ଦି ଦୋହଲି, ଦୋହଲି ନାଚନ୍ତି । ନୃତ୍ୟାଙ୍ଗନାମାନଙ୍କର ପରିଧାନ ଓ ଆଭୂଷଣ 
ମଧ୍ଯରେ ଥାଏ ସମ୍ବଲପୁରୀ ଶାଢ଼ି, ପାଦରେ ପଏଁରୀ, ହାତରେ କତରିଆ, ବନ୍ଦରିଆ, ରୁପାଚୁରୀ, ବାମବାହୁରେ 
ବାହୁସୂତା, ଡାହାଣ ବାହୁରେ ଝାଡ଼, ଅଣ୍ଡାରେ ଗୁଡ଼ଛି, ବେକରେ ଖୂରାଲୀ, ପତରିମାଲି, ଗୁଟିମାଲି, ପହଁଲା 
ମାଲି, କାନରେ ଗଠିଆ, ବୈଟଲୀ, ଝଲକା, ଫସିଆ, ନାକରେ କୋଗୁନା, ମୁଣ୍ଡରେ ବାମପଟେ, ଢଲିଆ 
ଖୁସା, ପାନପତରୀ, ରୁଧାର ଖୂରପିନୀ, ଫୁଲକଢ଼ି ଇତ୍ୟାଦି | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ମଣିବନ୍ଧଃ ପାଦ ଓ ବାହୁ ଆଦି 
ସ୍ଥାନରେ କୁଟି କୁଟି ଅଙ୍କା ହୁଏ । 

ଡାଲଖାଇ ଅନେକ ପ୍ରକାର । ଯଥା - ଗୁଡ଼ିଖଝ୍‌ଆ ଡାଲଖାଇ, ଯୁଡ଼ି ଡାଲଖାଇ, ଧାଡ଼ି ଡାଲଖାଇ, ସାପୁଆ 
ଡାଲଖାଇ ଇତ୍ୟାଦି । 


ସମ୍ବଲପୁରୀ ଲୋକଗୀତ ଉପରେ ଆଉ ଟିକିଏ ଆଲୋକପାତ କରିବା ଉଚିତ ମନେହୁଏ । ଲୋକଗୀତ 
ଭିତରେ ଡାଲଖାଇ ପ୍ରଧାନ ଏବଂ ଅତି ଜନପ୍ରିୟ । ଏହା ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ପରଂପରାକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ଶବ୍ଦସଜ୍ଜାରେ ଏପରି ଲାଳିତ୍ୟ ଥାଏ ଯେ ତାହା ସ୍ଵତଃ କଳାକାରମାନଙ୍କୁ ନୃତ୍ୟରତ କରିବାରେ 
ଉତ୍ସାହିତ କରେ । ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟର ସଂଯୋଗ ଏପରି ହୋଇଥାଏ ଯେ ଗୀତ ଶେଷ ହେଲେ ଦ୍ରୁତ 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୩୭ 


ଅଙ୍ଗଚାଳନାଦ୍ଵାରା ନୃତ୍ୟାଭିନୟ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର ଭାବରେ ହୁଏ । ଅଣ୍ଟାର ଉପରାଂଶ ଶରୀରକୁ ଭୂମି ସହ 
ସମାନ୍ତରାଳ ରଖ୍‌ ଆଗକୁ ନଇପଡ଼ି ଏହି ନୂତ୍ୟ ପରିବେଷିତ ହୁଏ । ବାଦ୍ୟ ବନ୍ଦ ହେଲେ ପୁଣି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ 
' ଡାଲଖାଇରେ... ଗୀତ'ର ଆବୃରି ହୋଇଥାଏ |! ଗାଇବା ସମୟରେ ବାଦ୍ୟଶବ୍ଦ ଧୀର ହୋଇ ଗୀତ ସରିଲା 
ବେଳକୁ ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ ସବୁ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରରୁ ଶବ୍ଦ ନିର୍ଗତ ହୁଏ । ସାରା ଖଣ୍ଡମଣ୍ଡଳ ଏକ ଶ୍ରୁତିମଧୁର ବାଦ୍ୟର 
ପ୍ରତିଧ୍ଁଲନିରେ କମ୍ପିତ ହୋଇଯାଏ । ଉପସ୍ଥିତ ଦର୍ଶକର ପ୍ରାଣ ଉଲ୍ଲାସରେ ଭରିଯାଏ । ଡାଲଖାଇ ଗୀତରେ 
ଓଡ଼ିଶୀ ନୃତ୍ୟର ଲାଳିତ୍ୟ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ରାଗ ନ ଥାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଲୋକସଂସ୍କତିର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଅପୂବ ମାଦକତା ଓ ଶିହରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଏହା ପାରଙ୍ଗମ । 


ଏକଦା ସମାଜର ନିମ୍ନବର୍ଗ ଲୋକମାନେ ଡାଲଖାଇ ଉପଭୋଗ କରୁଥିଲେ । ନର୍ତକୀମାନେ ନୃତ୍ୟ କରୁଥୁଲେ 
ଏବଂ ପୁରୁଷମାନେ ବାଦ୍ୟକାର ହେଉଥୁଲେ । କୁମାରୀ ତଥା ପ୍ରାପ୍ତବୟସ୍କା ମହିଳାମାନେ ଗୀତ ଗାଇ ନାଚିବାରେ 
ପ୍ରବୀଣ ଥୁଲେ । ସେମାନେ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ଡାଲଖାଇ ଗୀତ ରଚନା ମଧ୍ଯ କରୁଥୁଲେ । ଏହା ଏକ ଲୋକନୃତ୍ୟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ବର୍ରମାନ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଓ ବୟସର ମହିଳାମାନେ ସମ୍ବଲପୁରୀ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ଡାଲଖାଇ ପରିବେଷଣ କରୁଛନ୍ତି । ଦେଶବିଦେଶରେ ଡାଲଖାଇକୁ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଲୋକନୃତ୍ୟ 
ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିଛି । ଏହା ପ୍ରଯୋଜନା କରିବାକୁ ହେଲେ ଢୋଲ, ନିଶାନ, ଟିମକି ବା ନାଗରା ଓ ମହୁରୀ 
ଆଦି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ । ମହୁରୀକୁ ଉତ୍ତରଭାରତର ସାହାନାଇ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଏ । ଢୋଲବାଦକ 
ସମୟ ସମୟରେ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ ନୃତ୍ୟରେ ଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି । ନୃତ୍ୟରତା ରମଣୀମାନେ ଅର୍ଧବବୂତ୍ତାକାରରେ 
ଆଗକୁ ନଇଁପଡ଼ି ପାଦକୁ ପାଦ ମିଳାଇ ଓ ହାତକୁ ହାତ ଛନ୍ଦି ନାଚ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ସମ୍ବଲପୁରୀ ଶାଢ଼ି 
ପରିଧାନ କରି, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କେଶବିନ୍ଯାସ ଓ ଆଭୂଷଣ ଏବଂ ଫୁଲମାଳ ସହ ଗ୍ରାମୀଣ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅପୂର୍ବ 


ଦୃଶ୍ୟ ଉପସ୍ଥାପନ କରି ଜନମନକୁ ମୋହିତ କରିଥାନ୍ତି । 


ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟର ସାମାଜିକ ଓ ଧମ ଭିଭିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ରହିଛି । ଦଳୀୟ ସମବେତ ନୃତ୍ୟ 
ଦେବୀଦୁ ଗାଁଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ । ତେଣ୍ଟୁ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ଉପଲକ୍ଷରେ ଡାଲଖାଇ ନୃତ୍ୟ 
ପରି ବେଷିତ ହେବା ପରଂପରା ରହିଛି ¦ ନୁତ୍ୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଯେଉଁ ବିଧ୍‌ବିଧାନ ସଂପନ୍ନ କରିବା ନିୟମ 
ଅଛି ସେସବୁ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କତିର ପରଂପରାକୁ ସୂଚିତ କରେ । ଡାଲଖାଇ ସଙ୍ଗୀତର ବି ଷୟବସ୍ତୁରୂପେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଦୃଶ୍ୟ, ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଣିଷର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ମନୋନୀତ କରାଯାଏ । ପ୍ରେମ ଓ 
ଆସକ୍ତିକୁ ବିଶଦ ଭାବରେ ବଣ୍ଣନା କରିବା ଗୀତିକାରମାନଙ୍କ ଅଭ୍ୟାସ । ସମୟ ସମୟରେ ଅଶ୍ଳୀଳ 
ଇଙ୍କି ତକୁ ସିଧାସଳଖ ଭାଷାରେ ବଣ୍ଟନା କରାଯାଏ । ଡାଲଖାଇ ଗୀତର କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ନାହିଁ । 
ପନ୍ଦରରୁ ଅଠର ଧାଡ଼ି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ଲମ୍ବ ହୋଇଥାଏ । ଏହାର ଲାଳିତ୍ୟ ଏବଂ ଶରୁତିମାଧୁର୍ଯ୍ୟ 


ଅନବଵଦ୍ୟ। 


ରସରକେଲୀ ଗୀତମାନ ଡାଲଖାଇ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ । ଏହା -+ରସରକେଲୀରେ' ବା “ରସରକେଲୀ ବୋ' 
ସହ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ସେ ଧରଣର ଆଉ ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ଗୀତ ହେଲା “ଜାଇଫୁଲ'ରେ... | 


କରମା ଗୀତ ଓ କରମା ନୃତ୍ୟ ପରସ୍ପର ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ଗୀତ ଆରମ୍ଭରେ ଦେବୀ 
କରମାସାନୀଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରିବା ପରଂପରା ରହିଛି । ଗୀତଟି ଧର୍ମଭାବନା ଉପରେ ରଚିତ । କରମାଗୀତ 
ସହିତ ଅନ୍ୟ ଓଡ଼ିଆ କାବ୍ୟ ଗୀତ ମଧ୍ଯ ଗାୟକମାନେ ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଯୋଡ଼ିଥାନ୍ତି । ଝୁମର ସଙ୍ଗୀତକୁ 
ସମୟ ସମୟରେ କରମା ଗୀତ ସହ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । କରମା ଗୀତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଏକାନ୍ତ ନିଚ୍ଟସ୍ଵ । 
ସେମାନେ କରମା ଗଛକୁ ପୂଜା କରନ୍ତି ଏବଂ ପବିତ୍ର କାମନା ନେଇ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟରେ ଭାଗ ନିଅନ୍ତି । 
ଓଡ଼ିଶା, ବିହାର ଓ ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ କରମା ନୃତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତ 
ପରିବେଷିତ ହୁଏ । ମାଦଳର ତାଳ ସହିତ ଆଦିବାସୀ ରମଣୀ ମାନେ ଏହି ନୃତ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । 


୨୩୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସଂଚାର ଓ ସଂପ୍ରଦା ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଜନସଂସ୍କତିର ଅନ୍ୟତମ ପରିଚୟ । ସଂଚାରରେ ବହୁପ୍ରକାର 
ସଙ୍ଗୀତର ସମାହାର ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଗାୟକ ନିଜେ ମୃଦଙ୍ଗ ବଜାଇ ଗୀତ ଗାଇବା ସହ ନୃତ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । 
ମୃଦଙ୍ଗ ବାଦନରେ ସେ ନିଜର ପାରଙ୍ଗମତା ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । ମୃଦଙ୍ଗ ବାଦନ ଉପରେ ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ସ ଦିଆଯାଏ । 
ସଂପ୍ରଦା ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମମତର ଏକ ମନୋମୁଗ୍ଧକର ପରି ପ୍ରକାଶ । ମ୍ଦଙ୍ଗ ସହିତ ଗିନି ବଜାଉଥୁବା 
ଗାୟକମାନେ ରାଧା କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭଜନମାନ ସଂପ୍ରଦା ମାଧ୍ୟମରେ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ଗିନି ଓ ମୃଦଙ୍ଗର ସମନ୍ଵିତ 
ଶବ୍ଦ ତରଙ୍ଗର ପୃଷ୍ଠଭ୍ଭମିରେ ଭଜନ କୀଉ୍ତନ ଅତି ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତାହା ନିରକ୍ଷର ସରଳ 
ଭକ୍ତିପ୍ରାଣ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ମନକୁ ଭକ୍ତିଭାବରେ ଆପ୍ଲ୍‌ ତ କରେ । ସଂଚାର ଓ ସଂପ୍ରଦା ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରଚଳିତ 
ଭଜନ ଓ ସଙ୍ଗୀତର ଭାଷା ପୂରାପୂରି ସମ୍ବଲପୁରୀ ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ ଏବଂ ସେଥୁରେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ 
କଥୁତଭାଷାର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ଲୋକସଂସ୍କତି କହିବା ଅନୁଚିତ । ଲୋକଗୀତରେ କଥୁତଭାଷାହିଁ 
ସ୍ଥାନ ପାଏ ଏବଂ ତାହା ପାରଂପରିକ ରୀତିରେ ରଚିତ ହୁଏ । ଭାଷା ଓ ସଙ୍ଗୀତ ଅଣପାରଂପରିକ ହେଲେ 
ତାହା, ଆଧୁନିକତା ଓ ସହରୀ ସଂସ୍କତିର ସର୍ଶରେ ଭିନ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରେ ! ବାସ୍ତବତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ଉଚିତ । 


ସଂପ୍ରଦା 

ଲୋକସଙ୍ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟ ପରଂପରାରେ ସଂପ୍ରଦାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ଏଥୁରେ ନୃତ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା 
ବାଦ୍ୟଶୈଳୀ ଉପରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ସ ଦିଆଯାଏ । ବାଦ୍ୟର ଚମତ୍କାରିତା ସହ ବାଦକର ନିଜସ୍ଵ କଳାକୌଶଳ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ ଏହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟରୁପେ ପରିଗଣିତ । ପବପବ୍ବାଣି, ଯାତ୍ରା ଉସବ ଆଦି ମାଙ୍ଗଳିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ରଥଯାତ୍ରା, ରାସଲୀଳା ପ୍ରଭୂତି ଉସବ ଉପଲକ୍ଷେ ଗାୟକ ଓ ବାଦକମାନେ ସମବେତ ଭାବରେ ଆଳାପ 
କରିଥାଚ୍ତି । ଏଥୁରେ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧମ ବା ଜାତିର ଲୋକେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥାନ୍ତି । ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କପାଇଁ 
ଉନ୍ମୁ କ୍ତ । ଏକାଧ୍କ ସଂପ୍ରଦାୟର ସମବେତ କଳା ପ୍ରଦର୍ଶନହି ସଂପ୍ରଦା ନାମରେ ଖ୍ୟାତ । ଏହାକୁ ମଣ୍ଡଳୀ 
ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ, କାରଣ ବୂତ୍ତାକାରରେ କଳାକାରମାନେ ଏହା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି । କଳାକ୍ଷେତ୍ରରେ ସମସ୍ତେ 
ସମାନ । ଭେଦଭାବର ବିଚାର ସେଠାରେ ନ ଥାଏ। ସାମାଜିକ ଭ୍ରାତୃଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଏହାର ଭୂମିକା 
ଅତି ମହତ୍ସ୍ ପୂର୍ଣ । 

ସଂପ୍ରଦା ଏକ ଆକଷ ଣୀୟ ସର୍ବଜନାଦୃତ ଗ୍ରାମୀଣ କଳା । ପଶ୍ଚି ମଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ଲୁକ୍କାୟିତ 
ଥୁବା କଳାପ୍ରତିଭା ସଂପ୍ରଦା ମାଧ୍ଯମରେ ପଲ୍ଲୀପ୍ରାଣକୁ ଉଲ୍ଲସିତ କରେ । ଅନେକ ପ୍ରକାର ତାଳ ଲୟ 
ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଯୋଚ୍ଚିତ ନାନା ରୁଚିର ଗୀତ, ଭକ୍ତି ମୂଳକ ସଙ୍ଗୀତ, ସଂସ୍କତି ଶ୍ଳୋକ ଆବୂରି ସହିତ 
ପଲ୍ଲୀଗୀତ, ଆଞ୍ଚଳିକ ଗୀତ, ଛାନ୍ଦ, ଚମ୍ପୁ ସହିତ ହାସ୍ଯରସପୂଣ୍ର ସଙ୍ଗୀତ ପରିବେଷଣ କରି ସଂପ୍ରଦା 
ବାଦକମାନେ ଜନମନକୁ ଆମୋଦିତ କରିଥାନ୍ତ । ସମୟ ସମୟରେ ସମବେତ ଆସରରେ 
କଳାକାର ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସୁସ୍ଥ ପ୍ରତିଯୋଗିତାମାନ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ସେଥୁରେ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରୁ 
ଗୀତ ଓ ବାଦ୍ୟର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଦେଖବାକୁ ଓ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । କଳାକାରମାନେ ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ 
ପ୍ରଶ୍ନୋଭର ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜ କୃତିତ୍ଵ ପ୍ରଦର୍ଶନପାଇଁ ସୁଯୋଗ ପାଇଥାନ୍ତି । ସଫଳ କଳାକାରମାନଙ୍କୁ 
ପୁରସ୍କୃତ କରିବା ପରଂପରା ଅଛି । 


ସଂପ୍ରଦାର ଗାୟକ ଓ ବାଦକମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ବୈଷ୍ଣବ ବେଶରେ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚକୁ ଆସନ୍ତି । ସେମାନେ 
ପ୍ରେମଭକ୍ତି ରସରେ ନିଜକୁ ପରିପ୍ଲ୍‌ ତ କରି ଉତ୍ସାହ ସହିତ ଦର୍ଶକ ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି । ସେମାନେ 
ଯେଉଁ ତାଳ ଓ ଲୟ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ତାହା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରଂପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ସଂପ୍ରଦାର 
ମୁଖ୍ୟ ବାଦ୍ୟ ହେଲା ମୃଦଙ୍ଗ । କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ସଂକୀତ୍ତ ନରେ ଯେଉଁ ମୃଦଙ୍ଗ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ ସଂପ୍ରଦାର 
ମୃଦଙ୍ଗ ତା'ଠାରୁ ବଡ଼ । ମୃଭିକା ନିର୍ମିତ ମୃଦଙ୍ଗହିଁ ବ୍ୟବହାର କରିବା ବିଧ୍୍‌ସଂଗତ । ମୃଦଙ୍ଗକୁ ବ୍ରହ୍ମା 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୩୯ 


ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁବା ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଆମ ସଙ୍ଗୀତଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଧୂବପଦ ଗୀତ ଆକାରରେ 
ପ୍ରଥମ ଏବଂ ମୃଦଙ୍ଗ ସଙ୍ଗୀତଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରଥମ । ମୃଦଙ୍ଗକୁ କାନ୍ଧରେ ଝ୍ଲାଇ, ନାଚି ନାଚି ବା ଡେଇଁ ଡେଇଁ 
ଅଥବା ଧାଇଁ ଧାଇ ବାଦକ ନିଜର ଶକ୍ତି ଓ କଳାଚାତୁରୀର ପରାକାଷ୍ଠା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ସଂପ୍ରଦା 
ଗୀତ, ବାଦ୍ୟ ଓ ନୁତ୍ୟର ସମାହାର | ଏହି ତିନୋଟି ବିଭାଗରେ ବ୍ୟୁପୂରି ହାସଲ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ 
ସଂପ୍ରଦାରେ ଜଣେ ସାର୍ଥକ କଳାକାର ହୋଇପାରନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଦୀର୍ଘସାଧନା, ଅଭିଜ୍ଞତା ଓ ସିଵିଲାଭ 
କରିଥୁବା ଆବଶ୍ୟକ । ଜଣେ ସାର୍ଥକ କଳାକାର ମୃଦଙ୍ଗର ଗମ୍ଭୀର ନାଦ ମାଧ୍ଯମରେ ବୀର, ଶ୍ବଙ୍ଗାର, 
ଶାନ୍ତ ରସ ଆଦି ନିପୂୁଣତାର ସହ ପରିବେଷଣ କରିପାରନ୍ତି । ପଣ୍ଠ ମଓତ଼ିଶାର ସମ୍ବଲପ୍ଵଗ, ବଲାଙ୍ଗୀର 
ଅଞ୍ଚଳରେ ସଂପ୍ରଦା ଏକ ଜନପ୍ରୟ ଉଚ୍ଚାଙ୍ଗ ଲେକବାଦ୍ୟ ଓ ଲେ।କ ସଙ୍ଗୀତ । ଏହାର ସମକକ୍ଷ 
ଲୋକବାଦ୍ୟ ଅନ୍ୟତ୍ର ବିରଳ । 


ଘୁମୁରା ନୃତ୍ୟ 

କଳାହାଣ୍ଡି ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ଧୁଷିତ ଜିଲା । ଏହାର ଲୋକସଂସ୍କତି ତେଣୁ ଜନଜାତିର 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନକୁ ଭିଭି କରି ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ତହିଁରେ ନୃତ୍ୟଗୀତର ଆଧୂକ୍ୟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୂଏ । ସେଠାକାର 
ଲୋକନୃତ୍ୟ ଭିତରେ ଘୁମୁରା ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଧାନ । ଘୁମୁରା ଏକ ବୀରବାଦ୍ୟ । ଏହାକୁ ନେଇ ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତ 
ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ନୃତ୍ୟର କଳାକୁଶଳତା, ସାଂଗୀତିକତା, ପଦପାତ, ବେଶପୋଷାକ ଓ ଗାୟନ ଶୈଳୀର 
ପରଂପରାରେ ବହୁଦିନର ଗଭୀର ଅନୁଭୂତି ଓ ଉନ୍ନତ ରୂଚିର ପରିଚୟ ମିଳେ । 





ଘୁମୁରା ନୃତ୍ୟ 


୨୪୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 





ଘୁମୁରା, କଳାହାଣ୍ଡି 


ଘୁମୁରା ଏକପ୍ରକାର ଘୁମ ବା ମାଟିପାତ୍ର ବା ଲମ୍ବା ବେକ ଥୁବା ମାଠିଆ । ଏହାର ମୁହଁକୁ ଚର୍ମରେ ଆବୃତ 
କରି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର ଜରାଯାଏ । ଚର୍ମ ଉପରେ ଆଙ୍ଗୁଠିରେ ପିଟିଲେ ଯେଉଁ ଶବ୍ଦ ନିର୍ଗତ ହୁଏ 
ତାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରି ସ୍ଵର ବାହାର କରାଯାଏ । ବୀରବାଦ୍ୟପାଇଁ ଉକ୍ତ ଶବ୍ଦ ଉପଯୁକ୍ତ ଏବଂ ପାଇକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ତାହା ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ ଘୁମୁରା ବାଦ୍ୟର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 
ତେଣୁ ଅନ୍ତତଃ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ଘୁମୁରା ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ପ୍ରଚଳନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରା ଯାଇପାରେ । କବିସୂର୍ଯ୍ୟ 
ବଳଦେବ ରଥଙ୍କ କାବ୍ୟରେ ଘୁମୁରାକୁ ବୀରବାଦ୍ୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଅଛି । ଏହି ବାଦ୍ୟ କଳାହାଣ୍ଡିର 
ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଇଷ୍ଟଦେବୀ ମାଣିକେଶ୍ଵରୀଙ୍କ ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ସଂପୃକ୍ତ । ନୂଆଖାଇଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଦଶହରା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଉତ୍ସବ ଓ ମେଳାରେ ଘୁମୁରା ବାଦ୍ୟ ବାଜେ । ପ୍ରତି ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ଏହାର ବିଶେଷ ଆଦର ଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ବଲାଙ୍ଗୀର, ନୂଆପଡ଼ା ଓ ନବରଙ୍ଗପୁର ଜିଲ୍ଲାମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ବ୍ୟବହାର ହୁଏ । ଘୁମୁରା 
ଟୀରବାଦ୍ୟ ବା ରଣବାଦ୍ୟ ହୋଇଥିବାରୁ ନିଶାଣ ଓ ଝାଞ୍ଜସହ ମିଶିଲେ ଯେଉଁ ଧ୍ଵନି ଜାତ ହୁଏ ତାହା ଶ୍ରୋତା 
ମନରେ ସାହସ, ବଳ ଓ ତେଜ ସୃଷ୍ଟି କରେ | 


ଘୁମୁରା ବାଦ୍ୟ ବଚ୍ଚାଇ ନୃତ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରୁଥୁବା ଗାୟକ ଓ ବାୟକମାନେ ସୈନିକ ଓ ପାଇକମାନଙ୍କ 
ବେଶଭୂଷା ପରିଧାନ କରିଥାନ୍ତି । ପରିଧାନରେ ରକ୍ତ, ସବୁଜ, ଗାଢ଼ନୀଳ ଓ ହଳଦିଆ ବର୍ଣ୍ମାନ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୁଏ । ପଗଡ଼ି ଉପରେ ମୟୂର ଚୂଜ ବା ଶିଖା ଶୋଭା ପାଏ । କାନ୍ଧ ପାଖରୁ ପିଠି ପଟେ ତଳକୁ ରଙ୍ଗିନ 
ସିଲ୍‌କ କନାର ଝାଲର ଲମ୍ବିଥାଏ । ଆଣ୍ଠ ଉପରକୁ, ପାଇକଛା ମାରି ଧୋତି, ପାଦ ବଳାଗଣ୍ଚି ଉପରେ 
ଘାଘୁଡ଼ିମାଳ ଏବଂ ଛାତି ତଳକୁ ଘୁମୁରା ବନ୍ଧା ହୋଇଥୁବା ବିଗତ କେତେ ଶତାବ୍ଦୀର ଲୋକପ୍ରିୟ ପରଂପରାକୁ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ କରିଛି । ନୃତ୍ୟରତ ଯୁବକମାନଙ୍କ ମୁଖମଣ୍ଡଳରେ ମଧ୍ଯ ଗାଢ଼ ରଙ୍ଗର ପ୍ରଲେପ ବୀରତ୍ଵବ୍ୟଞ୍ଜକ 
ହୋଇଥାଏ । ହାତ ଆଙ୍ଗୁଠିରେ ପିଟିଲେ ଘୁମୁରାରୁ ଯେଉଁ ଶବ୍ଦ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୂଏ ତାହା ନୃତ୍ୟର ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସ 
ସହିତ ମିଶିଯାଏ । ବୀରରସରେ ପୁରପଲ୍ଲୀକୁ ନିନାଦିତ କରି ବାଦ୍ୟ ଓ ନୃତ୍ୟର ଲୟ କ୍ରମେ ତୀବ୍ରରୁ ତୀବ୍ରତର 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧବକଳା ୨୪୧ 


ହୁଏ । ତା' ସହିତ ପଦଚାଳନା ମଧ୍ଯ ଦୁତରୁ ଦୃୁତତର ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ନୃତ୍ୟରତ କଳାକାରମାନେ ଆବେଗପୂର୍ଣ୍ତ 
ଉଦ୍ଦାମତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । 

ଘୁମୁରା ବାଦ୍ୟ, ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତକୁ ଲୋକସଂସ୍କତିର ତ୍ରିବେଣୀ ସଂଗମ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହାର 
ମହ।ଘ ପରିବେଶ କଳ।ହ।ଣ୍ଡ ଜିଲ୍ଲାର କେ।କସର।, ଲଢ଼ୁଗାଁ, ଜୟପାଟଣା, କଲମପୂର, 
ମଦନପୁର-ରାମପୁର, ଧରମଗଡ଼, ଭବାନୀପାଟଣା, ଖଡ଼ିଆଳ ଆଦି ଅଞ୍ଚଳରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | 


ପ୍ରଥମେ ଘୁମୁରା ଗୀତମାନ ମୌଖୂକ ଥୁଲା ଏବଂ ଓଡ଼ିଶୀ ଛାନ୍ଦ ଓ ଚଉପଦୀ ଶୈଳୀରେ ଗାନ 
କରାଯାଉଥୁଲା । ଘୁମୁରା ନୃତ୍ୟ ଗୁରୁମାନେ ପୁରାଣ, ରାଜାରାଣୀଙ୍କ ଜୀବନ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଓ ବୀରଗାଥା ନେଇ 
ଗୀତିକାବ୍ୟ ଗାନ କରୁଥୁଲେ । ସେଥୁରେ ବୀରରସ, ଶ୍ଙ୍ଗାରରସ ଓ ଭକିରସର ସଂହତି ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳୁଥୁଲା । ତଦନୁସାରେ ପରିବେଷିତ ହେଉଥଲା ନୃତ୍ୟ । ବର୍ତମାନ ଘୁମୁରା ବୀରବାଦ୍ୟରୁ ଗଣବାଦ୍ୟରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି । ସେଥୁରେ ନିଶାଣ, ଝାଞ୍ଜ ଓ ଘୁମୂରା ସହିତ ମର୍ଦଳ, ଗିନି, ବଂଶୀ ଆଦି 
ସଂଯୋଗ ଫଳରେ ନୂତନ ରୂପବିନ୍ଯାସ ନେଇ ଘୁମୁରା ନୃତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେଉଛି । ଶ୍ଵଙ୍ଗାର ଓ ଭକ୍ତିରସ 
ସହିତ ଦେଶପ୍ରେମ ବଣ୍ଠନାମୂଳକ ଗୀତ ଘୁମୁରା ମାଧ୍ଯମରେ ପରିବେଷିତ ହୋଇ ଆଧୁନିକତାର ସ୍ପର୍ଶରେ 
ଲୋକସଂସ୍କୃତିକୁ ରସାଣିତ କରୁଛି । 
ବାଁଡ଼ିବୁତଲ 

ଏହା ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଏକ ସଂଗୀତ ତଥା ନୃତ୍ୟପ୍ରଧାନ କୃଷ୍ଣଗାଥା ଆଧାରିତ ଲୋକପ୍ରିୟ ଲୋକନାଟକ । 
ଗାଁ ଦାଣ୍ଡର ଖୋଲାସ୍ଥାନ ହେଉଛି ଏହାର ମଂଚ । ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନାକର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ବାଁଡ଼ିବୁତଲ ନାମକ 
ନାରୀ ହେଉଛି ଏହି ନାଟକର ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର । ଉପକୃଳ ଅଂଚଳରେ ଏହି ଚରିତ୍ର ରାଧା- ପତି ଚନ୍ଦ୍ରସେଣାର 
ଭଉଣୀ କୁଟିଳା ନାମରେ ପରିଚିତା । ବାଁଡ଼ି ହେଉଛି ଏକ ପତି ପରିତ୍ୟକ୍ତା ନାରୀ ଯେ କି ଦର୍ଶକମଣ୍ଡଳୀ ମଧ୍ଯରେ 
ତା'ର ସ୍ବାମୀକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ । ଏଣେ ରାଧା ଏବଂ କୃଷ୍ଣ ପରସ୍ପରକୁ ପଠାଉଥୁବବା ସମ୍ବାଦ ଉପରେ ତୀକ୍ଷ୍ଧ 
ଦୃଷ୍ଟି ରଖ୍‌ ଉଭୟଙ୍କୁ ଅସୁବିଧାରେ ପକାଏ । ଢୋଲିଆ ମାମୁ ବାଁଡ଼ିକୁ ତା'ର ପତି ଅନ୍ଵେଷଣରେ ସହାୟତା 
କରେ । ପ୍ରଥମେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ, ତା'ପରେ ଜଣେ ବାଳକକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲା ପରେ ଜଣେ ଯୁବକକୁ ସେ ନିଜର 
ପତି ବୋଲି ଚିହ୍ନଟ କରେ । ବିଚରା ଯୁବକ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କର ହାସ୍ୟରୋଚ୍୍‌ ମଧ୍ୟରେ ଲଜ୍ଜିତ ହୋଇପଡ଼େ । 
ଚରିତ୍ରଟି ନାଟକରେ ଆମୂଳ ଉପସ୍ଥିତ ଥାଏ । ଭାଇ ଚନ୍ଦ୍ରସେଣା ପାଖରୁ ସେ ଆତ୍ରଛୂଷଣ ଏବଂ ପ୍ରସାଧନ ସାମଗ୍ରୀ 
ଦାବି କରେ । ଦୂତୀଠାରୁ ସମ୍ବାଦ ସଂଗ୍ରହ କରି ସେ ଉଭୟ ପ୍ରେମିକ- ପ୍ରେମିକାଙ୍କୁ କଟୁ ଭର୍ସନା ମଧ୍ଯ କରେ । ସେ 
ପୁଣି ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ସୁରୁନନୀ, ସୁକୁମାରୀ, ମଲ୍ମଲୀ ପ୍ରଭୁତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମରେ ପରିଚିତ ହୁଏ । ଆତ୍ବପରିଚୟ 
ଦେଇ ସେ ଗାଏ - 

(କ ) ମତେ କିଏ ଡାକେ ସୁରୁନନୀରେ ମୋର ଗୁନରମନି, 
ମୁଁଭ ତ ପାରି ହୋଉଥୁଲି ବେନିରେ ମୋର ଗୁନର ମନି । 
( ଖ ) ମୋର ନାଆଁଟା ସୁକୁମାରୀରେ ମୋର ନାଆଁଟା 
ଖରାମାସେ କୀଠ କାରବାର ମହୁଲବେଟା ସାର । 


ଆଉଉର ମହୁଲ ବେଟି ନାଇଁ ଗଲେ ଘଏତା ମାରେ ମାର୍ଵରେ । ବାଁଡ଼ି ରାଗ ତାଳ ଲୟ ବିଶାରଦା 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତା'ରି ନିର୍ଦେଶରେ ଢୋଲ ମର୍ଦ୍ଦଳ ଇତ୍ୟାଦି ବାଜିଥାଏ । 

ନାଟକର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚରିତ୍ର ଆମ୍ବପରିଚୟ ଦେଇ ମଂଚକୁ ଆସିଥାନ୍ତି । ଯେମିତି 'ରାଧା' - ଏ ମା 
'ରା, ଅକ୍ଷରେ ଗୋଲ କପୁରେ ଗୋ, ରାସ ଲାଗିଛି ସେଠାରେ | 


୨୪୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଚନ୍ଦ୍ରସେଣା - ବାହାରେ ଚନ୍ଦ୍ରସେଣା, ହାତେ ଧରି କେନ୍ଦୁବାଡ଼ି | ଗୀତ ପରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚରିତ୍ର ନୃତ୍ୟ 
ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ନାଟକର ଆରମ୍ଭରୁ ମଙ୍ଗଳାଚରଣ କରାଯାଏ । ଦୁର୍ଗା, କାଳୀ, ସରସ୍ଵତୀ ପ୍ରଭୁତି 


ଧ୍‌୬ ୨୮୭୦ ୬୮୭ 


ଦେବୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଏଥୁରେ ସ୍ଥାନ ପାଆନ୍ତି । ବାଁଡ଼ି ନିଜକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୁଦ୍ଧିମତୀ ମନେ କରୁଥୁଲେହେଁ 
ଶେଷରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଚାତୁରୀ ନିକଟରେ ପରାଜୟ ବରଣ କରେ । ରାଧାକୂଷ୍ଣଙ୍କର ମିଳନ ହୁଏ । 


ରାଧା କୃଷ୍ଣ, ଦୂତୀ, ତୁଲିଆ ପ୍ରଭୂତି ଏହି ନାଟକର ଚରିତ୍ର | ଢୋଲ, ମର୍ଦଳ, ଢୋଲକି, ଝାଞଜ, କାଠିଆ, 
ବଂଶୀ, ମହୁରୀ, ତାସା, ଗିନି ପ୍ରଭୂତି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଏଥୁରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ | ବେଶଭୂଷା ଏବଂ ପ୍ରସାଧନରେ 
ସାଧାରଣତଃ ସ୍ଥାନୀୟ ଉପାଦାନ ଅଧକ ପରିମାଣରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଭିନେତାଙ୍କୁ ନାଚିବାକୁ 
ପଡ଼ୁଥୁବାରୁ ପାଦରେ ଘୁଙ୍ଗୁର ବାନ୍ଧିବା ପ୍ରାୟ ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ । ପୁରୁଷମାନେ ହିଁ ନାରୀ ରୂପରେ ଏଥୁରେ 
ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । ଯାତ୍ରା ଏବଂ ଲୀଳାର ଏହା ହେଉଛି ଏକ ସମନ୍ଵିତ ରୂପ । ଏଥୁରେ ଗଦ୍ୟ ସଂଳାପର 
ବ୍ୟବହାର ଲକ୍ଷ୍ୟଣୀୟ । 


ସମ୍ବଲପୁର, ସୁନ୍ଦରଗଡ଼, ବରଗଡ଼, କୁଚିଣା ଅଂଚଳରେ ଏହା ସ୍ବନାମରେ ପରିଚିତ ହେଉଥୁବାସୁ ଳେ 
ବଲାଙ୍ଗୀର, କଳାହାଣ୍ଚି ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହା '(ଠେଠେଲ' ନାମରେ ଜାତ | ସାମସମୟିକତାର ପ୍ରଭାବରେ 
ଏଥୁରେ ସଂପ୍ରୀତି ଚଟୁଳ ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର ସଂଗୀତ ସ୍ଥାନ ପାଇଲାଣି । ଓଡ଼ିଶାରେ କେବଳ ନୁ ହେଁ, ସମଗ୍ର 
ଭାରତରେ “ଗୀତ ଗୋବବିନ୍ଦ' ପ୍ରଭାବରେ ଯେଉଁ କୃଷ୍ଣଗାଥା ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲା, ଏହା ହେଉଛି 
ତାହାର ଏକ କ୍ଷେତ୍ରୀୟ ରୂପମାତ୍ର । ତେବେ ଲୋକନାଟକଗୁଡ଼ିକର ଠିକ୍‌ ସମୟ ନିର୍ଦାରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନ ଥୁବାରୁ ଏହାର କାଳ ନିର୍ଣୟ କରିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ । ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଶ୍ବଙ୍ଗାର ଏବଂ ହାସ୍ୟରସ 
ପ୍ରଧାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ଆର୍ଥନୀତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମାଜର ପଛୁଆବର୍ଗଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନା ଏଥୁରେ 
ରୂପାୟିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ଖୁବ୍‌ ପ୍ରାଚୀନ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ସାଧାରଣ ଜୀବନର 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଏଥୁରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଥୁବାରୁ ଏହାର ଏକ ନୃତାତ୍ନିକ ତଥା ଏତିହାସିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । 
ନିରୋଳ ମନୋରଞ୍ଜନ ହେଉଛି ଏହାର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ' ରାଧା' ଶବ୍ଦର ବ୍ୟୁପୂରି ଏବଂ ରାସ ଶବ୍ଦର 
ଉଲ୍ଲେଖ ଏଥୁରେ ରହିଥୁବାରୁ ସମ୍ଭବତଃ ମଧ୍ଯ ଯୁଗୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ସାହିତ୍ୟ ଏହାର ଉତ୍ସ ହୋଇପାରେ । 
ବ୍ୟବସାୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ସଫଳ ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ ଏବଂ ମନୋରଞ୍ଜନର ନିତ୍ୟନୂତନ ସାମଗ୍ରୀ ଉପଲବ୍ଧ 
ହେଉଥୁବାରୁ ଏହାର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ କ୍ରମଶଃ ସନ୍ଦେହାସ୍ସଦ ହୋଇଉଠୁଛି । 


ଡାପନାଚ 


କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲ୍ଲାର ଆଉ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିଚୟ ଭାବରେ “ ଢାପନାଚ' କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଆଦିମ ଜନଜାତିର କଳାତ୍ମକ ମନର ପ୍ରତୀକ । ଢାପ ଏକ ବାଦ୍ୟମନ୍ତ୍ର । ଏହା କନ୍ଧ ଜାତିର ନିଜସ୍ଵ । 
ଆଦିବାସୀ ଯୁବକଯୁବତୀର ଉଦ୍ଦାମ ଆବେଗ ସହ ସରଳ ନିଷ୍କପଟ ମନ ଓ ସ୍ପର୍ଶକାତର ହୃଦୟର ଭାବାବେଗକୁ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ । ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଶ୍ଵଙ୍ଗାର ରସାତ୍ମକ । ଗୀତ ଓ କାବ୍ୟଦ୍ବାରା ଅବ୍ୟକ୍ତ 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ ଢାପନାଚର ପ୍ରଚଳନ । ଏଥୁରେ ବ୍ୟବହୃତ ଢାପ ଏକ ମୁଖଯନ୍ତ୍ର । ଏହା 
ଢବ ଢବ ଶବ୍ଦ କରୁଥୁବାରୁ ନାଚର ନାମ ଢାପ ହୋଇଛି । ଏକ ଗୋଲାକାର କାଠଖଣ୍ଡ ଉପରେ ଚର୍ମ ଛାଉଣି 
ହୋଇଥାଏ । ବାଁ ହାତର କାଖତଳେ ତାକୁ ଜାକି ଧରି ବାଁ ଓ ଡାହାଣ ହାତରେ ଦୁଇଟି ସରୁ ବାଉଁଶ ପାତିଆ 
ଧରି ବାଦ୍ୟକାର ଶବ୍ଦର ମୂଳ୍ଚନା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ବିବାହ ଓ ମଙ୍ଗନି ଆଦି ଶୁଭ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଓ ଗ୍ରାମକୁ ବଂଧୁକୁଟୁମ୍ବ 
ଆସିଲେ ଢାପନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ନୂଆଖାଇ, ଦଶହରା, ଶେମି ଯାତରା, ଆମ ଯାତରା, ପୁଷ ପୁନି, 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୪୩ 


ଚଇତ୍ରଯାତ୍ରା, ପୋଢ଼ପୂଜା ଆଦି ଉତ୍ସବରେ ଏହି ବାଦ୍ୟ ଓ ନୃତ୍ୟର ଆୟୋଜନ ହୋଇଥାଏ | କନ୍ଧ ଗ୍ରାମରେ 
ଅବସର ବିନୋଦନପାଇଁ କନ୍ଧ ଯୁବକର ଥକାମନ ଓ ଶ୍ଵଙ୍ଗାର ଚେତନା ମିଶି ଖୋଜୁଥାଏ ସାଥୀଟିଏ । ଢାପ 
ଦେହରେ ସ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରି କନ୍ଧ ଯୁବକ ଯୁବତୀ ମନରେ କମ୍ପନ ସୃଷ୍ଟି କରେ । କନ୍ଧ ଯୁବତୀମାନେ ନିଜ ଘର 
ଛାଡ଼ି ଗାଁ ମୁଣ୍ଡରେ ଥୁବା ଧାଙ୍ଗଡ଼ା ଘର ସାମନା ପଡ଼ିଆକୁ ଆସନ୍ତି । ଯୁବକ ଓ ଯୁବତୀ ପରସ୍ପର ହାତରେ 
ଅଣ୍ଟା ଧରି ସାତ ଆଠ ଜଣ ଯୁବତୀ ଓ ଦୁଇ ତିନିଜଣ ଯୁବକ ବାଦ୍ୟ ତାଳରେ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । ଦଳର ଶେଷ 
ଦୁଇଜଣ ଧାଙ୍ଗରୀ ( ଯୁବତୀ )ଙ୍କ ହାତରେ ରାମ ତାଳି ଝୁମେ, ସ୍ବଚ୍ଛ ନୀରଭରା ତଟିନୀ ପରି ସେ ନୁତ୍ୟର 
ପ୍ରବାହ । ହାତର ଚୁଡ଼ି ଓ କତୁରୀ, ଅଣ୍ଟାର ଘୁନଚି, ପାଦର ବଲ୍ଲା ପଏରୀ, ଗଳାର ମାଳା ସବୁ ଏକତ ମିଶି 
ଢାପର ଅପୂବ ଶବ୍ଦ ତରଙ୍ଗରେ ଆତ୍ମହରା ହୁଅନ୍ତି । ସଙ୍ଗୀମମୟ ହୋଇଉଠେ କନ୍ଧପଲ୍ଲୀ । ଜ୍ୟୋତ୍ସ୍ନାବିଧୌତ 
ରଜନୀ ତାକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରେ । ସେ ରୋମାଞ୍ଚକର ଶବ୍ଦ ବୀଣା ଦୂର ପର୍ବତ କନ୍ଦରରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୁଏ । ଏ 
ନୃତ୍ୟର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ସୀମା ନାହିଁ । ସାରାରାତି ପଲ୍ଲୀ ଜୀବନକୁ ସ୍ପନ୍ଦିତ କରି ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟ ଚାଲୁ ରହେ । 
ଅନାବିଳ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସେ ମୁଂଯୁର୍ର । 


ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ 


କଳାହାଣ୍ଡିର ଆଉ ଏକ ଲୋକନୃତ୍ୟର ପରିଚୟ ହେଲା ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ । ଜନଜାତି ଭିତରେ ଥୁବା 
ଗୋଷ୍ଠୀ ବିଭିନ୍ନତା, ଚଳଣି ଓ ପରଂପରାର ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ ଅନ୍ୟତମ । ଜିଲ୍ଳାର 
ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶତକଡ଼ା ଚାଳିଶ ଭାଗ ହେଲେ ଯାଦବ ଶ୍ରେଣୀର । ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ, 
ଆର୍ଥନୀତିକ, ରାଜନୀତିକ ଓ ସାଂସ୍ଟତିକ ଜୀବନ ବେଶ୍‌ ଉଚ୍ଚଧରଣର | ଯାଦବମାନେ ଏକ ପୌରାଣିକ 
ତଥା ଏତିହାସିକ ବୀରଜାତି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ସଂପର୍କ ଥୁବା ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରଚଳିତ । ପିଲାଦିନେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୋପପୁରରେ ଗୋପାଳ ବାଳକମାନଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ଯେଉଁ ବାଡ଼ି ଖେଳ ଖେଳୁ ଥୁଲେ ତାହା 
ପରଂପରାକ୍ରମେ ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ ନାମରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛି । ଏହା ଯାଦବ ସଂସ୍କୃତିର ମୁଖ୍ୟ ପରିଚାୟକ । 
ଏହି ନୃତ୍ୟଦ୍ଵାରା ଯାଦବମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଭାଇଚାରା, ସୁସଂପର୍କ ଓ ଜାତିପ୍ରୀତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 


ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ ସମୟରେ ଯାଦବଭାଇମାନେ ଅରୁଆଚାଉଳ ଚୂନାକୁ ପାଣିରେ ଗୋଳାଇ ନିଜ 
ଶରୀରରେ ଲେପନ୍ତି ଏବଂ ତାହା ଶୁଝୁଗଲେ ଶରୀରକୁ ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗରେ ଚିତ୍ରିତ କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ପରି 
କେନ୍ଦୁଗଛର ବାଡ଼ିକୁ ଛୋଟ ଛୋଟ କାଟି ବା ଚିହ୍ନ କରି ତା'ର ଛାଲି ଉତାରି ନିଆଁରେ ସେକି କଳାରଙ୍ଗ 
କରାଯାଏ । ଛାଲିଥୁବା ସ୍ଥାନରୁ ପରେ ଛାଲି ଉତାରିଲେ ତାହା ଧଳା ଦେଖାଯାଏ । ଚାଉଳଚୂନାରେ 
ଅକିତ ଗାରକୁ ବନା କୁହାଯାଏ । କେନ୍ଦୁବାଡ଼ିରେ ମଧ୍ଯ ବୂନା ଲେପ ଦିଆଯାଏ । ଦଶହରା ସମୟରେ 
ଗୁଜୁରାଟର ଦାଣ୍ଡିଆ ନୂତ୍ୟ ପରି କଳାହାଣ୍ଡିରେ ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଏହି ନୃତ୍ୟରେ 
ପାଦସଂଚାଳନ ଓ ବାଡ଼ି ସଂଚାଳନ କରାଯାଏ । 


ବନାବାଡ଼ି ନ୍ତ୍ୟ କେବଳ ଯାଦବ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ପ୍ରଚଳିତ । ସେଥୁପାଇଁ ପରିଧେୟ ହେଲା 
ଖଣ୍ଡେ ତଲଙ୍ଗି, ଗଞ୍ଜ, ମୁଣ୍ଡରେ ପଗଡ଼ି, ଦୁଇ ହାତ ଓ ଦୁଇ ଗୋଡ଼ରେ ଚୁନାଗୁଣ୍ଡର ବନା, ପାଦରେ ଘୁଙୁର, 
ଦୁଇ ହାତରେ ଦୁଇଟି କେନ୍ଦ୍ରବାଡ଼ି । ବାଡ଼ିଟିରେ ଚିତ୍ରିତ କଳାଧଳା ରଙ୍ଗ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟର ସୂଚନା ଦିଏ । 
ନୃତ୍ୟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଧର୍ମର ଜୟ ଓ ପାପର କ୍ଷୟକୁ ସୂଚିତ କରିବା । ଢୋଲ, ଟମକ, ଝୁମୁକା ଓ ବଂଶୀ 
ଆଦି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ଏ ନୃତ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଏସବୁ ବାଦ୍ୟର ନିନାଦ ନର୍ତକ ଓ ଦର୍ଶକ ମନରେ ଆନନ୍ଦ, 
ଉଦ୍ଦୀପନା ଓ ଉନ୍ମାଦନା ଜାଗ୍ରତ କରେ । ଯାଦବମାନେ ଏହି ଉପଲକ୍ଷରେ କନା ଭଏରୌ ( କହାଭାଇ) ମା' 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ( ମା ଲଚ୍ଛମା ) ବରୁଣେଇ ( ବାବୁରାଇ ) ଓ ଛିନ୍ନମସ୍ତା ଚଣ୍ଡୀ ( ଚିରା ଜାଚେନ ) ଏବଂ ସମଲେଣଙ୍କୁ 


୨୪୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପୂଜା କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହରେ ଶାନ୍ତି ଓ ସମୃଦ୍ଧି ଆଶା କରନ୍ତି । ନୃତ୍ୟରେ କେବଳ ପୁରୁଷମାନେ ଅଂଶ 
ଗ୍ରହଣ କରଥାନ୍ତି । ବାଡ଼ି ବାହାର କରିବା ଦାୟିତ୍ଵ କେତେକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପରିବାର ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ । ସବୁ ଯାଦବ 
ନାଚିପାରିବେ, କିନ୍ତୁ ବାଡ଼ି ବାହାର କରିପାରିବେ ନାହିଁ । 

ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ କାର୍ଭିକମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ପ୍ରତିପଦରୁ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ଶୁଭ ଦିନରେ ବନାବାଡ଼ି 
ବାହାରିବା ପରେ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପରିବାରର ମୁଖ୍ୟ ନିଜ ନିଜ ଇଷ୍ଟଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ ଜଣାଇ ବୋଦା 
ବଳି, କୁକୁଡ଼ା ବଳି, ମଦ ଇତ୍ୟାଦି ଦେଇ ପୂଜା କରନ୍ତି । ପୂଜା ପରେ ବାଡ଼ି ବାହାର କରି ଅଗଣାରେ କିମ୍ବା 
ଗଁ ଦାଣ୍ଡରେ ନାଚ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ସେଦିନ ବଂଧୁବଗଁ, ମିତ୍ର ଓ ଆତ୍ମୀୟସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । ଦିନଟି ଭୋଜିଭାତରେ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସ ସହିତ ପାଳିତ ହୁଏ । 


ବନାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହେବା ଦିନରୁ ଉଦ୍‌ଯାପନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେବୀ ଚିରାକାଚେନଙ୍କ ପ୍ରତିମାକୁ 
ବାସଗ୍ହର ଛାତରେ ଅଥବା ବାହାରେ ଏକ ସୁସଜ୍ିତ ଆସନରେ ରଖାଯାଇଥାଏ । ଯାଦବଭାଇମାନେ 
ଗାଁକୁ ଗାଁ ନାଚି ନାଚି ଯାଆନ୍ତି । ଢୋଲ, ଟମକ, ଝୁମୁକା ଓ ବଂଶୀ ତାଳ ସହିତ ନୁତ୍ୟକାରମାନ ବୁଲି ବୁଲି 
ଚକ୍ରାକାରରେ ବାଡ଼ି ମରାମରି ହୋଇ ନାଚଚ୍ତି । ଦୁଇଦଳ ମଧ୍ଯରେ ନାଚ ହୋଇ ଥାଏ । ତେଣୁ ତାହା ଯେପରି 
ଆକ୍ରମଣାତ୍ମକ ସେହିପରି ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ । ନୃତ୍ୟଦଳ ଗାଁକୁ ଗାଁ ବୁଲି ତିନିମାସ ଶେଷରେ ନିଜ ଗ୍ରାମକୁ ଫେରନ୍ତି । 
ଯେଉଁ ଗ୍ହରୁ ବାଡ଼ି ବାହାରିଥାଏ ସେଠାରେ ବୋଦା ଓ କୁକୁଡ଼ା ବଳି ଏବଂ ମଦ ଅର୍ପଣ କରି ଦେବୀଙ୍କ 
ସ୍ଵସ୍ଥାନରେ ଅବସ୍ଥାପିତ କଲା ପରେ ନୃତ୍ୟ ଶେଷ ହୁଏ । ଉଦ୍‌ଯାପନ ଦିନ ମଧ୍ଯ ବଂଧୁବଗ ଗହଣରେ 
ଭୋଜିଭାତ ହୁଏ । ଏହି ନୃତ୍ୟରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯାଦବ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ସବୁ 
ଗ୍ରାମରେ ନୃତ୍ୟର ଉନ୍ମାଦନା ଦେଖାଯାଏ । 


କୈସାବାଡ଼ି ନୃତ୍ୟ 


ଏହି ନୃତ୍ୟ ହେଉଛି “ବନାବାଡ଼ି' ନୃତ୍ୟର ଏକ ସମାନ୍ତରାଳ ରୂପ । ସେ ଅଂଚଳର, ଗଭଡ଼, ଗଣ୍ଡ 
ଏବଂ ଭୂୟାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହାର ପ୍ରଚଳନ ରହିଛି । ଏଥୁରେ ଜଣେ ଗାୟକ ଗୀତ ଗାଆତ୍ତି । 
ଅଭିନେତାମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ବାଡ଼ି ଖଣ୍ଡେ ଲେଖାଁ ଧରିଥାଆନ୍ତି । ଗୀତର ତାଳେ ତାଳେ ବାଡ଼ି ବଜାଇ 
ସେମାନେ ନୃତ୍ୟ କରିଥା ଆନ୍ତି । 


ଦଳର ନେ ତା ପ୍ରଥମେ ଗାନ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । 
ସଂଗୀତ ସବୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାରେ ରଚିତ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦ ଶେଷରେ 'ହୈ ଜୋ' ଏବଂ 'ଲୈ 
ଜୋ ଧ୍ଵନି ଉଚ୍ଚାରିତ ହୁଏ । ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମଲୀଳା ବିଷୟକ ସଂଗୀତର ଆଦର ଏହି ନୂତ୍ୟରେ 
ଅଧୂକ | ଏଥୁରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ କବିମାନଙ୍କର ରାମନାମ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥାଏ । ନୃତ୍ୟର 
ତାଳେ ତାଳେ ବିଭିନ୍ନ ଶାରୀରିକ କୌଶଳ ପ୍ରଦଶନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥୁବାରୁ ଏଥ୍‌ରେ 
ନାରୀମାନେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କ ରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ନୂଆଖାଇ 

ସମ୍ବଲପୁରକୁ ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର କେନ୍ଦ୍ର କୃହାଯାଏ । ସେଠାରେ ନୂଆଖାଇ ବା ନବାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ଯେପରି 
ଉତ୍ସାହ ସହକାରେ ପାଳିତ ହୁଏ, କଳାହାଶ୍ଚିରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଗଣଉତ୍ସବ ଭାବରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ସମଗ୍ର 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାରେ ନୂଆଧାନର ଚୂଡ଼ା ବା ଅନ୍ତଭୋଜନ, ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ, ବଂଧୁ ମିଳନ, ସାନମାନଙ୍କ 
ସ୍ନେହ ଓ ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦି ସେଦିନଟି ସର୍ବଜନବିଦିତ । ତା' ସହିତ ଆଉ କେତେକ 


ଲୋକକଳା ବା ଗନ୍ଧର୍ବକଳା ୨୪୫ 


ପରଂପରା ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ମନେହୁଏ । ଯଥା- ନବାନ୍ନ ପୂର୍ବଦିନ ଉପବାସ ଏବଂ ନବାନ୍ନ ପର ଦିନ 
ମଧ୍ଯ ନୂଆଖାଇବାସି ଭାବରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଉପବାସ ଦିନ ସମସ୍ତଙ୍କ ଘରୁ ଅକତା ( ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ) 
ଧରନୀଶାଲ ( ଗ୍ରାମଦେବୀ) ରେ ଠୁଳ ହେବା ପରେ ଗାଁର ଜାନି, ଦିଆରୀ, ଗଣା ଏବଂ ଝାକର ମିଶି 
ଧରଣୀମାଆଙ୍କୁ ଯଥାବିଧ୍‌ ସେବା ପୂଜା କରନ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ସେଦିନ ଆଖ ପାଖର 
ନଭ, ନାଳ, ପାହାଡ଼, ଜଙ୍ଗଲ ଆଦିରେ ରହୁଥୁବା ଦେବଦେବୀ ଓ ଭୃତପେତ ପୂଜାସଳୀକୁ ଭେୋଗରାଗ 
ପାଇବା ଆଶାରେ ଆସନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ “ରୋଗୀବଟା ' 
କୁହାଯାଏ । ପୂଜା ଶେଷରେ ଭୋଗ ଖାଇ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ସ୍ଥାନକୁ ଚାଲିଯାନ୍ତି ଏବଂ ଗ୍ରାମରେ 
କୌଣସି ଦୁଃଖଦୁ ବିପାକ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଅଶରୀରୀ ଆତ୍ମା ଓ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ଉପାସଦ୍ଵାରା ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରାଯାଏ । ଅନୁରୂପ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନବାନ୍ନ ବାସିଦିନ ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ସେବାପୂଜା ଓ ନବାନ୍ନ ପାଇଲେ 
ଦେବଦେବୀ, ଭୂତ ପ୍ରେତ, ପିତୃପୁରୁଷ ଆଦି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ମନରେ ଗାଁ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯାନ୍ତି । ଧରନୀଶାଲ ପୂଜା 
ଶେଷରେ ସଂଗ୍ହୀତ ଅକ ତାରୁ ସଳିତା ଓ ଝୁଣାଧୂପମାନ ଧରି ପୂଜକମାନେ ଗୀ ଦାଣ୍ଡ ପରିକ୍ରମା କରନ୍ତି । 
ସେତେବେଳେ ସେମାନେ କହୁଥାନ୍ତି, ' “ସେବା ଦେଲୁ, ପୂଜା ଦେଲୁ, ମଦ ଦେଲୁଁ, ପାଏନ ଦେଲୁ, କୁକ୍ରା 
ଦେଲୁ, ଚିମା ଦେଲୁ, ମାଏନ କରୁଁ, ମାନ୍ୟତା କଲୁ, ଏତିକି ଜନ ସନ୍ତୋଷ ହ | ଘରର ଲୋକ ଘରେ ରହ, 
ବାହାରର ଲୋକ ବାହାରକେ ଯ, ଯେତେ ଅଛ ଚୂଣ୍ତ ଭୁତ୍ରୀ, ବେହେଡ଼ା ଦାଚ୍ତି, କଡ଼ା ଦୀଛି, କାଣୀ, କୁଢ଼ୀ, 
ଟେରୀ, ଛୁଟୀ, ବାଂଗଟି, ଭଦ୍ରୋପେଟି, କୁଲାକାନୀ, ମଶାନ, ତୁମା, ଭୂତ, ପେତେନ, ଡାହାନି, ଚିରଗୁନ, 
ସବୁପଲ, କିଏବି ନାଇଁ ରହ ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ପୂଜକ ଦଳ ଗାଁର ଚାରିମୁଣ୍ଡରେ ଚାରି ଜଗୁଆଳି (ଗଣା ) 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମଦ ଦି ଅନ୍ତି । କୁକୁଡ଼ା ବଳି ଦେଇ କହନ୍ତି, ' .ଦେଖ, ତୁଇ ହେଲୁ ଗାଁର ଗଣା | ମାଁକେ ଭଲ 
କରି ଜଗିଥୁବୁ । ତୁଇ ଏକା ଗାଁର ରକ୍ଷାକାରୀ । ଗାଁରେ ରୋଗବାତ ହେଲେ ତତେ ନିନ୍ଦା, ଗାଁ ନିନ୍ଦା, ପଦର 
ନିନ୍ଦା ଇତ୍ୟାଦି ।”' ଏହି ଉଦ୍‌ଯାପନ ମୁହୂର୍ତରେ ଘରୁ କେହି ବାହାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଗାଁ ଦାଣ୍ଡ ଶୂନ୍ଶାନ୍‌ ଜଣାପଡ଼େ । 
ଏହା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଲୋକବିଶ୍ବାସ ଓ ଚଳଣି ନେଇ ଆମର ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ 
ଶାନ୍ତିରେ ନିଃଶ୍ବାସ ମାରେ ଏବଂ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ ଉପରେ ନିଜର ଭବିଷ୍ଯତ୍‌ ମଙ୍ଗଳକୁ ଉତ୍ସଗ କରିଥାଏ । 


ଛେରଛେରା 

ନବାନ୍ନବାସୀ ଦିନ ଛେରଛେରା ପ୍ରଥା ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ପୌଷ ପୂର୍ଣ୍ରିମା ପରଦିନ ମଧ୍ଯ 
ଛେର ଛେରା ବିଧ୍ଵ୍‌ ପାଳିତ ହେବା ପରଂପରା ରହିଛି । ରଥଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭରେ ଯେପରି ଛେରାପହଁରା ହୁଏ, 
ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାରେ ଆନନ୍ଦ, ଉଲ୍ଲାସ, ଶୁଦି ଓ ମୁଛି ଓ ଶାନି ଏବଂ ଏକତାର ପର୍ବରୂପେ ଛେରଛେରା ପ୍ରଚଳିତ | 
ସେଦିନଠାରୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ନୂତନ ବର୍ଷ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ସେଦିନ ଘର ଚାକର, ଚାକରାଣୀ, ମୂଲିଆ, 
ହଳିଆ ସମସ୍ତେ ଛୁଟି ମାନନ୍ତି । ସେଦିନ ପିଠାପଣା କରି ସେମାନେ ଭୋଜି ମାନନ୍ତି । ଫସଲ ଆମଦାନୀ 
ଶେଷ ହୋଇଥୁବାରୁ କୃଷିଭିରିକ ସମାଜରେ ସଭିଙ୍କ ମନରେ ଆନନ୍ଦ ଲହରୀ ଉଠୁଥାଏ । ସାଧାରଣ 
ଲୋକମାନେ ଦଳ ଦଳ ହୋଇ ଘର ଘର ବୁଲି ପିଠାପଣା ମାଗିଥାନ୍ତି । ଛେରଛେରା ପର୍ବକୁ ବଣଭୋଜି 
ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । ପିଲାମାନେ କବାଡ଼ି, ବାନିଟଣା, ଭଉଗୁତୁ, ସୁରପେ, ତାସ, ବାଘଛେଲ, 
ପିଥୁ, ବାଡ଼ିଡେଗା, ଗୁଡୁ, ଡସାସୁର ଆଦି ନାନାରକମ ଖେଳରେ ମାତନ୍ତି | ଅନେକ ଲୋକଗୀତ ସେ ଉପଲକ୍ଷ 
ପାଇଁ ରଚିତ ହୋଇଛି | ତା' ସହିତ ଥଟା, ପରିହାସ, ମଜା, ଚିଡ଼େଇବା ଆଦି କୌତୁକର ପରଂପରା ମଧ୍ୟ 
ରହିଛି । ଏ ଦ୍ଵାରା ଲୋକପ୍ରୀତି ଗଭୀର ହୁଏ । ଏହା ଏକ ଲୋକାଚାର ଭାବରେ ବଶ୍ଷକୁ ଥରେ ଗ୍ରାମ୍ୟଜ୍ଜୀବନକୁ 
ହସାପ୍ଲ୍‌ ତ କରିଥାଏ | 


୨୪୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାର ଲୋକପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଭିରି କରି ସେଠାକାର ମନୋରଞ୍ଜନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 
ଲୋକମାନେ ଅତି ସରଳ, ଦାମ୍ଭିକ ଓ ସ୍ପଷ୍ଟବାଦୀ । ସେମାନେ ନାରୀର ଆଦର ଓ ସମ୍ମାନ କରନ୍ତି । ନାରୀ 
ବିନା ପରିବାରର ଜୀବନଯାତ୍ରା ଅସଂପୂଣ୍ଠ । ନାରୀକୁ ସେମାନେ କେବଳ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ନ 
ଥାନ୍ତି, ମନୋହାରିଣୀ, ସୁଶ୍ରୀ, ସହଧମିଣୀ ଭାବରେ ସଜାଇଥାଚ୍ତି ମଧ୍ଯ । କୃତାର୍ଥ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶାଢ଼ି ବିନା 
ସେମାନଙ୍କର ନାରୀ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅସଂପୂଣ୍ଠ, ନୃତ୍ୟଗୀତ ମଧ୍ଯ ଅଧୁରା । ବାନ୍ଧକାମ ଥୁବା ଶାଢ଼ିର ଚମତ୍କାରିତା 
ଓ ରଙ୍ଗିଣୀ ଫୁଲ ପରି ସେମାନଙ୍କର ଉତ୍ସବ ମୁଖରିତ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟର ଛନ୍ଦୋମୟ ଲାଳିତ୍ୟ 
ଭିତରେ ତରଙ୍ଗାୟିତ । 


ଧନୁଯାତ୍ରା 

ଏହା ବରଗଡ଼ ସହରର ଏକ ସ୍ଥାନୀୟ ପବ । ୧୯୪୮ ମସିହାଠାରୁ ଏହି ପର୍ବ ପାଳିତ ହେଉଅଛି । 
ଏହା ବରୋସତ୍ସବ ନାମରେ ମଧ୍ଯ ଖ୍ୟାତ । ପୁରାଣରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମାତୃଳ କଂସ ଜଣେ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଶାସକ 
ଥିବାର ଖ୍ୟାତି ଥୁଲା । ସେ ନିଜ ପ୍ରାଣ ରକ୍ଷାପାଇଁ ଭଗିନୀ ଦେବକୀଙ୍କ ସାତଟି ସନ୍ତାନ ହତ୍ୟା କରିଥୁଲେ । 
ଦୈବବାଣୀ ଥୁଲା ଯେ ଦେବକୀଙ୍କ ଅଷ୍ଟମ ସନ୍ତାନଦ୍ଵାରା ସେ ନିହତ ହେବେ । ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଷ୍ଟମ 
ସନ୍ତାନ ଭାବରେ କଂସକୁ ନିହତ କରିବାପାଇଁ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ମଥୁରାର ଧନୁଯାତ୍ରା ଏକଦା 
ଖୁବ୍‌ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥିଲା । ଏହି ଯାତ୍ରା ଉପଭୋଗ କରିବାପାଇଁ କଂସ ନିଜ ଭଣଜାଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି ଶେଷରେ 
ନିଜ ମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ହେଲେ । ଧନୁଯାତ୍ରାରେ କଂସର ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଏକଚ୍ଛତ୍ର ବାଦ ଶାସନର ଦୃଶ୍ୟ 
ବଣ୍ଢିତ ହୁଏ । ଅସୁରବେଶରେ କଂସ ରାଜପଥ ଉପରେ ଶୋଭାଯାତ୍ରା କରି ଆସନ୍ତି । ସେଦିନ ବରଗଡ଼ର 
ଶାସନ ଡୋର ତାଙ୍କ ହାତରେ । ଏହା ଏକ ପରିହାସମୂଳକ ପରିବେଶ । ଲୋକମାନେ ବେଶ୍‌ ଉପଭୋଗ 
କରନ୍ତି । ପରି ଶେଷରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବେଶରେ ଜଣେ ବାଳକ ଅଭିନେତା କଂସକୁ ବଧ କରନ୍ତି । କଂସ 
ରାଜତ୍ଵର ଅବସାନ ହୁଏ । ଲୋକମାନେ ଶାନ୍ତିର ଆଶ୍ଵାସ ମାରନ୍ତି । ଧନୁଯାତ୍ରା ଦୀଘ ଦୁଇ ସପ୍ତାହ 
ଚାଲେ । ସ୍ଥାନୀୟ ପୂଜା କମିଟିଦ୍ଵାରା ଧନୁଯାତ୍ରା ଶ୍ଖ୍ଖଳିତ ଭାବରେ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ସେଦିନ 
କୃଷ୍ଣଭକ୍ତମାନେ ଉପବାସ କରନ୍ତି । ନିରାମିଷ ଅନ୍ନ ଭୋଜନ କରନ୍ତି । ଦୁଇସପ୍ତାହବ୍ୟାପୀ ଯାତ୍ରା ସ୍ଥାନୀୟ 
ଅଧ୍‌ବାସୀମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ବେଶ୍‌ ଆପ୍ୟାୟିତ କରେ । 


ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ 

«% % ଣଂଜ୍୍‌ 

ପବପବାଣ 
ଓଡ଼ିଶାର ସମାଜ ଓ ଅଥ ନୀତି କୃଷି ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ଚିତ । ଓଡ଼ିଆମାନେ ରକ୍ଷ ଣଶୀଳ ଓ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସୀ । 
ସେମାନେ ଭାଗ୍ୟବାଦୀ ମଧ୍ଯ । ଏ ପରି ସ୍ଥିତି କୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାରେ କେବଳ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରସାର ହିଁ 
ସମଥ । ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ପ୍ରାୟ ଅର୍ଦାଧ୍‌କ ନିରକ୍ଷର । ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଅତି ମନ୍ତ୍ରର ହୋଇଥୁ ବାରୁ ଶିକ୍ଷାଦ୍ଵାରା 
ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ଆଶା କରାଯାଏ ତାହା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାରେ ସହର ଅପେକ୍ଷା 
ଗ୍ରାମମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଅଧୁକ । ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ପରି ବତ୍ତ୍ରନ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ । 
ସହରୀ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଅତି ତୀବ୍ର ଓ ଗଭୀର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରାମୀଣ ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ଜୀବନଶୈଳୀଦ୍ଧାରା ସେମାନେ ଅଧୁକ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ପରି ପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଧର୍ମଭାବାପନ୍ନ ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନରେ ଅଗଣିତ ପର୍ବ ପର୍ବାଣିର ପ୍ରଚଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜୀବନରେ ଶିଥୁଳତାକୁ ଦୂର କରି କ୍ଷଣିକ ଉନ୍ନାଦନ।ରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆମୋଦିତ କରିବା ଏହି 
ପବ ପର୍ବାଣିମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ପ୍ରବାଦ ଅଛି 'ବ।ର ମାସରେ ତେରପବ ” ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନର 
ପରଂପରା । ପବ ସଂଖ୍ୟା କିନ୍ତୁ ତେରରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ବେଶି । ପ୍ରବାଦ ଭାବରେ ଯତିପାତ ପାଇଁ “ବାର 
ସହ ତେର” ଯୋଗ କରାଯାଇଛି । ଗଭୀର ଭାବରେ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଏ ପବେ ପର୍ବାଣିର ତା ପ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଯଥାର୍ଥତା ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ଉଠେ ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜରେ । ବଦ୍ଦିଷ୍ଟୁ ସହରୀ ସଂସ୍କୃତିର ଆବିଳତା 
ଓ ମୂଲ୍ୟହୀନତା ଦିନେ ନିଶ୍ଚୟ ଗ୍ରାମ୍ୟଜୀବନକୁ ଗ୍ରାସ କରିବ, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ । ତେବେ ବରାମାନ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଓଡ଼ିଶାରେ ପାଳିତ ପବ ପବ।ଣି ଅନେକ କାଳର ପରଂପର। ଭ।ବରେ 
ସାମସମୟିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଥୁବାରୁ ଆଲୋଚନାସାପେକ୍ଷ । ଏହି ପରଂପରାରେ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଅଣଆର୍ଯ୍ୟ ପରଂପରାର ସମନ୍ଵୟ ତଥା ମିଶ୍ରଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ଗଣସମର୍ଥନ ତା” ସହିତ 
ଜଡ଼ିତ ଥୁବାରୁ ଜନଜୀବନର ସୁଖଦାୟକ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ସହ ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ ହେବ । 


ପର୍ବପବାଣିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଅଛି । ଉକ୍ତ ଦିନକୁ ପବିତ୍ର ଦିବସ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୂଜା, ଉପାସନା, ବାର ବ୍ରତମାନ କରାଯାଏ | ସେଦିନକୁ 
ଉତ୍ସବ ଭାବରେ ଅତିବାହିତ କରାଯାଏ । ମନରେ ପୂରା ଆନନ୍ଦ ଥାଇ ପରିବାରରେ ତଥା ସମାଜରେ 
ଆନନ୍ଦର ତରଙ୍ଗ ଖେଳେ । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଉତ୍ସବ ତଥା ପବିତ୍ର ଦିବସ ରହିଛି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ 
ଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୈବ, ଶାକ୍ତ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ସଂପ୍ରଦାୟର ଉତ୍ସବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦିବସରେ 
ପାଳିତ ହୁଏ । ଉତ୍ସବ ନିୟମାନୁସାରେ ପାଳନ କଲେ ଆମ୍ମା ଶୁଦ୍ଧି ହୁଏ, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ ସୁଖପ୍ରଦ ହୁଏ 
ଏବଂ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ସହିତ ସମୃଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଲାଭ ହୋଇଥାଏ । ପର୍ବପର୍ବାଣିର ଏସବୁ ମହତ୍ଗୁଣ ଥୁବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ଧମ୍ମୋତ୍ସବର ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । ସେଦିନ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସାନନିଧ୍ଧ ଲାଭ ହୁଏ । ମାନବ 
ଜନ୍ମ ସାର୍ଥକ ହୁଏ । ନିଜ ଅବସ୍ଥାନୁସାରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ବସ୍ତ୍ର ଓ ଭୋଗରାଗ ଉପହାର ଦେଇ ବା 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରି ମଣିଷ ପରଜନ୍ମର ସୁଖ କାମନା ` କରିଥାଏ । କ୍ଷଣିକ ଶାନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ମାନବ ଜନ୍ମର ଅସରନ୍ତି 
ପଥ ଓ କ୍ଲାନ୍ତି ଦୂର କରିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ । 


୨୪୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପର୍ବପର୍ବାଣିର ଦିନ, ବାର, ବେଳ ଆଦି ପାଞ୍ଜ ଅନୁସାରେ ସ୍ଥିର ହୁଏ । ଏହି ପାଞ୍ଜ ପୁରୀ ମୁକ୍ତି ମଣ୍ଡପରେ 
ସଂପୃକ୍ତ ଥୁବା ପଣ୍ଡିତ ଓ ଜ୍ୟୋତିବିତ୍‌ମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରତିବର୍ଷ ମହାବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ପାଖରୁ 
ନୂତନ ପାଞ୍ଜରେ ତିଥ୍ଲ, ବାର, ନକ୍ଷତ୍ର, ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଅଶୁଦ୍ଧବେଳା, ବିବାହ, ବ୍ରତ ଆଦିର ଶୁଭ ନିର୍ଘଣ୍ଟ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୁଏ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ଓଡ଼ିଆମାନେ ସାରାବର୍ଷ ନିଜ ନିଜର ପର୍ବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ପର୍ବପାଳନରେ 
କୌଣସି ବାଧ୍ଯବାଧକତା ନ ଥାଏ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ କୌଣସି ବାଧ୍ଯବାଧକତା ନାହିଁ । ପୂଣ୍ଣର ସ୍ଵାଧୀନତା ନେଇ 
ହିନ୍ଦୁମାନେ ନିଜ ଧମନୀତି ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ଧମ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ପର୍ବପାଳନରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ 
ସ୍ଵାଧୀନ ବିଚାର ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଅବଲମ୍ବନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବିଶେଷତ୍ଵ । ସେମାନେ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବଦେବୀଙ୍କପାଇଁ 
ଯାତ୍ରା ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କପାଇଁ ରଥଯାତ୍ରା, ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କପାଇଁ ଦୋଳଯାତ୍ରା । 
ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଯାତ୍ରାମାନ ହେଲା ସ୍ନାନଯାତ୍ରା, ଝୁଲଣଯାତ୍ରା ଓ ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା । ଯାତ୍ରା ବା ଯାତରେ ମେଳା 
ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ହଜାର ହଜାର ଭକ୍ତଙ୍କ ସମାଗମ ହୁଏ । ଭୁବନେଶ୍ଵରର ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ଯାତ୍ରା ଓ ଜାଗର 
ଯାତ୍ରା, ମଙ୍ଗଳାଙ୍କପାଇଁ ଝାମୁଯାତ୍ରା ଓ ହିଙ୍ଗୁଳାଙ୍କପାଇଁ ହିଙ୍ଗୁଳା ଯାତରେ ଅପୂର୍ବ ଜନସମାଗମ ହୋଇଥାଏ । 


ଯାତ୍ରା ଯେପରି ଏକ ପବପାଳନର ପରି ପ୍ରକାଶ, ସେହିପରି ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ପର୍ବପାଳନର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ମାଗଶିର ମାସ ଗୁରୁବାର ଦିନ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ଓଷା ପାଳନ କରନ୍ତି । ନିଜ ପତିଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରି ସାବିତ୍ରୀ 
ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ ବ୍ରତ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରି ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରିବା ଓଡ଼ିଆ ନାରୀମାନଙ୍କର ଏକ ସାମାଜିକ କତ୍ତ ବ୍ୟ 
ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର ଲାଭ କରିଛି । କିଏ ପରିବାରପାଇଁ ଧନସଂପଦ ମାଗେ ତ କିଏ ସ୍ବାମୀର ଦୀଘ 
ଜୀବନ କାମନା କରିଥାଏ । ଓଷା ଓ ବ୍ରତ ପାଳନର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନିୟମମାନ ରହିଛି । କେଉଠି ବ୍ରତଧାରିଣୀ 
ନିଜେ ଇଷ୍ଟ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା କରନ୍ତି ତ କେଉଁଠି ପୁରୋହିତ ମାଧ୍ୟମରେ ପୂଜାର ଆୟୋଜନ 
ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ସବୁଥ୍‌ ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ଧାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ପଞ୍ଜକାରଦ୍ଵାରା ଏବଂ ବିଧ୍ଵବିଧାନର 
ପରଂପରା ଅନୁସାରେ ଯଜମାନ ତାହା ପାଳନ କରିଥାଏ । ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ବିଘ୍ନରାଜ ଗଣେଶ ଏବଂ 
ବିଦ୍ୟାଦାତ୍ରୀ ସରସ୍ଵତୀଙ୍କ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ନିଜ ନିଜ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରେ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ବୟସ 
ନିବିଶେଷରେ କେତେକ ଅନୁଶାସନ ପାଳନ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ । ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଓଡ଼ିଆ ପାଞ୍ଜରେ 
ସାରା ବର୍ଷ ପାଇଁ ପବ, ଓଷାବ୍ରତର ଦିନ ଧାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେଥୁରେ କୌଣସି ବ୍ୟତିକ୍ରମ କେହି 
କରି ନ ଥାନ୍ତି । ପାଞ୍ଜରେ ବାରମାସ, ଦିନ, ପକ୍ଷ, ତିଥୁ, ସୂଯ୍ୟୋଦୟ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ସମୟ, ସୂଯ୍ୟୋପର।ଗ 
ଓ ଚନ୍ଦ୍ରଗ୍ରହଣ ସମୟ, ଯାହା ମଣିଷର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ, ତାହା ପ୍ରାଞ୍ଜଳ 
ଭାବରେ ବଣ୍ଠି ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅନେକ ଓଡ଼ିଆ ପରିବାରରେ ତାହା ବର୍ଷକ ପାଇଁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖାଯାଏ । 
କିଏବା ଛୋଟିଆ କ୍ୟାଲେଣ୍ଡରଟିଏ ସାଇତି ରଖୁ ଓଷାବ୍ର ତ ପାଳନ ନିୟମିତ ଭାବରେ କରିଥାନ୍ତି । ପାଞ୍ଜର 
ଆରମ୍ଭ ମହାବିଷୁବ ସଂକ୍ତାନ୍ତିରୁ ଏବଂ ପରିସମାପ୍ତି ତା' ପୂର୍ବଦିନ । ପାଞ୍ଚ ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନର ଏକ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପୁସ୍ତକ ଏବଂ ଏହାର ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟ ଅଶେଷ । 


ମହାବିଷୁବ ସଂକ୍ରାଚି 

ଗ୍ରୀଷ୍ମତତୁ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ନବବର୍ଷକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବାଲାଗି ମହାବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ପାଳିତ ହୁଏ । ଏହାକୁ 
ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ସେଦିନ ଶିବ, ମଙ୍ଗଳା ଏବଂ ବୃନ୍ଦାବତୀଙ୍କ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା ହୁଏ । ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ଶିବମନ୍ଦିରରେ ଠାକୁରଙ୍କ ଉପରେ ପାଣି ଓ ପଣା ଢା ଳନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଡାଲିରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁବା ଛତୁ 
ସେମାନେ ଖାଆନ୍ତି । ସେଦିନଠାରୁ ଝାମୁବ୍ରତ ପ୍ରାୟ ଏକମାସ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାଳିତ ହୁଏ । ମୟୂରଭଞ୍ଜର ଚୈତ୍ର 
ପର୍ବ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ପାଟୁଆ ପୂଜା ଓ ନୃତ୍ୟ ଭକ୍ତାମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଅୟୋଜିତ ହୁଏ । ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ 


ପର୍ବପର୍ବାଣି ୨୪୯ 


ପୂଜାତ୍ଥାନରେ ବିଶେଷକରି ନିମ୍ନମଧ୍ଯବିର ଶ୍ରେଣୀ ଲୋକମାନେ କାଳିଶିକୁ ଖୁବ ମାନନ୍ତି । କାଳିଶି ଦେବୀ ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ 
ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଦୁଃଖ ଶୁଣିବା ଓ ପ୍ରତିକାରର ପରାମର୍ଶ ଦିଏ । ସେ ଭବିଷ୍ୟଦ୍‌ବାଣୀ କରିପାରେ । 
ଦଣ୍ଡନାଚର ଆୟୋଜନ ମଧ୍ଯ ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତ ଦିନ ହୋଇଥାଏ । ତୁଳସୀର ଓଷଧୀୟ ଗୁରୁତ୍ସ ଥୁବାରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବାସଗୃହ ଆଗରେ ତୁଳସୀ ଚଉରା ତିଆରି କରି ତା' ଉପରେ ନିୟମିତ ପାଣି ଦେବାପାଇଁ ମାଟି ଘଟଟିଏ 
ବନ୍ଧାଯାଏ । ସଂଧ୍ୟାରେ ଦୀପ ଦେଇ ବୃନ୍ଦାବତୀଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରନ୍ତି ଗୃହିଣୀ ଓ କୁଳବଧୂମାନେ । ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି 
ଦିନଠାରୁ ରାସ୍ତା କଡ଼ରେ ତୃଷାଉ୍ଭର ପଥ୍୍‌କମାନଙ୍କପାଇଁ ଜଳଛତ୍ରର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଯାଏ । ଅନେକ ଜନକଲ୍ୟାଣକାରୀ 
ସଂସ୍ଥା ଓ ସମାଜସେବୀ ସେ ଦିଗରେ ସୁବନ୍ଦୋବସ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ଥଣ୍ଡା ପାନୀୟ ଢଳ ସହିତ ବତୁରା ଚଣା ଓ ଗୁଡ଼ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଦିଅନ୍ତି । ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହା କରାଯାଏ । 


ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା 

ଏହା ଏକ କୃଷିପର୍ବ । ବୈଶାଖ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ତୃତୀୟା ତିଥୁରେ ଏହି ପର୍ବ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ସେଦିନ 
କୃଷକମାନେ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ 
ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ଦିନ ନିଶ୍ଚୟ ବର୍ଷା ହେବ ଏବଂ ତାହା ଶୁଭଙ୍କର । ସେଦିନ ବିହନ ବୁଣିଲେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ 
ପରିମାଣରେ ଉତ୍ପାଦନ ହେବ ବୋଲି କୃଷକର ଧାରଣା । ତେଣୁ ସେ ଜମିରେ ହଳଲଙ୍ଗଳ ବୂଲାଇ, ଧାନ 
ବୁଣି ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର କୃପା ଭିକ୍ଷା କରିଥାଏ । ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ଶୁଭଦିନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅନେକେ ନୂତନ 
ବାସଗୃହର ଭିଭି ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି । ବ୍ରତ ଓ ବିବାହ ଆଦି ଶୁଭକାଯ୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସଂପାଦିତ ହୁଏ । ସେଦିନଠାରୁ 
ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଲକ୍ଷରେ ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ନିମନ୍ତେ 
ରଥ ପ୍ରସ୍ତୁତି ପର୍ବ ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । 


ଚନ୍ଦନ ଯାତ୍ରା 

ଏହା ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁର ଏକ ବଡ଼ ପର୍ବ । ପୁରୀରେ ଚନ୍ଦନ ଯାତ୍ରାରେ ଅଶେଷ ଜନସମାଗମ ହୂଏ । 
ଏକୋଇଶଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଯାତ୍ରା ଚାଲେ ଏବଂ ବୈଶାଖ ପୂର୍ଣ୍ରିମା ଦିନ ଉଦ୍‌ଯାପିତ ହୁଏ । ରାଧା ଏବଂ 
କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜଳକ୍ରୀଡ଼ାପାଇଁ ସୁସଜ୍ରିତ ନୌକାରେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ପୁଷ୍ପରିଣୀରେ ବୁଲାଯାଏ । ଏହି ନୌକାକୁ ଚାପ 





ଚନ୍ଦନ ଯାତ୍ରା 
କହନ୍ତି । ପୁରୀର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ନରେନ୍ଦ୍ର ପୁଷ୍ଠରିଣୀରେ ସହସ୍ରାଧକ ଶ୍ରଦ୍ଧାନୁ ଠାକୁରମାନଙ୍କୁ ଦଶନ କରିବାର 
ସୌଭାଗ୍ୟ ଲାଭ କରନଚ୍ତି । 


୨୫୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ବୈଶାଖ ପୂଣ୍ଣିମା 
ଏହାକୁ ବୁଦ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ । ସେଦିନ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁବାରୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କପାଇଁ ଏହା ଅତି ପବିତ୍ର ଦିବସ । ସେମାନେ 
ଶ୍ଵେତବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି ବୌଦ୍ଧବିହାରମାନଙ୍କରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତି । 
ଯେଉଁମାନେ ଚନ୍ଦନ ଯାତ୍ରାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେମାନେ ବୈଷ୍ଣବ 
ମତାବଲମ୍ବୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନାମକୀର୍ଭନ କରନ୍ତି । ପୁରୀ ପରି 
ତୀଥସ୍ଥାନରେ ସେମାନଙ୍କର ସମାଗମ ହେତୁ ପ୍ରବଳ ଜନଗହଳି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 





ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ 


ସାବିତ୍ରୀ ବ୍ରତ 

ଜ୍ୟେଷ୍ଠମାସ ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ ସାବିତ୍ରୀ ବ୍ରତ ସଧବା ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ପାଳନ କରିବା ବିଧ୍ଵ । ସେଦିନ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପବାସ ସହିତ ଶୁଦ୍ଧ ବସ୍ତ ପରିଧାନ କରି ସାବିତ୍ରୀ ଦେବୀଙ୍କୁ ସେମାନେ ପୂଜା କରନ୍ତି ଓ ନିଜ 
ସ୍ବାମୀର ଦୀଘ୍ଘ ଜୀବନ କାମନା କରି ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରନ୍ତି । ପୂଜାରେ ଚତ ଧାରଣ କରିବା ଏକ 
ନିୟମ ଓ ପରଂପରା | ନିକଟରେ ସାବିତ୍ରୀ ମନ୍ଦିର ନ ଥୁଲେ ତୁଳସୀ ଚଉରା ମୂଳରେ ବୃନ୍ଦାବତୀଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରାଯାଏ । ପୂଜା ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୁରୋହିତ କରି ଥାନ୍ତି । ସାବିତ୍ରୀଙ୍କୁ ଉସ୍ସଗ ହୋଇଥୁବା ନୂତନ 
ଶାଢ଼ି ବ୍ରତଚାରିଣୀ ପିନ୍ଧନ୍ତି । ପୂଜା ଶେଷରେ ସାବିତ୍ରୀ ସତ୍ୟବାନ୍‌ ଉପାଖ୍ୟାନ ବ୍ରତଚାରିଣୀମାନେ ମନ 
ଦେଇ ଶୁଣନ୍ତି ଏବଂ ସାବିତ୍ରୀ କିପରି ଯମଦେବତାଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧି ବଳରେ ଜିତିଲେ ସେ କଥା ମନେ କରି 
ଅପାର ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରନ୍ତି । 
ସ୍ନାନ ପୂର୍ଣିମା 

ଏହାକୁ ସ୍ନାନଯାତ୍ରା ତଥା ଦେବସ୍ଵାନ ପୂର୍ଣ୍ରିମା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ଜ୍ୟେଷ୍ଠମାସ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ଏହି 
ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୁଏ । ପୁରୀ ମନ୍ଦିରର ତିନି ଠାକୁର ସ୍ନାନବେଦୀ ଉପରକୁ ଆସନ୍ତ । ସ୍ନାନ ପରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଅଣସର ଗହକୁ ଏ ସସ 
ନିଆଯାଏ ଏବଂ ସେଠାରେ 
ରହିଅବ। ଦିନଗ୍ଡ଼ିକ 
ଦଶକମାନେ ଦଶିନଲାଭରୁ 
ବଞ୍ଚିତ ହୂଅନ୍ତ । ଠାକୁରଙ୍କ 
ବିଗ୍ରହକୂ ନୂତନ ରଙ୍ଗରେ 
ସଜାଇ ରଥଯାତ୍ରାପାଇ ପ୍ରସ୍ତତ 
କରାଯାଏ। ଅଣସର 
ସମୟରେ ବିଗ୍ରହମାନେ ଜ୍ଵଗ 
ରୋଗରେ ପୀତ଼ିତ ଥିବା କଥା 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ପଣ୍ଡାମାନେ 3 
କହିଥାନ୍ତି । । ସ୍ଵାନପୂର୍ଣିମା 

ସ୍ନାନପୂର୍ଣ୍ରିମାକୁ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ପରିବାରର ଜ୍ୟେଷ୍ଠପୁତ୍ର ସେଦିନ ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର 
ପରିଧାନ କରନ୍ତି । ପରିବାରରେ ପିଠାପଣା ସମସ୍ତେ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି | 






ପର୍ବପର୍ବାଣି ୨୫୧ 


ନେତ୍ରୋତ୍ସବ 


ଏହା ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ଅଣସର ଅବସ୍ଥାନ ସରିଲେ ପାଳିତ ହୁଏ । ରଥଯାତ୍ରାର 
ପୂବଦିନ ଏହା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ ଏବଂ ଠାକୁରମାନଙ୍କ ଚକ୍ଷୁରେ ଜ୍ୟୋତି ଦିଆଯାଏ । ସେଦିନ ଭକ୍ତମାନେ 
ଦର୍ଶନ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାନ୍ତି । 


ରଜ 

ଉପକୂଳ ଓଡ଼ିଶାର ବଡ଼ପର୍ବ ହେଲା ରଜ । କୁମାରୀମାନେ ଏହା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ପାଳନ କରନ୍ତି । 
ମହିଳାମାନେ ଗ୍ବହକାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ମା' ବସୁଧା ରଜସ୍ବଳା ହୋଇଥୁବା ଧାରଣା ନେଇ କୃଷକମାନେ 
ମାଟି ଖୋଳନ୍ତି ନାହିଁ କି କୌଣସି କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ମା' ବସୁଧାକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଲେ କୃଷି 
ଉତ୍ପାଦନ ଭଲ ହେବାର ବିଶ୍ବାସ । 


8, . . ର ` 





ରଜଦୋଳି 


ଆଷାଢ଼ ମାସ ପ୍ରଥମ ଦିନ ରଜ ଉତ୍ସବ ପାଳିତ ହୁଏ । ଏହା ପାଞ୍ଚଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପକୂଳ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଧୁମ୍‌ଧାମ୍‌ ସହ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରଥମ ଦିନ ପହିଲି ରଚଢ, ଦ୍ଵିତୀୟ ଦିନ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ରଚ୍ଚ, ତୃତୀୟ ଦିନ ଭୂମିଦହନ ଏବଂ ଚତୁର୍ଥ ଦିନକୁ ବସୁମତି ସ୍ନାନ କୁହାଯାଏ । ପହିଲି ରଜର 
ପୂର୍ବଦିନକୁ ସଜବାଜ କୁହାଯାଏ । ରଜ ସମୟରେ ମହିଳାମାନେ ଖାଲି ପାଦରେ ଚାଲଚ୍ତି, ପାନ 
ଖାଆଚି, ନୂଆଲୁଗା ପିନ୍ଧନି, ରଜ ପୋଡ଼ପିଠା ଘରକୁ ଘର ବଣ୍ଟାଯାଏ, ଦୋଳିରେ ବସି ବାଳିକାମାନେ 
ରଢଗୀତ ଗାଆନ୍ତି, ବଂଧୁବର୍ଗ ନିମନ୍ତ୍ରିତ ହୂଅନ୍ତି ଏବଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଲ୍ଲାସ ମନରେ ପର୍ବ ଆୟୋଜିତ 
ହୁଏ । ରଜ୍ଚ ଏକ ବିଶ୍ରାମର ଦିନ । ଖୁସିବାସିର ଦିନ । ବିବାହିତା ଝିଅଘରକୁ ବାପଘରୁ ନୂଆ ବସ୍ତ୍ର, 
ରନ୍ଧନସାମର୍ଗ୍ରୀ, ଫଳ, ପିଠାପଣା ଆଦି ଆସେ । କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ପରଂପରା ସ୍ପର୍ଶକାତର 
ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରିଥା ଏ। ଝିଅ ଶଶୁରଘର ଯଦି ବେଭାରରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୁଅନ୍ତି ତେବେ 
ଝିଅ( ବୋହୂ) ଉପରେ ନିର୍ଯାତନା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ | ସବୁ ହସଖୁସି ପାଣିଫୋଟକା ପରି ମିଳାଇଯାଏ | 
ଅଶ୍ରୁର ବାରିଧାର। ଝିଅର ପଣତକାନିକୁ ଓଦ। କରେ । ନିଃସହାୟ ଜୀବନରେ ସେ ନିଜଚ୍ଚକୁ 
ଅସହାୟ ଓ ଅଭିଶପ୍ତ ମନେ କରେ । 


୨୫୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ରଥଯାତ୍ରା 

ସହସ୍ର।ଧ୍‌ୁକ ବଷ ଧରି ଜଗନ୍ନାଥ 
ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ଓଡ଼ିଶାକୁ ବିଶ୍ଵବିଦିତ 
କରିଛି । ଆଷାଢ଼ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଦ୍ବିତୀୟା ତିଥିରେ 
ତିନିଠାକୁର ତିନି ରଥରେ ସୁସଜ଼ିତ ହୋଇ 
ପୁରୀ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଭକ୍ତଙ୍କ 
ସମାଗମରେ ମାଉସୀମା” ଘରକୁ 
ଯାଇଥାନ୍ତି । ପୃଥୁବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରୁ ଭକ୍ତ 
ଓ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କର ସୁଅ ଛୁଟେ । ଗୋଟିଏ । 
ଦିନ ତିନିଠାକୁରଙ୍କୁ ସଭିଏ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ “ । ¦ / 54 
ଦର୍ଶନ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତି । ୩୭୩ +“ - ଏ. 
ରଥଯାତ୍ରା ସହିତ ଛେରାପହଁରା ଏକ ବିଧ୍‌, ରଥ ଉପରେ ଗଜପତି ଜ୫େରାପହଁରା କରୁଛନ୍ତି 
ଯାହାକି କେବଳ ଗଜପତିଙ୍କଦ୍ବଧାରା ସଂପନ୍ନ ହୁଏ । ସେ ଛେରାପହଁରା ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଭାବରେ ସାରିଲେ 
ରଥଟଣା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ | ବିଭିନ୍ନ ବାଦ୍ୟ ଓ ବିଧୂବିଧାନ ଭିତରେ ରଥଯାତ୍ରା ଗୋଟିଏ ଦିନ ଟଣା, 
ସାତଦିନ ମାଉସୀମା" ମନ୍ଦିରରେ ଅବସ୍ଥାନ ଏବଂ ପୁଣି ଗୋଟିଏ ଦିନ ବାହୁଡ଼ାଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । 


ରଥଯାତ୍ରାକୁ ଗୁଣ୍ଚିଚାଯାତ୍ରା ଓ ଘୋଷଯାତ୍ରା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ବଡ଼ଦେଉଳ ବା ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଛାଡ଼ି 
ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର ଓ ସୁଭଦ୍ରା ଗୁଶ୍ଚିଚା ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଆନ୍ତି । ସେଦିନ ପୁରୀ ସହର ଲୋକାରଣ୍ୟ ହୁଏ । 
ଓଡ଼ିଶା ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ବିଷ୍ଣୁଭନ୍ତମାନେ ଆଜିକାଲି ରଥଯାତ୍ରା ଆୟୋଜନ କରୁ ଛନ୍ତି । ଯେଉଁଠାରେ 
ଢଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଅଛି ସେଠାରେ ରଥଯାତ୍ରା ଆୟୋଜନ ହେବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ତେବେ ପୁରୀ ରଥଯାତ୍ରା 
ପରି ତିନୋଟି ରଥ କେବଳ ବାରିପଦାରେ ଟଣା ହୂଏ । ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ନୁ ହେଁ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରଥକୁ 


ମି ଯଥଯଛଯଛ୍ ଯମ 
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ରଥଯାତ୍ରା 
ନନ୍ଦିଘୋଷ, ବଳଭଦ୍ରଙ୍କ ରଥକୁ ତାଳଧ୍ଵଜ ଏବଂ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ରଥକୁ ଦର୍ପଦଳନ କୁହାଯାଏ । ଦଉଡ଼ି 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଭକ୍ତମାନେ ରଥଗୁଡ଼ିକୁ ଟାଣନ୍ତି । ବାରି ପଦା ରଥଯାତ୍ର।ରେ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ରଥ କେବଳ 
ମହିଳାମାନେ ଟାଣିବା ପରଂପରା ରହିଛି । 


ପର୍ବପର୍ବାଣି ୨୫୩ 


ଚିତଉ ଅମାବାସ୍ୟା ବା ଚିତାଲାଗି ଅମାବାସ୍ୟା 

ଏହା ଏକ ପାରିବାରିକ ପବ ଏବଂ ଅତି ସୀମିତ ଭାବରେ ଏହା ପାଳିତ ହୁଏ । ସହରମାନଙ୍କରେ 
ଚିତଉ ଅମାବାସ୍ୟା ଆଜିକାଲି ପାଳିତ ହେଉ ନାହିଁ । ଶ୍ରାବଣ ମାସ ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ ଏହି ପର୍ବ ପଡ଼େ । 
କୃଷକ ପରିବାରରେ ଚିତଉପିଠା ଚାଉଳ ଚୂନାରେ ତିଆରି ହୋଇ ବଣ୍ଟାଯାଏ । କିଛି ପିଠା ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
ସରୀସ୍ପଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉତ୍ସର୍ଗ ହୁଏ । ସମସ୍ତେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ପରିବାରର ମଙ୍ଗଳ ହେବାର ବିଶ୍ଵାସ 
ନେଇ କୃଷକ ପରିବାରରେ ଚିତଉ ଅମାବାସ୍ୟା ପୂଜାସଂଧ୍ଯା ସମୟରେ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଗହ୍ମା ପୂର୍ଣିମା 

ଶ୍ରାବଣ ପୂର୍ଣ୍ରି ମାଦିନ ଗହ୍ମାପୂର୍ଣ୍ରିମା ବା ରାକ୍ଷୀପୂର୍ଣ୍ଣିମା 
ପାଳନ କରାଯାଏ । କୃଷକ ଗ୍ରହପାଳିତ ପଶୁମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵ ତନ୍ତ୍ର 
ଯତ୍ନ ନେଇ, ଶିଙ୍ଗରେ ତେଲ, ବେକରେ ଫୁଲମାଳ ଓ ମଥାରେ 
ସିନ୍ଦୂର ଲଗାଇ ପୂଜା କରେ । ଗୋସଂପଦ ବୂଵି ତା'ର 
ଏକମାତ୍ର କାମନା । ସେଦିନ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କ 
ପୂଜା କରାଯାଏ । ସେ କୃଷକମାନଙ୍କର ସଂରକ୍ଷକ, ଲଙ୍ଗଳ 
ତାଙ୍କର ଆୟୁଧ । 

ଗହ୍ଳା।ପୂର୍ଣ୍ଣମା ଦିନ ଝୁଲଣଯାତ୍ର। ମଧ୍ଯ ହୂଏ। 
ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ନିଦଶନସ୍ଵରୂପ ରାଧା ଓ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଭକ୍ତମାନେ 
ଝୁଲାରେ ଝୁଲାଇ, ଗୀତ ଗାଇ, ମନୋରଞ୍ଜନ କରନ୍ତି | 
ଭଜନ କୀର୍ରନ ମଧ୍ଯ ଆଯୋଜିତ ହୁଏ । ଉକ୍ତ ଦିନ ଝିଅମାନେ 
ରାକ୍ଷୀବନ୍ଧନ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଭାଇର ମଙ୍ଗଳ 
କାମନା କରି ତା ' ହାତରେ ରାକ୍ଷୀ ବାନ୍ଧନ୍ତି । ' ରକ୍ଷା' ଶବ୍ଦରୂ 
ରାକ୍ଷୀ ଶବ୍ଦର ଉପ୍ତ୍ରି । ଆଜିକାଲି ରାକ୍ଷୀବନ୍ଧନ ଅତି ଜନପ୍ରିୟ 
ହୋଇଛି। ସ୍କୁଲ କଲେଚ୍ଚ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ଏଥ୍‌ରେ 
\,_ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି । ନାନା କିସମର ରାକ୍ଷୀ ବଜାରରେ 
ଏ ` ବିକି ହେଉଛି | ବ୍ୟବସାୟ ଭଲ ଚାଲେ | ଆ ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
୮ ଏହି ପର୍ବର କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହିଁ । କେବଳ ସାମାଢିକ 
ସୌହାର୍ଦ୍ଦ୍ୟ ଏବଂ ଭାଇଭଉଣୀର ସୁସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ ଏହାର 
ରାକ୍ଷୀବନ୍ଧନ ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ଓଷା 
ଭାଦ୍ରବ ମାସରେ କିଶୋରୀମାନେ ଖୁଦୁରୁକୃଣୀ ଓଷା ମାନନ୍ତି କେବଳ ରବିବାର ଦିନ । ନବବିବାହିତା 


ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହା ମାନିପାରନ୍ତି । ସେମାନେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ଓଷା ପାଳନ୍ତି । ଏହି ଓଷା ଓଡ଼ିଶାର 
ସାମୁଦ୍ରିକ ବାଣିଜ୍ୟ ପରଂପରା ଉପରେ ଆଧାରିତ । ତେଣୁ କେବଳ ଉପକୂଳବର୍ତୀ ଜିଲ୍ଲାମାନଙ୍କରେ 
ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ଓଷାର ପ୍ରଚଳନ ଦେଖାଯାଏ । ମଙ୍ଗଳା ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ସେମାନେ ଉପବାସ ରହି ପୂଜା 
କରନ୍ତି । ନାବିକମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ମଙ୍ଗଳା । ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାର ସାଧବମାନେ ଦରିଆପାରି ଦେଶମାନଙ୍କ 
ସହିତ ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ କରୁଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଯାତ୍ରା ଯେପରି ସଫଳ ହେଉ ସେଥୁପାଇଁ ପରିବାରର 
କିଶୋରୀ ବାଳିକାମାନେ ଏହି ଓଷା କରୁଥିଲେ । ସେଦିନ ପୂଜାପାଇଁ ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ ପ୍ରତିମାମାନ କିଣିବାକୁ 
ମିଳେ । ପୂଜା ନିରାଡ଼ମ୍ବର ଭାବରେ ହୂଏ ଏବଂ ପୂଜା ଶେଷରେ ବ୍ରତଚାରିଣୀମାନେ ଓଷା ଉପାଖ୍ୟାନ 
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୨୫୪ ଓଡ଼ିଆ ଳାତର ଇତହାସ ଓ ସଂସ୍କତ - ଦ୍ଵତୀୟ ଭାଗ 


ଶ୍ରୁଣାନ୍ତି । ବହିରେ ସାତ ସାଧବ, ସେମାନଙ୍କର ଅଲିଅଳୀ ସାନଭଉଣୀ ତଅପୋଇ କଥା ବଣ୍ଢିତ ହୋଇଥାଏ । 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ଓଷାକୁ ଭାଲୁକୁଣୀ ଓଷା କହନ୍ତି । ଶେଷ ରବିବାର ଦିନ ଓଷା ଉଦ୍‌ଯାପନ 
। । ଆବ ଡ୍‌ ` 





ଖୁଦ଼ୂରୂକୁଣୀ ଓଷା 


ହେଲେ ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ ପ୍ରତିମାକୁ ଝିଅମାନେ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଯାଇ ନିକଟସ୍ଥ ପୋଖରୀରେ ବିସର୍ଚ୍ଚନ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେଦିନ ଘରେ ପିଠାପଣା ହୁଏ । 


ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ 

ଭାଦ୍ରବ ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦନ ଭଗବ।ନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜନ୍ମଦିନ । ବିଷ୍ଣୁ ଅବତାର ନେଇ ଜନ୍ମନେବାର ।¥ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ଦୁଷ୍ଟଦଳନ ଓ ସନ୍ଥ୍ରପାଳନ । ଏହି ପବିତ୍ର 
ଦିନକୁ ବୈଷ୍ଣବ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଅତି ଉଲ୍ଲାସ ସହିତ ପାଳନ ।; ଵଵ, 
କରାଯାଏ । ଘରେ ଓ ମନ୍ଦିରରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତିମା ସ୍ଥାପନ । 
କରି ଭକ୍ତମାନେ ଉପବାସ କରି ସାରା ଭାରତରେ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ 
ଉତ୍ସବ ଆୟୋଜନ କରିଥାନ୍ତି । ଭଜନ କୀଉ୍ ନ ହୁଏ । 
ମହିଳାମାନେ ଦଳ ଦଳ ହୋଇ ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜନ୍ମ ମୁହୂତ୍ତ କୁ 
ଆଗ୍ରହ ସହିତ ଅପେକ୍ଷା କରନ୍ତି । ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ 
ଏବଂ ନବମୀ ତିଥୁରେ ନନ୍ଦୋତ୍ସବ ହୁଏ । ଗୋପପୁରରେ କୃଷ୍ଣ 
ଜନ୍ମକୁ ଅତି ଆନନ୍ଦରେ ଧୁମ୍‌ଧାମ୍‌ରେ ପାଳିତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ନନ୍ଦୋତ୍ସବକୁ ମଧ୍ୟ ସବଭ।ର ତୀୟ ସ୍ତରରେ ହିନ୍ଦୁ ମାନେ 
ମାନନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ମହିଳାମାନେ ବାଳ ଗୋପାଳ ପ୍ରତିମା ପୂଜା 
କରନ୍ତି । ସେଦିନ ରାତି ଧାରା ଶ୍ରାବଣ ପରି ବର୍ଷ। ହେବାର 





ପର୍ବପର୍ବାଣି ୨୫୫ 


ଵିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତର ଦଶମ ସ୍କନ୍ଧ ଆବୃରି ହୁଏ । ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ କୃଷ୍ଣଲୀଳା ମଧ୍ଯ ଆୟୋଜିତ 
ହୋଇଥାଏ | 


ଗଣେଶ ପୂଜା 

ବିଘ୍ନରାଜ ଗଣେଶଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିବାଦ୍ଵାରା ସବୁ ବିଘ୍ନ 
ନାଶ ହୁଏ ବୋଲି ଧମବିଶ୍ବାସ ରହିଛି । ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କପାଇଁ ସେ 
ଜ୍ଞାନର ସାଗର ଓ ଗୁଗୁଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତେଣୁ ବିଦ୍ୟାଳୟ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଓ 
ଘରେ ଘରେ ଗଣେଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଭକ୍ତମାନେ ଗଣେଶ ପୂଜାରେ 
ପୁଷ୍ପାଞ୍ଜଳି ନ ଦେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପବାସ କରନ୍ତି । ନୂୃତନବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ 
କରନ୍ତି । ଆମିଷ ଭକ୍ଷଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଗଣେଶଙ୍କ ପ୍ରତିମା ଓ ମେଢ଼ 
ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ସୁସଜିତ ହୋଇଥାଏ । ପୁରୋହିତ ପୂଜା କରନ୍ତି । 
ସଂଧ୍ୟାରେ ବିସର୍ଜନପାଇଁ ପୂଜା ହୁଏ ଏବଂ ପରଦିନ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନେ 
ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ପ୍ରତିମାକୁ ନେଇ ନିକଟସ୍ଥ ନଦୀ ବା ପୁଷ୍କରିଣୀରେ 
ବିସର୍ଜନ କରିଥାନ୍ତି । ଭାଦ୍ରବ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଚତୁର୍ଥୀଦିନ ଗଣେଶ ପୂଜା 
ହୁଏ । ପଶ୍ଚିମଓଡ଼ିଶାରେ ଏହା ସହିତ ନୂଆଖାଇ ଉତ୍ସବ ସଂପୃକ୍ତ । 


ବିଶ୍ବକର୍ମା ପୂଜା 

ବିଶ୍ବକର୍ମା ଦେବତାମାନଙ୍କର ସ୍ଥପତି ଓ ଯନ୍ତ୍ରୀ । ତାଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ବର୍ଦ୍ଵକାର ସଂପ୍ରଦାୟ ମାନନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଯେଉଁ ମାନେ ଗ୍ବହନି ମାଁଣ ଶିଳ୍ପ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ସେମାନେ ବିଶ୍ଵକର୍ମାଙ୍କ ପୂଜକ ଓ ଭକ୍ତ । ସେ 
ଜଗନାଥ, ବଳଭଦୁ ଓ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କର ବିଗ୍ରହ ନିମାଣ କରିଥୁବାର ପ୍ରବାଦ ଅଛି | ଭାଦ୍ଵବମାସ କନ୍ଯାସଂକ୍ରାନ୍ତି 
ତିଥିରେ ବିଶ୍ବକର୍ମା ପୂଜା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ | ତାଙ୍କର ପ୍ରତିମାକୁ ସୁନ୍ଦର ମେଢ଼ରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରି ସ୍ଥପତି 
ଓ କାରିଗରମାନେ ପୂଜା କରନ୍ତି । 





ମହାଳୟା 

ମହାଳୟା ପିଦ଼ ପୁରୁଷଙ୍କ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ତର୍ପଣପାଇଁ ଏକ ପବିତ୍ର ଦିବସ । ଆଶ୍ଵିନ ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରରେ ପିତୃ ପୁରୁଷଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶ୍ରାଦ୍ଧୋତ୍ସର୍ଗ କରାଯାଏ । ତା'ପରଦିନ ପାଖରୁ 
ପନ୍ଦର ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମହାଳୟା ଶ୍ରାଦ୍ଧ ପାଳିତ ହେବା ବିଧୁ ଥୁବାରୁ ଉକ୍ତ ପନ୍ଦର ଦିନକୁ ପିତୃ ପକ୍ଷ 
କୁହାଯାଏ । ପରିବାର କରାଁ ଓ ଗୃହିଣୀ ସେ ଦିନ ଉପବାସ କ ରନ୍ତି । ଶ୍ରାଦ୍ଧକାଯ୍ୟ ସରିଲେ ସେମାନେ 
ହବିଷାନ୍ନ ଭୋଜନ କରନ୍ତି । ସେଦିନ ପିତୃ ପୁରୁଷ ପିଣ୍ଡ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଧରାପୃଷ୍ଠକୁ ଆସିବା ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଏ । ଏହା ଏକ ପବିତ୍ର ଦିନ । ପୟାଶ୍ରାଦ୍ଧ ବା ମହାଳୟା ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଘରେ, ମନ୍ଦିରରେ, ପୁରୀ, ଗୟା 
ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଥାନରେ ଆୟୋଜନ ହୋଇପାରେ । ସେଦିନଠାରୁ ଦଶହରା ଉପଲକ୍ଷେ ନବରାତ୍ର ପାଳିତ ହୁଏ । 


ଦୁର୍ଗାପୂଜା 

ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ବଡ଼ ସାର୍ବଜନୀନ ପର୍ବ ହେଲା ଦୁଗାପୂଜା ବା ଦଶହରା । ବର୍ଷାଗତୁ ସରିଯାଏ, 
ଶରତଗତୁ ରେ ଆକାଶ ନିର୍ମଳ ଦିଶେ । ଦଶଭୁଜା ଦୁର୍ଗାଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ । ଅସୁରକୁଳ ନାଶ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ଧରାଧାମରେ ଅବତୀଣ୍ଠ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ଶାରଦୀୟ ଦୁଗୋତ୍ସବ ତିନି ଦିନ ପାଳିତ 
ହୁଏ । ଆଶ୍ଵିନ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ସପ୍ତମୀ, ଅଷ୍ଟମୀ, ନବମୀ ଏବଂ ଦଶମୀ ଦୁର୍ଗାପୂଜା ପର୍ବ ମହା ଆଡ଼ମ୍ବରରେ 


ସସ୍‌ ୩ ୬୬୧୩ 


ହିନ୍ଦୁ ସଂପ୍ରଦାୟଦ୍ଵାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଏହି ତିନିଦିନକୁ ମହାସପ୍ତମୀ, ମହାଅଷ୍ଟମୀ ଏବଂ ମହାନବମୀ 


୨୫୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


କୁହାଯାଏ । ଦୁର୍ଗାଁ ହେଲେ ଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ। ସେ ୨ “ `" " ° 
ମହାଶକ୍ତି ବିମଳା, ସବୁ ଦେବତାଙ୍କ ଶକ୍ତିସ୍ବରୂପିଣୀ। ୮ “୭ 
ମା ' ଅମିକା ଦୁର୍ଗତିନାଶିନୀ ଭାବରେ ଭକ୍ତମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ଆହୁ।ନ କରନ୍ତି । ପ୍ରତିମା ନିମ।ଣରେ, ମେଢ଼ 
ସଚ୍ଚାଇବ।ରେ, ପୂଚ୍ଚାବିଧୂ ଅନୁସାରେ ସଂପନ୍ନ 
କରିବାରେ ଦୁଗାପୂଜା କମିଟିମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସହରରେ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ବ୍ୟୟ କରନ୍ତି । ଦୁଗାପୂଜା ରାଜା । 
ଜମିଦାରମାନେ ନିଜ ପରିବାରରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତରେ 
କରୁଥୁଲେ । ଏବେ କିନ୍ତୁ ତାହା ସାର୍ବଜନୀନ ଉତ୍ସବ 
ଭ।ବରେ ଆୟୋଜିତ ହେଉଅଛି । ଏକଦା ଶକ୍ତି 
ଉପାସକମାନେ ପଶୁବଜି ଦେବା ବିଧ୍‌ ଥୁଲା । ଏବେ 
ତାହା ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲାଣି । 

ଦୁଗାଙ୍କ ଦଶଭୁଜା ମୂର୍ଲି ସହିତ ମହିଷାସୁରର 
ନିଧନ ଦୃଶ୍ୟକୁ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ନିର୍ମାଣ କଗନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ସହିତ ଗଣେଶ, କାରିକେୟ ମଧୁ ପୂଜିତ ହୁ ଅନ୍ତି । 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା ସମୟରେ ଚଣ୍ଡୀପାଠ ହୁଏ, ହୋମ ହୁଏ, ( 
ଭୋଗ ବିତରଣ କରାଯାଏ ଦିବାରାତ୍ର ମୁହୂର୍ତ ନକ 
ଅନୁସାରେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ଲାଗି ରହିଥାଏ ଅତି ନିଷ୍ଠାର ଦୂଗାପୂଜା 
ସହିତ । ରାତ୍ରି ସମୟରେ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନ ପାଇଁ ପୌରାଣିକ ଉପା ଖ୍ୟାନ ସମ୍ବଳିତ ଯାତ୍ରା, ଲୀଳା 
ଆଦି ଅଭିନୀତ ହୁଏ । 

ଦଶହରା ଦିନ ରାବଣପୋଡ଼ି ଉତ୍ସବ ହୁଏ । ଅସୁର ରାବଣର ଅତିକାୟ ପ୍ରତିମାକୁ ଅଗ୍ନିଦଗ୍ଧ କରାଯାଏ । 
ତା'ପରେ ଦେବୀପ୍ରତିମା ନଦୀ ଜଳରେ ବିସର୍ଜନ ହୁ ଅନ୍ତି । 


କେତେକ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ ଏକ ପରଂପରା । ବନ୍ଧୁମିଳନ ଉପଲକ୍ଷେ ଜ୍ଞାତିକୁଟୁମ୍ବ 
ଏକଜ୍ଜୁଟ ହୁଅନ୍ତି । ଆମିଷାନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ ଅନୁମୋଦିତ । ମହିଳାମାନେ ନିଜର ସୌଭାଗ୍ୟକୁ ଅକ୍ଷୁଣ୍ଠ ରଖ୍ଵବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସିନ୍ଦୂର ଖେଳା କରନ୍ତି । ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇ ସେମାନେ ଦୀର୍ଘଦିନ ପତିସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କରିଥାନ୍ତି । 
କୁମାରୋସ୍ତସ୍ବ 

କୁମାରୋପ୍ସବ ଦିନ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା ମଧ୍ଯ ପାଳିତ ହୁଏ । ସେଦିନ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ, 
ପରିବାରରେ କୁମାର ଓ କୁମାରୀମାନଙ୍କପାଇଁ ନବବସ୍ତ୍ର ଓ ପିଠାପଣା ତିଆରି ହୁଏ । ଆଶ୍ଵିନ ମାସ 
ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ଏହି ଉତ୍ସବ ଏକ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସର ପର୍ବ । ସକାଳେ ଉଦୟାଚଳରେ ଥୁବା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଏବଂ 
ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ପୂର୍ଣ୍ଚଚନ୍ଦ୍ରକ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଏହି ପର୍ବ ପରିବାରକୁ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ସମୃଦ୍ଧି ଆଣିବାପାଇଁ 
ଅଭିପ୍ରେତ । ଭାଇଭଉଣୀ ମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ଆୟୁଃ ମିଳେ । ପୂଜା ନିଷ୍ଠା ସହକାରେ ନ କଲେ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟହାନି ଓ 
ଅସୁନ୍ଦର ସ୍ଵାମୀ ପାଇବାର ଆଶଙ୍କା ଥାଏ । ସକାଳେ ନବବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି କୁମାରୀମାନେ ସୂଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ପୁଷ୍ପାଞ୍ଜଳି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ସଂଧ୍ୟାରେ ସେହିପରି ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ପୁଷ୍ପାଞ୍ଜଳି ଦେବା ପରେ ପିଠାପଣା ସାଙ୍ଗ ସାଥ୍ଵରେ 
ଖାଆନ୍ତି । ଏହାକୁ ଚାନ୍ଦପୂଢା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ସାରାରାତି ଗୀତ ଗାଇ ଓ ଖେଳରେ ବିତାଇବା ପରଂପରା 
ରହିଛି । ଏହି ଅବସରରେ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ କନ୍ୟାମାନେ ଜହ୍ନିଓଷା ପାଳନ କରନ୍ତି । ଜଢହ୍ନିଫୂଲ ଓ ଫଳ 





ପବ ପର୍ବାଣି ୨୫୭ 


ତୁଳସୀ ମୂଳରେ ଦେଇ ପୂଜା କରାଯାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାସଗ୍ହ ସମ୍ମୁଖରେ ତୃଳସୀ ଚଉରା ତିଆରି 
ହୋଇଥାଏ । 


କୁମାର ପୂର୍ଣ୍ରିମା ସହିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୂଜା ମଧ୍ଯ ସଂପୃକ୍ତ । ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ ପୂଜା ଭାବରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପ୍ରତିମା 
ଓ ଅତି ସୁନ୍ଦର ମେଢ଼ମାନ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଗର୍ଭଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତି 

କୃଷକପାଇଁ ଏକ ମହତ୍ସ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଦିନ । ଏହି ପର୍ବ ନିରାଡ଼ମ୍ବର ଭାବରେ ପରିବାର ଭିତରେ ପାଳିତ 
ହୁଏ । କାଭିକମାସ ପ୍ରଥମ ଦିନ କୃଷକ କଳ୍ପନା କରେ ତା 'ର ଧାନକ୍ଷେତ ପୁଷ୍ପଭରା ହେବ ଏବଂ ଖୁବ୍‌ 
ଭଲ ଫସଲ ହେବ। ଧାନ ଫୁଲ ଯେପରି ପୋକଦ୍ଧାରା ନଷ୍ଟ ନ ହୂଏ ଅଥବା କୌଣସି କାରଣବଶତଃ 
ଫସଲ ନଷ୍ଟ ନ ହୁଏ, ଏ ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ ସେ ଧାନକ୍ଷେତରେ ପୂଜା କରେ। ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରେ ତା' ଘର ଧନଧାନ୍ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ ହେଉ | 


କାଳୀପୂଜା 

ଏକଦା ଓଡ଼ିଶା ଶାକ୍ତ ଉପାସନାପାଇଁ ଖ୍ୟାତିଲ।ଭ 
କରିଥିଲା । ବିରଜା ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁର ଥିଲା ଶାକ୍ତ ଉପାସନାର 
କେନ୍ଦ୍ର । ବିରଚ୍ଚା ନିକଟସ୍ଥ ଭଦ୍ବକରେ ଭଦ୍ରକାଳୀ ଥୁଲେ 
ଇଷ୍ଟଦେବୀ । କାଳୀଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରି ଦୀପାବଳୀ 
ପର୍ବ ପାଳିତ ହୁଏ । ଏହା ଦୁର ଦିନର ପର୍ବ । କାରିକ ମାସ 
ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ କାଳୀପୂଜା ହୁଏ । ପରଦିନ ଦୀପାବଳୀ 
ଏବଂ ବାଣଘ୍ୁଂଟା । ଉଭୟ ଦିନ ହିନ୍ଦୁମାନେ ନିଜ ବାସଗ୍‌୍ହ ଓ 
ମନ୍ଦିରକୁ ଦୀପମାଳାରେ ସୁଶୋଭିତ କରନ୍ତି । କାଳୀଙ୍କପାଇଁ 
ସାର୍ବଜନୀନ ପୂଜା ମଧ୍ଯ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ମହାକାଳୀଙ୍କ ମୃଣ୍ମୟ 
ଉଲଗ୍ନ ମୂର୍ରି । ଲୋଳିତ ରକ୍ତବର୍ଣ୍ଣ ଜିହ୍ନା, ନରମୁଣ୍ଡର ମାଳା 
ଏବଂ ଗୋଟିଏ ହାତରେ ନରମୁଣ୍ଡ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ହସ୍ତରେ କଟାର 
ଥାଇ ଭୟଙ୍କର ପ୍ରତିମାମାନ ସହର ବଢାରରେ ପୂଢିତ ହୁଏ । 
ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ କାଳୀ ପୂଜା ଖୁବ୍‌ କ୍ଵଚିତ୍‌ ଦେଖାଯାଏ । ଏହି 
ପବକୁ ମଧ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ କର।ଯାଏ । 
ବ୍ୟବସାୟୀମାନେ ଉକ୍ତ ଦିନ ନିଜର ନୂତନ ବର୍ଷ ମାନନ୍ତି ଓ ନୂତନ ବ୍ୟବସାୟ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି । ଦୋକାନ 
ଆଗରେ କଦଳୀ ବୃକ୍ଷ ସ୍ଥାପନ କରି ଗରାଖମାନଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ ଓ ଆପ୍ୟାୟିତ କରନ୍ତି । 


ଦୀପାବଳୀ ଏକ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସର ପର୍ବ । ଦୀପ ପ୍ରଜ୍ଵଳନ ସହିତ ପୟାଶ୍ରାଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ମହାଳୟା 
ଶ୍ରାଦ୍ଧ ପରି ପିତୃପୁରୂଷଙ୍କୁ ପିଣ୍ଡ ଦେବା ପରଂପରା ଅନେକେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । 


କାଉ୍ଭିକ ପୂର୍ଷ୍ରିମା ବା ରାସପୂର୍ଣ୍ଣିମା 

କାର୍ଭିକ ମାସର ପୂଣ୍ଠମୀ ତିଥୁରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଶିବଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଏହା ଏକ ଅତି ଶୁଭଙ୍କର 
ଦିନ । କାକ ମାସ ସାରା ସେମାନେ ନିରାମିଷ ଭୋଜନ କରଚ୍ତି । କାରଣ କାରିକକୁ ଧର୍ମମାସ ବୋଲି 
ଧରାଯାଏ । ମାସ ଆରମ୍ଭରୁ ଭଚ୍ଚନ କୀରତ୍ରଧନଦ୍ଵାରା ମନକୁ ପବିତ୍ର ରଖୁବା ପରଂପରା ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକ ପାଳନ କରନ୍ତି । ସକାଳେ ସ୍ନାନ ସାରି ସଭିଏ ଶିବ ମନ୍ଦିରକୁ ଯା'ନ୍ତି । ସନ୍ଧ୍ୟା ସମାବେଶରେ 
ଧମ।ଲୋଚନା ହୁଏ । ମହିଳାମାନେ ବୁନ୍ଦାବତୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଦୀପ ଦିଅନ୍ତି ଓ ଶଙ୍ଖ 
ବଜାନ୍ତି । ପୁରୁଷମାନେ ଅବସର ବିନୋଦନପାଇଁ ସାଙ୍ଗସାଥୀଙ୍କ ଘରକୁ ଯାଆନ୍ତି । ସେଦିନ ସକାଳେ 





୨୫୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 
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ଦାଗଟନବଦାଣ 

ନିକଟସ୍ଥ ନଦୀ ବା ପ୍ୁଷ୍ପଗିଣୀଗେ ଘିଲାମାନେ ସୋଲ ଡଙ୍ଗା ଅଥବା କଦଳୀବାହୁଙ୍ଗାରେ ନିମିତ ଡଙ୍ଗା ଭସାନ୍ତି । 
ଦୀପଟିଏ ଡଙ୍ଗାରେ ଜଳୁଥାଏ । ଏହି ବୋଇତ ଭସାଣ ଜଜ଼ଳୀୟମାନଙ୍କର ଅତୀତ ନୌବାଣିଜ୍ୟଗ ପ୍ରତୀକ । 
ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାର ସାଧବ ସଂପ୍ରଦାୟ ବିଦେଶକୁ ବାଣିଜ୍ୟପାଇଁ ଯାଉଥୂଲେ ଏବଂ ଅଜସ୍ର ଧନରତ୍ନ 
ଆଣୁଥିଲେ | ଓଡ଼ିଶାର ନଦୀମାନ ନୌଟାଳନପାଇ ଉପଯୁକ ଥିଲା | ଆଜ ତାହା ଏକ ମଧୁର ସତି ଭାବରେ 
ବୋଇତବନ୍ଦାଣ ଘପବଗେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । କଟକରେ ଯେଉ ବୋଇଚବନ୍ଦାଣ ଉସସବ ହୁଏ ତାହା 
ବାଲିଯାତ୍ରା ନାମଗେ ଖ୍ୟାଚ । ବାଲିଯାତ୍ରା ସାଧବମାନଙ୍କର ବାଲିଦ୍ଧୀପକ଼ ବାଣିଜ୍ୟପାଇ ଯିବାର ସ୍ମତି ସହ 
ଳତିତ | 

କାଟିକ ପ୍ରଣିମାର ପ୍ରଦ ପାଞ୍ଚବିନ ଓଡିଶାରେ ପଞ୍ଚକ ବ୍ରତ ପାଳିତ ହୁଏ । ରୋଷେଇଶାଳକୁ ଆମିଷ 
ପ୍ରବେଶ କରେ ନାହି । ସାଗଣ୍ିକ ଭୋଳନରେ ପଗିବାର ସଦସ୍ୟମାନେ ଆପ୍ୟାୟିତ ହୂ ଅନ୍ତି । 

କାରିକ ପୂଣ୍ଣଠ୍ରିମାକୁ ରାସପୂଣ୍ଠିମା କହିବାର ତାପୃର୍ଯ୍ୟ ଅଛି । ସେଦିନ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ହୂଏ । ରାସଗୀତର ସୁମଧୁର ଲଳିତ ସ୍ଵରରେ ମନ୍ଦିରର ବାତାବରଣ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୁଏ । 
ପିଲାମାନେ ରାସଲୀଳା ଅଭିନୟ କରନ୍ତି । 


ପ୍ରଥମାଷ୍ଟମୀ 

ମାଗଶିର ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଏହି ପର୍ବ ହୋଇଥାଏ । ପରିବାରର ଜ୍ୟେଷ୍ଠସନ୍ତାନକୁ 
ନବବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧାଇ ତା'ର ମଙ୍ଗଳପାଇଁ ଠାକୁରଙ୍କ ପାଖରେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଏହା ଏକ ପାରିବାରିକ 
ପର୍ବ । କିନ୍ତୁ ସେଦିନ ଆଉ ଅନେକ ପ୍ରକାର ପବ ପାଳିତ ହୁଏ । ଯଥା- ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମାଷ୍ଟମୀ, 
ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରେ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ, ମୂଳାଷ୍ଟମୀ ଓ ମହାଷ୍ଟମୀ, ଗୋସଂପଦ ବୃଦ୍ଧିପାଇଁ ଗୋଷ୍ଠାଷ୍ଟମୀ ଏବଂ 
ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ । ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀରେ ମହାପ୍ରଭୁ ଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ସେଦିନ ଲିଙ୍ଗରାଜ 
ନିଜ ମାମୁଘରକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କପାଳିମଠକୁ ବିଜେ ହୁ ଅନ୍ତି । 

ତେବେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କପାଇଁ ପ୍ରଥମାଷ୍ଟମୀରେ ପରିବାରର ପ୍ରଥମ ସନ୍ତାନକୁ ନୂଆବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧାଇ 
ଅଭିନନ୍ଦନ କରାଯାଏ । ପିଠାପଣା ଓଡ଼ିଆ ଘରେ ଯାହା ହେବା କଥା ତାହା ହୁଏ । ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ମଧ 
ସେଦିନ ପୂଜା କରିବା ବିଧ୍‌ ରହିଛି । 


ପର୍ବପର୍ବାଣି ୨୫୯ 


ମାଣଓଷା 

ମାର୍ଗଶିର ମାସ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ମାସ । ସେ ମାସରେ କୃଷକର 
ଗୃହମାନ ଧାନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଫସଲରେ ଜରି ଯାଇଥାଏ। ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ |: 
ତୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ମାର୍ଗଶିର ମାସ ଗୁରୁବାର ଦିନଗୁଡ଼ିକରେ ମାଣବସା 
ଓଷା ଅତି ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ଆନନ୍ଦ ମନରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ଗୃହକୁ |: ` © ' 
ଆମିଷ ଆଣିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଵ ନିଷେଧ । ରାତି ପାହିବା ଆଗରୁ ଗୃହିଣୀ [୩୩୬ = ` 
ସ୍ନାନ ସାରି ଘରେ ଓ ବାହାରେ ଝୋଟି ଦେଇ ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ | 
କରନ୍ତି । ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ ତାଙ୍କର ପୂଜା ହୁଏ । ଗୃହିଣୀ ଓ ଗୃହସ୍ଵାମୀ ॥।#%% 
ପୂଜା ନିଜେ କରନ୍ତି । ଭୋଗ ଲଗାନ୍ତି । ପୂଜା ଶେଷରେ ମାଣଓଷା ¢ 
ଉପା ଖ୍ୟାନ ଶୁଣନ୍ତି । ବ୍ରତ ପିନ୍ଧନ୍ତି । ସାଥୀରେ ପରିବାର ସଦସ୍ୟମାନେ 
ପିଠାପଣା ଖାଆନ୍ତି । ସ୍ଵାମୀ ଭୋକନ କଲା ପରେ ଗୃହିଣୀ ଭୋଜନ | । 
କରନ୍ତି । ସେଦିନ ଅନ୍ନ ନଷ୍ଟ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଅଇଁଠାବାସନ ସଫା ମୀଣଞଓଷା 
କରି ରଖାଯାଏ । ପଡ଼ିଶା ଘରକୁ ଖ୍ରି ଓ ପିଠା ଉପହାର ଦିଆଯାଏ । କୃଷକର କ୍ଷେତ ମଜୁରିଆ ଓ 
ବାରମାସିଆ ମୂଲିଆମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆକଣ୍ଠ ଭୋଜନ ଦିଆଯାଏ । 

ମାଣବସା ଗୁରୁବାର ଦିନ ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ଘରମାନଙ୍କରେ ପୂର୍ବପୁରୁଷରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ଥୁବା ଲକ୍ଷ୍ମୀପେଡ଼ିରୁ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ବାହନ ଓ ପ୍ରତୀକ ହାତୀ, ମାନ, ପଦ୍ମଫୁଲ ଆଦି ବାହାର କରି ପୂଜା କରନ୍ତି | ମାଣ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର 
ଧାନ ମପା ପିତଳ ବାସନ । ତାହା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ । ତାହାକୁ ପୂଜା କରାଯାଉଥୁବାରୁ ଏହି ପର୍ବକୁ 
ମାଣଓଷା କୁହାଯାଏ । ମାଣ ଉପରେ ଚୂନା ଲିପି ତା' ଉପରେ ଚନ୍ଦନ ସିନ୍ଦୁର ଦେଇ ଗୃହିଣୀ ପୂଢା 
କରନ୍ତି । ମାଣ ଭିତରେ ନୂଆ ଅମଳ ହୋଇଥୁବା ଧାନ ପୂର୍ଣ ଥାଏ । ସେ ହିଁ ମା ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ପ୍ରତୀକ । 
ଯୌଥ ପରିବାରରେ ସବୁ ବିବାହିତା ମହିଳା ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଆଜିକାଲି ସହର ସଂସ୍କୃତିରେ 
ଯୌଥ ପରିବାର ବିରଳ । ସହରରେ କୃଷିରଭିରିକ ଜୀବନଶୈଳୀ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଆଦର ଓ ପୂଜା 
ସବୁ ହିନ୍ଦୁ ଘରେ ପ୍ରଚଳିତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୃହିଣୀ ମାର୍ଗଶିର ଗୁରୁବାର ମାଣଓଷାର ପବିତ୍ରତା ଓ ତାପୃଯ୍ୟକୁ 
ପାସୋରିପାରି ନାହାନ୍ତି । ଏହି ପରଂପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ହେଲେହେଁ ପୂର୍ବ ସମୟର ନିଷ୍ଠା ଓ ମହତ୍ସ୍ଵପପାଇଁ 
ଓଡ଼ିଆ ଜୀବନରେ ଅତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଓ ଜନପ୍ରିୟ ହୋଇ ରହିପାରିଛି । 





ସରସ୍ଵତୀ ପୂଳା 

ସରସ୍ଵତୀ ବାକ୍ସ ଦେବୀ ଓ ଜ୍ଞାନର ସାଗର । ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ମହଲରେ 
ତାଙ୍କର ଆଦର ଖୁବ୍‌ ବେଶି । ମାଘ ଶୁକ୍କପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ଦିନ 
ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନଙ୍କରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିମା ପୂଜିତ ହୁଏ । ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନେ 
ପୂଜା ସାରି ପୁଷ୍ପାଞ୍ଜଳି ଦେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପବାସରେ ରହନ୍ତି । ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପୂଜା ସାରି ଭୋଗ ବିତରଣ କଲ। ଉତ୍ତାରୁ ସେମାନେ ପ୍ରସାଦ 
ସେବନ କରନ୍ତି । ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରି ସାଙ୍ଗସାଥୀମାନଙ୍କ 
ସହ ବୁଲାବୁଲି କରିବା ଏ ପର୍ବର ବିଶେଷତ୍ଵ । ସେଦିନ ଶିକ୍ଷାନୁ ଷ୍ଠାନ 
ସବୁ ବନ୍ଦ ଥାଏ । ପିତାମାତାଙ୍କ ଅନୁମତି ନେଇ ପିଲାମାନେ ଦିନଟି 
ଖୁସି ମନରେ କାଟନ୍ତି । 





ସରସ୍ବତୀ ପୂଜା 


୨୬୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ମହାଶିବରାତ୍ରି 

ଏହାକୁ ଶିବଚତୁଙ୍ଦଶୀ ବା ଜାଗରଯାତ୍ରା ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ମହାଶିବରା ଦ୍ରି ମହାଦେବଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଟ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ବ୍ରତ କରନ୍ତି, ନିରୋଳା ଉପବାସ ରହନ୍ତି । ଜଳ ବିନା ଅନ୍ୟ କିଛି ଅନ୍ନ 
ସ୍ପର୍ଶ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଶିବମନ୍ଦିରରେ ଭୀଷଣ ଭିଡ଼ ହୁଏ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିବପୂଜା କରାଯାଏ ¦ ରାତ୍ରି 
ସମୟରେ ଉଜାଗର ରହି ଦୀପ ଜଳାଇବାକୁ ପଡ଼େ । ରାତ୍ରି ଶେଯରେ ମହାଦୀପ ଉଠିଲେ ବ୍ରତ ଶେଷ 
ହୁଏ । ଶିବଙ୍କୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥୁବା ନଡ଼ିଆ, କଦଳୀ, ଫଳ ଓ ଦୁଖ ଆଦି ବ୍ରତଚାରୀମାନେ ସେବନ କରନ୍ତି | 

ମାଘମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୀ ଦିନ ଜାଗରଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଶିବଙ୍କ ଉପାସନାରେ ବହୁ 
ସାବଧାନତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । ସେ ମଙ୍ଗଳର ପ୍ରତୀକ । ଶିବପୁରାଣରେ ଶିବଙ୍କ ଦୈବୀ 
ଶକ୍ତି ଓ ମହିମା ସଂପର୍କରେ ବଣ୍ତନା ଅଛି । ଶିବସ୍ତୁତି, ମହାମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ମନ୍ତ୍ର, ଧାନମନ୍ତ୍ର ଆଦି ଆବୃରି କରି 
ଭକ୍ତମାନେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସାର୍ଥକ କରନ୍ତି । ଦୁଗ୍ଧ, ବିଲ୍ଵ ପତ୍ର ଏବଂ ଧୁତୁରା ଫୁଲ ଶିବଙ୍କର ଅତିପ୍ରିୟ । 
ଭକ୍ତ ମାନେ ଶିବଙ୍କୁ ତାହା ସବୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥାନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରାପ୍ତବୟସ୍କ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ମହିଳାମାନେ 
ଜାଗରବ୍ରତ କରିପାରନ୍ତି । ଅନ୍ୟମାନେ ଏହା କରିବୀ କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜାଗରବ୍ରତରୁ ବିରତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଦୋଳପୂଷ୍ଟିମା 

ଦୋଳପୂର୍ଣ୍ରିମା ବା ହୋଲି ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପର୍ବ । ଫାଲ୍‌ଗୁନ ମାସ ପୂର୍ଣ୍ରିମା ଦିନ 
ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ଉପାସକମାନେ ଏହି ପର୍ବ ପାଳନ କରିବା ସହିତ ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗରେ ହୋଲି 
ଖେଳି ସାମାଜିକ ବଂଧୁତ୍ବକୁ ନିଗୂଢ଼ କରିଥାନ୍ତି । ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସୌହାର୍ଦ୍ଦ୍ୟ ସ୍ଥାପନର ଏହା ଅନ୍ୟତମ 
ଉପାୟ | ଜାତି ଧର୍ମ ବଣ୍ଠ ଓ ବୟସ ନିବିଶେଷରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ବାଳକବାଳିକାମାନେ ରଙ୍ଗ 
ଖେଳନ୍ତି । ରଙ୍ଗ ଖେଳର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମହତ୍ସ କିଛି ନାହିଁ । କେବଳ ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଅଛି । ପୁରାଣବଣ୍ଠିତ 
ଉପାଖ୍ୟାନ ଅନୁସାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରାସଲୀଳା ସମୟରେ ରାଧା ଏବଂ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ ରଙ୍ଗ ଖେଳୁଥୁଲେ । 
ଉକ୍ତ ପରଂପରା ବର୍ରମାନ ଭିନ୍ନ ରୂପ ନେଇଛି । 


® „7; ‹ ଏ । । 
। %¥ © ( 


॥ ¥ ¦ 7 ¥ | \ ୬ ` 
[. ( ' > ବ%୍‌୍‌ + 





ପର୍ବପର୍ବାଣି ୨୬୧ 


ଦୋଳପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଉତ୍ସବର ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଅଛି । ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ରଜ ଦୋଳି ବା ଫଗୁ ଦୋଳି, ପଞ୍ଚୁ 
ଦୋଳ, ଦୁଇ ଦୋଳ, ତିନି ଦୋଳ, ଛ ଦୋଳ ଏବଂ ନ' ଦୋଳ ଇତ୍ଯାଦି | ଏ ଉସ୍ସବ ପ୍ରାୟ କୋଡ଼ିଏ ଦିନ 
ଧରି ଚାଲେ । ଉତ୍ସବ କାଳରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ 
ସମ୍ବୋଧନ କରାହୁଏ । ଯଥା- ରାଧାକାନ୍ତ, ରାଧାରମଣ, ରାସବିହାରୀ, ବିନୋଦବିହାରୀ, ମଦନମୋହନ 
ଇତ୍ୟାଦି । ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତିମାକୁ ଦୋଳିରେ ବସାଇ ଗାଁ ଗାଁ ବୁଲାଇବା ପରଂପରା ରହିଛି । ଉକ୍ତ ଦୋଳିକୁ 
ବିମାନ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରରୁ ଦ୍ଵାରକୁ ବିମାନ ବୁଲେ ଏବଂ ଭଲ୍ତମାନେ ଠାକୁରଙ୍କ ଦର୍ଶନ 
କରି ନିଜକୁ ଧନ୍ୟ ମନେ କରନ୍ତି । ଗୃହିଣୀ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଭୋଗ ଅପଣ କରନ୍ତି । ପରିଶେଷରେ ସବୁ ବିମାନ 
ଗୋଟିଏ ପଡ଼ିଆରେ ଏକତ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି । ସଂକୀର୍ତନ ର ନିନାଦରେ ଦୋଳପଡ଼ିଆ ବା ମେଲଣ ପଡ଼ିଆ ପ୍ରକମ୍ିତ 
ହୁଏ, ରଙ୍ଗ ବା ଅବିର ଖେଳ ହୁଏ | ବିଶେଷତଃ ଲାଲ ରଙ୍ଗ ଅଧୂକମାତ୍ରାରେ ବ୍ୟବହୁତ ହୁଏ | ଏହାକୁ 
ଫଗୁଖେଳ କୁହାଯାଏ । ଫଗୁଖେଳ ଗ୍ରାମ ଗ୍ରାମ ମଧ୍ଯରେ ଭାଇଚାରା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୁଏ । 
ମେଲଣରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମର ବିମାନକୁ ଆକଷ୍ଣଣୀୟ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ମେଲଣ ପଡ଼ିଆକୁ ଅଣାଯାଇଥାଏ । 
ଏହି ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ପୁରୁଷମାନେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ମେଲଣରେ ଯାତ୍ରା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଦୁଇତିନିଦିନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାତ୍ରା ବା ମେଳା ଚାଲୁ ରହେ । ଦୋକାନ ବଜାର ବସେ ଓ ଭଲ ବ୍ୟବସାୟ ଚାଲେ । ସନ୍ଧ୍ୟା 
ସମୟରେ ଆତସବାଜି ଓ ନାନାପ୍ରକାର ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦୋଳ କମିଟି ତରଫରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥାଏ । 
ଯାତ୍ରା ଓ ମେଳା ମହିଳାମାନେ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । କେତେକ ବୈଷ୍ଣବ ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦୋଳବେଦୀ 
ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତହିଁରେ ମନ୍ଦିରର ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ଦର୍ଶନପାଇଁ ରଖାଯାଇଥାଏ । 
ଗ୍ରାମରେ ଦୋଳପୂର୍ଣ୍ରିମା ପର୍ବ ଧମଭାବନା ସହ ପାଳିତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ସହରମାନଙ୍କରେ ଦୋଳପର୍ବ ପାଳନ 
ସମୟରେ ରଙ୍ଗଖେଳ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ରଙ୍ଗ ଖେଳରେ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ପରିସ୍ଥିତି 
ଅଣାୟତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଅସାମାଜିକ ଲୋକ ତହିଁରୁ ଲାଭ ଉଠାନ୍ତି । ପଣା ସହିତ ଭାଙ୍ଗ ଖାଇ ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ 
ଯୁବକମାନେ ବିଶ୍ବଙ୍ଖଳ ଆଚରଣ ଦେଖାଇବାରୁ ଅପ୍ରୀତିକର ପରିସ୍ଥିତି ଉପୁଜେ । ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ରାସଲୀଳା 
ଓ ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ବିନମ୍ର ଭାବ କଥା ସେମାନେ ଭୁଲିଯାନ୍ତି । ସହର ଅପେକ୍ଷା ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଦୋଳପର୍ବ 
ସାମାଜିକ ଅନୁଶାସନର ସାମିୟାନା ତଳେ ଅନୁଷ୍ପିତ ହୁଏ । ତେଣୁ ତାହା ଉପଭୋଗ୍ୟ । ବସନ୍ତ ରତୁର 
ଆଗମନକୁ ଅଭିନନ୍ଦିତ କରି ଦୋଳପର୍ବର ତାତ୍ଛ୍ରିକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଉପଲବୁଧୂ କଲେ ଏହି ପରଂପରାର ଆଏଧ୍ଞାତ୍ମିକ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିବ । 


ଶ୍ରୀରାମନବମୀ 

ଏହ। ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କପାଇଁ ବିଶେଷତଃ ଉତ୍ତର ଭ।ର ତୀୟ 
ଅଧୁବାସୀମାନଙ୍କପାଇଁ ଏକ ଅତି ପବିତ୍ର ଦିବସ । ଓଡ଼ିଶାର ସବତ୍ର 
ଏ ପର୍ବ ପାଳିତ ହୂଏ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠାରେ ହିନ୍ଦୀଭାଷା ଅଧୁକ 
ସେଠାରେ ଶ୍ରୀରାମନବମୀ ଅତି ଆଡ଼ମ୍ବର ସହିତ ସାର୍ବଚ୍ଚନୀନ 
ଉତ୍ସବ ଭାବରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ରାମ, ସୀତା, ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଓ ହନୁମାନ୍‌ଙ୍କ 
ପ୍ରତିମା ସୁସଜ୍ଜିତ ହୋଇ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନପାଇଁ 
ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ । ଚୈତ୍ରମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ନବମୀ ତିଥୁରେ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ଜନ୍ମତିଥୁ ହିସାବରେ ଏହି ଦିନଟି ଅତି ମହତ୍ତ୍ଵ ପୂଣ୍ଠ । ଓଡ଼ିଶାର 
ଭୁବନେଶ୍ବର, ଓଡ଼ଗାଁ, କଟକ ଏବଂ ଯାଜପୁରରେ ରଘୁନାଥଜୀ ମନ୍ଦିର 
ପାଖରେ ପ୍ରବଳ ଭିଡ଼ ଜମେ । ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ମନବିନୋଦନପାଇଁ 





୨୬୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ରାମଲୀଳା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ରାମଭକ୍ତମାନେ ବ୍ରତଉପବାସ କରିଥାନ୍ତି । ରାମନବମୀ ଉତ୍ସବ ପ୍ରାୟ ଏକମାସ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲେ । ରାମାୟଣ ବଣ୍ଠିତ ଉପାଖ୍ୟାନକୁ ନେଇ ଲୀଳା ଓ ଯାତ୍ରା ଅଭିନୟମାନ ବିଶେଷ ଜନାଦୃତ 
ହୁଏ । ଭସିମୂଳକ ଗୀତ ମଧ୍ଯ ଗାନ କରାଯାଏ | 


ଦଶପଲାର ଲଙ୍କାପୋଡ଼ି ଉତ୍ସବ ଏକ ଅନନ୍ୟ ସାଧାରଣ ଉତ୍ସବ । ସେଠାକାର ରଘୁନାଥଜୀ ମନ୍ଦିରରେ 
ରାମଙ୍କ ପୂଜା ମହାସମାରୋହରେ ହେବା ସହିତ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥେ ଲଙ୍କାପୋଡ଼ି ଆୟୋଜିତ 
ତୁଏ । ରାମଲୀଳା ଅଭିନୟର ଶେଷଦିନ ରାବଣ, କୁମ୍ଭକଣ୍ଠ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ବଧ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ଅତିକାୟ ପ୍ରତିମାରେ ଅଗ୍ନିସଂଯୋଗ ହୁଏ । ଲଙ୍କାନଗରୀ ଅଗ୍ନିଦଗ୍ଧ ହେବା ଦୃଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଯାଏ । 
ରାବଣର ପ୍ରତିମା ପ୍ରାୟ ୬୦ ରୁ ୮୦ ଫ୍ରୁଟ ଉଚ୍ଚ । ଲଙ୍କାଗଡ଼କୁ ଅନେକ ଚାଳଘରକୁ ସୁସଜିତ କରି 
ତିଆରି କରାଯାଏ । ଆତସବାଜିର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ ହୁଏ । ରାମ ଓ ରାବଣ ମଧ୍ଯରେ କଥୋପକଥନ ମଧ୍ଯ 
ଦୃଶ୍ୟଦ୍ଵାରା ବଣ୍ଢିତ ହୁଏ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ବିପୁଳ ଜନସମାଗମ ଭିତରେ ରାବଣ ଓ ଲଙ୍କାକୁ ଧ୍ଵଂସ 
କରାଯାଏ । ରାମାୟଣ ପ୍ରତି ଲୋକମାନଙ୍କର ଅଶେଷ ଆଦର ରହିଥୁବାରୁ ରାମ ଅବତାର ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କର ଅହେତୁକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ 

ପୁରୀର ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ରଥଯାତ୍ରା ପରି ଲିଙ୍ଗରାଜ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ଯାତ୍ରା ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ପର୍ବ । ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ଏକ ସ୍ଥାନୀୟ ପର୍ବ । ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତ୍ର ଏହା ପାଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଚୈତ୍ରମାସ 
ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀ ଦିନ ଏହି ଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ସେଦିନ ଯେଉଁ ରଥ ତିଆରି ହୁଏ ତାକୁ ରୁକୁଣାରଥ 
କୁହାଯାଏ । ଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କ ସହିତ ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର, କପିଳେଶ୍ଵର ଏବଂ ଦେବୀ ରୁକ୍ମିଣୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ଭକ୍ତ 
ରଥଯାତ୍ରାରେ ଅଂଶ ନି ଅନ୍ତି । ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରୁ ରାମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଥ ଚାଲେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂ୍ବ 
୨୬୧ ରେ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅଶୋକ କଳିଙ୍ଗ ଜୟ କରି ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ସମ୍ମାନାର୍ଥେ ଏହି ରଥଯାତ୍ରା ପ୍ରଥମେ 
ଆୟୋଜନ କରିଥୁବାର ଜନଶ୍ରୁତି ରହିଛି । ଆଜିକାଲି ଉକ୍ତ ଯାତ୍ରା ପ୍ରଭୁ ଲିଙ୍ଗରାଜଙ୍କପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏହି 
ଯାତ୍ରୀ ଦୀର୍ଘ ଆଠଦିନ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଅଷ୍ଟମଦିନ ଦେବତାମାନେ ନିଜ ନିଜ ମନ୍ଦିରକୁ ବାହୁଡ଼ିଯା ଆନ୍ତି । 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ବନ୍ଧ୍ୟା ନାରୀମାନେ କିମ୍ବା ଯାହାର ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ପରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ସେ ଯଦି 
ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ଦିନ ପ୍ରାତଃକାଳରେ ମରିଚୀ କୁଣ୍ଡରେ ସ୍ନାନ କରନ୍ତି ତେବେ ସେ ପୁଣି ଗର୍ଭବତୀ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ ଉପଲକ୍ଷ ରେ ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ମେଳା ବସେ । ଆଠ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୂରଦୂରାନ୍ତ ରୁ 
ଲୋକମାନେ ଏହା ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଆସନ୍ତି । ସେମାନେ ରଥଟଣାରେ ଅଂଶ ନେଇ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ 
କରିଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମନୋଭାବ ସେମାନଙ୍କୁ ମେଳାକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥାଏ । କୁହାଯାଏ ଯେ 
'ରୁକୁଣାରଥ ଅଣଲେଉଟା' | ଏ ରଥ ଫେରନ୍ତା ଯାତ୍ର।ରେ ପଛପଟ ପରଦା ଉଠାଇ ନୂତନ ଦ୍ଵାର 
ଖୋଲେ ଏବଂ ମନ୍ଦିର ଅଭିମୁଖରେ ଯାତ୍ରା କରେ । 


ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ 

ଏହା ସମ୍ବଲପୁରର ଏକ ସ୍ଥାନୀୟ ପର୍ବ । ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁର ଭୟଙ୍କର ଉତ୍ତାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଶିବଙ୍କୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି । ଉକ୍ତ ପର୍ବରେ ଶିବପାର୍ବତୀଙ୍କ ଶୁଭପରିଣୟ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ତେଣୁ ଏହାକୁ 
ଶିବବିବାହ ଓ ଶିବବିବାହୋଘତ୍ସବ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଦୁଇଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ପର୍ବ ଚାଲେ । ଜ୍ୟେଷ୍ଠମାସ 
ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀ ତିଥୁରେ ଶିବ ବିବାହ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ପରଦିନ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ଭକ୍ତମାନେ 


ପବପର୍ବାଣି ୨୬୩ 


କଟାନ୍ତି । ଶିବପାର୍ବତୀ ବିବାହ ଅତି ଆଡ଼ମ୍ବର ସହକାରେ ପାଳିତ ହେଉଥିବାରୁ ଅଚସ୍ର ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟିତ ହୁଏ । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ସମ୍ବଲପୁରର କେତେଜଣ ଧନାଢ଼୍ୟ ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ପରିବାର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିଥାନ୍ତି । ଜଣେ ବରପକ୍ଷ 
ଓ ଅନ୍ୟ ଜଣେ କନ୍ୟାପକ୍ଷର ଯାବତୀୟ ବ୍ୟୟ ବହନ କରେ । ସ୍ଥାନୀୟ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରାଯାଏ । 
ସମ୍ବଲପୁର ସହରବାସୀ ମହାଉଲ୍ଲାସରେ ବିବାହପର୍ବ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ନୃତ୍ୟ ଓ ଗୀତର ଆୟୋଜନ ହୁଏ । 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଶିଳ୍ପୀମାନେ ଓ ନର୍ଗକୀମାନେ ଆସନ୍ତି । ଅଜସ୍ର ଅର୍ଥବ୍ୟୟରେ କୁଣ୍ଠା ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ବିବାହର ଶୋଭାଯାତ୍ରା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆକର୍ଷଣୀୟ ହୋଇଥାଏ । ରାତ୍ରିରେ ବିବାହ ଅନୁଶ୍ଢିତ ହୁଏ । କନ୍ୟାଘର 
ଅନେକ ଯୌତୁକ ଅଳଂକାର ଦେଇ କନ୍ୟା ବିଦାୟ କରନ୍ତି । ଷଷ୍ଠୀଦିନ ରାତ୍ରି ବେଳା ବରକନ୍ୟା ବିଦାୟ ନିଅନ୍ତି । 
ଶିବ ବୃଷଭ ଉପରେ ଏବଂ ପାର୍ବତୀ ସିଂହ ବାହନ ଉପରେ ପାଲିଙ୍କିରେ ବସି ବିଦା ହୁଅନ୍ତି । ସହରର ମୁଖ୍ୟ 
ରାସ୍ତା ଉପରେ ଶୋଭାଯାତ୍ରା ଗତି କରେ । ଦୁଇ ତିନିଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସହଗରେ ଭୀଷଣ ଜନଗହଳି ରହେ । 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଚେତନାର ସ୍ପର୍ଶ ନ ଥାଏ । ଆଧୁନିକତାର ପରିବେଶ ଭିତରେ ଦେବଦମ୍ପତିଙ୍କ ଶୁଭପରିଣୟ ସଂପନ୍ନ 
ହୁଏ | ସମ୍ବଲପୁର ସହରରେ ବ୍ୟବସାୟ ଭଲ ହୁଏ । 


ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା 

ବରଗଡ଼ର ଧନୁଯାତ୍ରା ପରି ବ୍ରହ୍ମପୁରର ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା ଏକ ସ୍ଥାନୀୟ ପର୍ବ । ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଳାର 
ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ସ୍ଥାନୀୟ ଗ୍ରାମଦେବୀ ବା ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ମାନନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ମହାଶକ୍ତି ଭାବରେ ପୂଜା 
କରାଯାଏ । ତାଙ୍କୁ ଉଗ୍ରଚଣ୍ଡୀ ଓ ସର୍ବମଙ୍ଗଳା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ବ୍ରହ୍ମପୁରର ଡୋରା ବା 
ତନ୍ତୀ ସଂପ୍ରଦାୟର ଦେଶବେହେରାଙ୍କ ପାଳିତାକନ୍ୟା ଥୁଲେ ଠାକୁରାଣୀ । ସେ ବିବାହ କଲା ପରେ ନିଜ 
ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ପିତ୍ରାଳୟକୁ ଆସନ୍ତି । ଏହି ପିତ୍ରାଳୟକୁ ଆସିବା ଏକ ଉତ୍ସବ ଭାବରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ତାକୁ 





ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା 


୨୬୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଧିତୀୟ ଭାଗ 


ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା କୁହାଯାଏ । ଦୁଇବର୍ଷରେ ଥରେ ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପିତ୍ରାଳୟକୁ 
ଫେରିବା ଉପଲକ୍ଷରେ ପ୍ରତିବେଶୀ ଓ ଗ୍ରାମବାସୀ ସଭିଙ୍କ ମନରେ ଆନନ୍ଦର ଲହରୀ ଖେଳିଯାଏ । ଠାକୁରାଣୀ 
ବେଶରେ ଜଣେ ଅଳ୍ପବୟସ୍କା ସଧବା ନାରୀ ଗାଁରେ ଘରକୁ ଘର ବୁଲନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସହିତ ଗାଁ ଲୋକ ମଧ୍ଯ । 
ସମସ୍ତେ ମିଶି ଏକ ଜନସମୁଦ୍ର ତିଆରି କରଚ୍ତି । ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ଠାକୁରାଣୀ କିଛିଦିନ ରହିଯାନ୍ତି । ଚାରି, ଛ, 
ଆଠଦିନ ପରେ ସେ ପୁଣି ପିତ୍ରାଳୟରୁ ଶ୍ଵଶୁରାଳୟକୁ ଫେରିଯାନ୍ତି । ଗାଁରେ ତାଙ୍କ ସମ୍ମାନରେ ଗୋଟିଏ କାଠ 
ଖମ୍ବ ପୋତା ଯାଇଥାଏ । ଏହି ଠାକୁରାଣୀ ଯାତ୍ରା ପରଂପରା ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚାୟକ ନୁହେଁ । ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର 
ଶବରମାନେ ଏପରି କାଠଖମ୍ବକୁ ଠାକୁରାଣୀ ଭାବରେ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । 


ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି 

ଓଡ଼ିଆ ପାଞ୍ଜରେ ମାସର ପ୍ରଥମ ଦିନକୁ ସଂକ୍ରାନ୍ତି କୁହାଯାଏ । ମାଘ ମାସର ପ୍ରଥମ ଦିନକୁ ମକର 
ସଂକ୍ରାନ୍ତ କୁହାଯାଏ । ଇଂରାଜୀ କ୍ୟାଲେଣ୍ଡର ଅନୁସାରେ ଏହା ଜାନୁୟାରୀ ମାସ ୧୪ ତାରିଖ ଦିନ 
ପଡ଼େ । ସେ ଦିନ ପାଖରୁ ସୂଯ୍ୟଦେବତା ଉତ୍ତରାୟଣ ହୁ ଅନ୍ତି । ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ଶିବଙ୍କର ପୂଜା 
ହଏ । ମୟୂରଭଞ୍ଜ, କେନ୍ଦୁଝର ଏବଂ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ର ଜନଜାତିମାନେ ସେଦିନଟି ସ୍ବତନ୍ତ ଭାବରେ ପାଳନ 
କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ପର୍ବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କୃଷକ ଗ୍ହରେ ସେଦିନ 
ମକରଚାଉଳ ପଣା ସହିତ ମିଶାଇ ଝୂଆଯାଏ । ନୂଆ ଅରୁଆଚାଉଳ, ଗୁତୃ, ନଡ଼ିଆ, ଛେନା, ମଧୁ 
ଏବଂ ଦୁଗ୍ଧ ମିଶାଇ ମକରଚାଉଳ ତିଆରି ହୁଏ । ମହାଦେବଙ୍କ ପାଖରେ ଭୋଗ ଲାଗିବା ପରେ ପରିବାରରେ 
ସଭିଏ ତାହା ଖାଆନ୍ତି । ସେଦିନଠାରୁ ରତୁ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ; କାରଣ ଶୀତରତୁ ସରିଯାଏ ଏବଂ ଦିନ ଲମ୍ବା 
ହୁଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗ୍ରୀଷ୍ମର ଆଗମନ ସୂଚିତ ହୁଏ | 

ଜନଜାତି ଅଧୁଷିତ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ନୂଆ ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବା ପରଂପରା ଅଛି । 
ବାସଗ୍ହକୁ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ମାଟି ଓ ଗୋବରରେ ଲିପି ଅଗଣାକୁ ପରିଷ୍କାର କରାଯାଇଥାଏ । ଅନେକେ 
ଘରକାନ୍ଥକୁ ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗମାଟିରେ ରଙ୍ଗିନ କରିଥାନ୍ତି । ସେଦିନ ଆମିଷ ଭକ୍ଷଣ ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଛେଳି, ମେଣ୍ଢା, 
କୁକୁଡ଼ାମାଂସ ସହ ଭାତ ପର୍ବପାଳନପାଇଁ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ । ହାଣ୍ଡିଆ ବା ମଦ ପିଇବାରେ ବାରଣ ନାହିଁ । 
ଗାଁମାନଙ୍କରେ ନୃତ୍ୟ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ବଣଭୋଜି କରିବା ଅନ୍ୟ ଏକ ମଉଜିଆ ନିଶା । କୂର୍ମି ସଂପ୍ରଦାୟର 
କିଶୋରୀ ବାଳିକାମାନେ ଟୁସୁପୂଚା କରନ୍ତି । ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ଓଷା ପରି ଟୁସୁ ପୂଜା ମଧ୍ଯ ବାଳିକାମାନଙ୍କର 
ଏକଚାଟିଆ ଅଧୁକାର । 


ଆଦିବାସୀ ଗାମାନଙ୍କରେ ମକରସଂକ୍ରାନ୍ତିରେ ବନ୍ଧୁ ସଙ୍ଖୋଳିବା ଏବଂ ଦାମୋଦର ଯାତ୍ରା କରିବା 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରଂପରା । ତା' ସହିତ ଦଳ ଦଳ ମିଶି କୁକୁଡ଼ା ଲଢ଼େଉ୍ କରିବା ଏବଂ ସେଥୁରେ ପ୍ରତି ଦ୍ବନ୍ଦ୍ରିତା 
ସହିତ ଜୁଆ ଖେଳ ମଧ୍ଯ ମିଶି ରହିଥାଏ । ଅଳ୍ପ କଥାରେ କହିଲେ, ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତିରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା 
ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ଶେଷ ହୋଇଥାଏ । ଅମଳ ହୋଇଥୁବା ଧାନ 
ଘରକୁ ଆସି ସାରିଥାଏ । ସମସ୍ତେ ମୁଠାଏ ସୁସ୍ଥରେ ଖାଇବାକୁ ପାଆନ୍ତି । ଜଳବାୟୁ ପ୍ରତିକୂଳ ନ ଥାଏ । 
ତେଣୁ ହାଲୁକା ମନକୁ ଟିକିଏ ଆମୋଦିତ କରିବାପାଇଁ ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତିର ନୂଆ ଲୁଗା, ନୁତ୍ୟ, ଗୀତ, 
ବନ୍ଧୁପରିଜନ ମିଳନ, ମାଂସାନ୍ନ ଭୋଜନ, ପିଠାପଣା ବିତରଣ ଆଦିର ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି । ଏହା ଏକ 
ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ ସାମାଜିକ ପରଂପରା । 


ପବପବ୍ାଣି ୨୬୫ 


ମାଘସପ୍ତମୀ 


ମାଘ ମାସ ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ ସପ୍ତମୀ ତିଥୂରେ କୋଣାର୍କ ନିକଟସ୍ଥ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ତୀରରେ ସାତଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମେଳା ବସେ । କୋଣାର୍କର ଯେଉଁ ପୌରାଣିକ ଖ୍ୟାତି ଅଛି ତଦନୁସାରେ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗାରେ ସ୍ନାନ କଲେ 
ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟାଧ୍ରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ ଓ ବିଶେଷ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ ହୁଏ । ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ 
ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ସୁଅ ଛୁଟେ । ମେଳାରେ ଜନସମାଗମ ଭଲ ହୁଏ । ପର୍ଯ୍ୟଟନ ବିଭାଗ ମେଳାରେ ପ୍ରଚାର 
କରିବାର ସୁବିଧା ପାଆନ୍ତି । 


ଜୋରନ୍ଦା ମେଳା 

ଓଡ଼ିଶାର ମହିମା ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କପାଇଁ ଦୁଇଟି ପବିତ୍ର ସ୍ଥାନ ଅଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଲା ଢେଙ୍କାନାଳର 
ଜୋରନ୍ଦା ଏବଂ ଦ୍ଧିତୀୟଟି ବଲାଙ୍ଗୀର ଜିଲ୍ଲାର ଖଲିଆପଲ୍ଲୀ । ଜୋରନ୍ଦାରେ ମହିମାଧର୍ମର ପ୍ରଣେତା ମହିମା 
ଗୋସାଇଁ ବା ଅଲେଖ ଗୋସାଇଁଙ୍କ ପବିତ୍ର ସମାଧ୍ପୀଠ ଅଛି । ତେଣୁ ଜାନୁୟାରୀ- ଫେବୃୟାରୀରେ ଗୋସାଇ୍ଗଙ୍କ 
ତିରୋଧାନ ଦିବସ ଉପଲକ୍ଷେ ସହସ୍ରାଧ୍ରକ ପର ଓ ଅପର ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ସେଠାରେ ସମବେତ ହୁଅନ୍ତି । ଧୁନି ଓ 
ଭଜନରେ ଗଗନ ପବନ ମୁଖରିତ ହୋଇଉଠେ । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଚରିତାର୍ଥ ହୈବା ଆଶାରେ 
ମହିମାଭକ୍ତମାନେ ଚିରାଚରିତ ଉପାସନା ସହିତ ଉଚ୍ତ ଦିବସଟିକୁ ମାନନ୍ତି । 


ଝାମୁଯାତ୍ରା 

କାକଟପୁର ଏବଂ ବାଙ୍କି ଅଞ୍ଚଳରେ ଝାମୁଯାତ୍ରା ଏକ ସ୍ଥାନୀୟ ଉତ୍ସବ । ଏହା ଅତି ଜାକଜମକରେ 
ପାଳିତ ହୁଏ । ଏହି ଯାତ୍ରାର ବିଶେଷ ଆକର୍ଷଣ ହେଲା ଜ୍ଵଳନ୍ତା ଅଙ୍ଗାର ଉପରେ ଖାଲି ପାଦରେ 
ଚାଲିବା । ଚୈତ୍ରମାସର ଶେଷ ମଙ୍ଗଳବାର ଦିନ କାକଟପୁରରେ ଏବଂ ମହାବିଷୁବ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦିନ ବାଙ୍କି ରେ 
ଝାମୁଯାତ୍ରା ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ଅନେକ ଦର୍ଶକ ଓ ଭକ୍ତ ସମବେତ ହୁ ଅନ୍ତି । ଏହି 
ଯାତ୍ରା ସହିତ ତନ୍ତ୍ର ଉପାସନା ଜଡ଼ିତ ଥୁବାର ବିଶ୍ବାସ । 


±+; 
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ସା ର % ° ˆ 
ଝାମୁଯାତ୍ରା 


୨୬୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଟ 


ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଅକଳନୀୟ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିପାଇଁ କିଛି ନା କିଛି ପର୍ବପର୍ବାଣିର 
ସୁଯୋଗ ରହିଛି । ବିଶେଷତଃ ମହିଳାମାନଙ୍କପାଇଁ ନାନା ପ୍ରକାର ବ୍ରତ ଓ ଉପବାସର ପ୍ରଚଳନ ଅଛି । 
ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ- ସୋମନାଥ ବ୍ରତ, ରବିନାରାୟଣ ବ୍ରତ, କେଦାରବ୍ରତ, ସୁଦଶାବ୍ରତ, ଏକାଦଶୀବ୍ରତ, 
ଅନନ୍ତବ୍ରତ ଓ ରୁଷିପଞ୍ଚମୀ ବ୍ରତ ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ନାନାପ୍ରକାର ପ୍ରଚଳିତ ଓଷା ଭିତରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ହେଲା- ବୁଧେଇ ଓଷା, ଖଡ଼ିଖଡ଼ ଓଷା, ଷଷ୍ଠୀ ଓଷା, ସୁକୁଟୁଣି ଓଷା, ଦାଣ୍ଡପହଁରା ଓଷା, ଚଇତି 
ମଙ୍ଗଳବାର ଓଷା, ପୌଷ ରବିବାର ଓଷା ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ପୂଣ୍ଣ୍ରମା, ଅମାବାସ୍ୟା, ସଂକ୍ାଚି, ସୂଯ୍ଯ୍ୟୋପରାଗ, 
ଚନ୍ଦ୍ରଗ୍ରହଣ ଆଦି କେତେକ ବିଶେଷ ଦିନରେ ସେମାନେ ପୂଣ୍ଠ୍ର ଅଥବା ଆଂଶିକ ଉପବାସ କରିଥାନ୍ତି । 

ଓଡ଼ିଶାରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବ୍ୟାପକତା ଅତୁଳନୀୟ । ଓଡ଼ିଆ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ସହନଶୀଳତା ମଧ୍ଯ 
ଅତୁଳନୀୟ । ଦେବଦେବୀ, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ଗନ୍ଧର୍ବ କିନ୍ନର, ବୃକ୍ଷଲତା ଆଦି ସବୁଠି ଧର୍ମ ଓ ପବିତ୍ରତାର 
ସାନିଧ୍ଧ ଲାଭ କରି ସେମାନେ ଆଦର୍ଶ ନାଗରିକ ଭାବେ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିପାରିଛନ୍ତି । 


ଦଶମ ଅଧାୟ 


ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଅତୀତ ଗୌରବର ମୂକସାକ୍ଷୀରୂପେ ଶତାଧୂକ ଦେବାୟତନ ଓ ମନ୍ଦିର ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଧର୍ମକୀର୍ରିମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏକଦା ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା କେବଳ କଳାକାର, ସ୍ଥପତି ଓ .ଶିଳ୍ପୀମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ଅଧୁଷିତ ହୋଇଥିଲା କହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଅକ୍ଷୟ କୀର୍ଭିର ନିର୍ମାଣପାଇଁ ଯେଉଁ ଅକଳନ 
ଧନସଂପଦର ଆବଶ୍ୟକତା ସହିତ ସୁରକ୍ଷା ଦିଗରେ ସାମରିକ ବ୍ୟୁପ୍ଵରିର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ଭୌମକର ରାଜତ୍ସଠାରୁ ଗଜପତି ଶାସନ କାଳ ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର କୀର୍ତିସୌଧମାନ 
ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ସେସବୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା ଏକ ସମ୍ଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ଓ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ରାଜତନ୍ତ୍ରଦ୍ଵାରା । 
ଭୌମକର ବଂଶ ସୁବର୍ଣ୍ଣରେଖାଠାରୁ ରଷିକୃଲ୍ୟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଶାଳ ରାଜ୍ୟର ଅଧୀଶ୍ଵର ଥୁଲେ । ଦଣ୍ଡଭୁକ୍ତି 
ମଣ୍ଡଳରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଖୂଜିଙ୍ଗ ମଣ୍ଡଳ, ଖୂଞ୍ଜଳି ମଣ୍ଡଳ, ଯମଗର୍ର ମଣ୍ଡଳ, ଏରାବଟ୍ଟମଣତଳ, କଙ୍ଗୋଦମଣ୍ଡଳ 
ଆଦି ଅଧ୍ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେମାନେ ସବେସର୍ବା ଥୁଲେ । ସେହିପରି ସୋମବଂଶୀମାନେ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳରୁ 
ଆସି ସାମରିକ ଶକ୍ତି ଓ କୃଟନୀତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଉତ୍କଳ ଓ କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ 
ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ରାଜାରାଣୀ, ମୁକ୍ତେଶ୍ଵର, ବ୍ରାହ୍ନେଶ୍ଵର ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରମାନ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥିଲା । 
ବିରଜା ବା ଆଧୁନିକ ଯାଜପୁରରେ ସେମାନେ ଅଶ୍ଵମେଧ ଯଜ୍ଞ ସଂପନ୍ନ କରିଥୁଲେ ଓ ନିଜକୁ ଚକ୍ରବର୍ତୀ 
ଅଧୀଶ୍ବର ଭାବରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିପାରିଥିଲେ । ଏସବୁ ସେମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ପରାକ୍ରମର ପ୍ରମାଣ ଦିଏ । 
ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ କ୍ଷୁଦ୍ର କଙ୍ଗାଦମଣ୍ଡଳର ରାଜା ମାଧବବର୍ମଣ ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ଅଧ୍ଵପତି ତିବରଦେବଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାସ୍ତ କରିବା କିଛି କ୍ଷୁଦ୍ର ଘଟଣା ନ ଥିଲା । ଏହିପରି ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ଇତିହାସରେ ରହିଛି 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ବୀରତ୍କ୍‌ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ । ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠା ଓଲଟାଇଲେ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଗଜପତି ରାଜତୃ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆମାନେ ସମର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ନିଜର ବୀରତ୍ଗ ପ୍ରମାଣିତ କରିଥୁବାର 
ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ସହସ୍ରାଧ୍ଵକ ବର୍ଷର ସମର ନିପୁଣତାରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଏକ ବୀରଜାତି 
ଥିଲେ । ଏହା ଏକ ସୁସ୍ଥ ପରଂପରା ଭାବରେ କିପରି ମହାଭ୍ତାରତ ଯୁଗରୁ ଚଳି ଆସିଥୁଲା ତାହାର ପୁନରାବୂରି 
କରିବା ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଖ୍ରୀ- ୧୫୬୬ ପରେ ନାନା କାରଣରୁ ଏହାର ଅନ୍ତନିହିତ ସଂହତି 
ଏବଂ ପ୍ରେରଣା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବାରୁ ସମର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଓଡ଼ିଆମାନେ ହୀନବଳ ବିବେଚିତ ହେଲେ । ତଥାପି 
କିନ୍ତୁ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଭାବରେ ପୂର୍ବ ପରଂପରା ବଳବିକ୍ରମ ସହିତ ଉଜ୍ଜୀବିତ ହୋଇଥୁବାର ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । 
ସାମରିକ କୃତିତ୍ପାଇଁ ସମୟୋଚିତ ପଦକ୍ଷେପ ଓ ନେତୃତ୍ସ ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମାନବ ସମାଜରେ 
ବୈଷୟକ ଜ୍ଞାନର ନୂତନତ୍କ ସାମରିକ ପ୍ରସ୍ତୁତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଦରକାର । ତାହା ହୋଇ ନ 
ପାରିଲେ ସାମରିକ ବ୍ୟୁପ୍ଵଭି ହ୍ରାସ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ପରଂପରାରୁ ପ୍ରେରଣା ସଂଗ୍ରହ କରି ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତିସାମର୍ଥ୍ୟରେ 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗ 
ମୟୂରଭଞ୍ଜର କୁଳିଅ ଣା, ବଇଦିପୁର ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ପୁରାତନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗ ଏବଂ ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର 


ଏ ାକ୍‌ ୬୭୭8 


ଯୁଗର ପ୍ରସ୍ତର ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତଶସ୍ତ୍ର ମିଳିଅଛି । ସେତେବେଳେ କେବଳ ଜୀବନଧାରଣପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତରନି ମିତ 


୨୬୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରମାନ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲା । ଆଦିମାନବର ବାସସ୍ଥଳୀରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କରୁ ଯେଉଁ ଅସ୍ତ୍ରମାନ 
ପ୍ରତ୍ନତତ୍ସ୍ବବିତ୍ନ ମାନେ ସଂଗ୍ରହ କରିଛନ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକ ଜୀବଜନ୍ତୁ ଶିକାରପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥିଲା । ମଣିଷ ସେତେବେଳେ 
ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ହୋଇ ନ ଥୁଲା କି ଜୀବନ ଧାରଣରେ ଆତ୍ମନିଭରଶୀଳ ହୋଇ ନ ଥୁଲା । କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ ହେବା ପରେ ସେ ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ହେଲା ଏବଂ ଭୂସଂପର୍ି ସହିତ ମମତାବଦ୍ଧ ହୋଇ ପଡ଼ିଲା । 
ସଂପରିର ମମତା ବା ନାରୀ ପ୍ରତି ଆସଚ୍ତିଜନିତ କଳହ ଦୁଇ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଦୁଇ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ 
ରକ୍ତପାତର କାରଣ ହୋଇଥୁବା ମନେହୁଏ । ବାରିପଦା ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ ସଂରକ୍ଷିତ ଥୁବା ଧାତୁ ନିମିତ 
ବିଶାଳ କୁଠାର ଯୁଦ୍ଧରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁବା ସମ୍ଭବ । ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗ ଏବଂ ତାମ୍ରଯୁଗରେ ଯୁଦ୍ଧର 
ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରି ବର୍ଭିତ ହୋଇଗଲା । ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଭାରତ ପ୍ରବେଶ କଲା ସମୟରେ 
ସିନ୍ଧୁଉପତ୍ୟକାରେ ଯେଉଁ ନଗର ସଭ୍ୟତା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା ତାହା ତାମ୍ରପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗୀୟ ସଭ୍ୟତା । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ ଲୌହଧାତୁରେ ନିମିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏବଂ ସେମାନେ ଅଶ୍ଵର ବ୍ୟବହାର ଜାଣିଥୁ ବାରୁ ସିନ୍ଧୁ 
ଉପଚ୍ୟକାବାସୀଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାଜିତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥୁଲେ । 


ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ 

ଭାରତରେ ଆଯୟ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରସାର ହେବା ପରେ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ହୋଇଥୁବା ଏତିହାସିକମାନେ ଅନୁମାନ କରଚ୍ତି । ସେତେବେଳକୁ ଭାରତବର୍ଷ ଅନେକ କ୍ଷୁଦ୍ର ବୃହତ୍‌ 
ରାଜ୍ୟରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇସାରିଥୁଲା । ଏହି ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ପ୍ରତିପରି ଓ ପ୍ରଭୁତ୍ଵପାଇଁ ଯେଉଁ 
ମହାସଂଗ୍ରାମ ହେଲା ତାହା ମହାଭୀରତ ଯୁଦ୍ଧ ବା କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧ ନାମରେ ଅଭିହିତ । କୌରବ ଓ 
ପାଣ୍ଡବମାନେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧରେ ଦୁଇ ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦ୍ରୀ ଶକ୍ତି ଥିଲେ । ସେମାନେ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରାଜାମାନଙ୍କ 
ସହଯୋଗ ପାଇଥୁଲେ । ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାରେ ସେତେବେଳେ ଓଡ୍ର ଏବଂ କଳିଙ୍ଗ ନାମକ ଦୁଇଟି ରାଜ୍ୟ 
ଥୁଲା । କଳିଙ୍ଗ ରାଜା ଶ୍ରୁତାୟୁଧ କୌରବଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଷାଠିଏ ହଜାର ରଥ ଏବଂ ଦଶହଜାର ଗଜାରୋହୀ 
ସୈନ୍ଯ ନେଇ ପାଣ୍ଡବସେନା ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ତିନି ବୀରପୁତ୍ର ଥୁଲେ ଶକ୍ରଦେବ, 
କେତୁମାନ ଓ ଭାନୁମାନ । ସେମାନେ ପୁଳିନ୍ଦ ଓ ଶବର ଆଦି ଆରଣ୍ୟକମାନଙ୍କ ସେନାପତି ଥୁଲେ । 
ଭୀମଙ୍କ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ଭୀଷ ଣ ସଂଗ୍ରାମ ହୋଇଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ପରିଶେଷରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜା, ରାଜ ପୁତ୍ର 
ଏବଂ ସୈନ୍ଯମାନେ ଭୀମଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିହତ ହୋଇ ବୀର ଗତିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ । ସେହିପରି ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ 
ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ହୋଇ ଓଡ୍ର ରାଜା କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧରେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ । 


କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧରେ କଳିଙ୍ଗସେନା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବ୍ୟୁହରଚନା କରିଥୁବା ଜଣାଯାଏ, ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ 
ଶକଟ ବ୍ୟୂହ, ସମୁଦ୍ର ବ୍ୟୂହ ଓ ଗରୁଡ଼ ବ୍ୟୂହ ଇତ୍ୟାଦି । ଭୀମ ଓ ଶ୍ରୁ ତାୟୁଧଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧ ବଣ୍ଠଢୁ ନା ସମୟରେ ସଞ୍ଜୟ 
କଳିଙ୍ଗସେନାର ସାହସ ଏବଂ କୌଶ ଳର ଭୂରି ଭୂରି ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । ସେଥ୍‌ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ କଳିଙ୍ଗରାଜ 
ଧନୁ ବିଦ୍ୟାରେ ପାରଙ୍ଗମ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ପରିଚାଳିତ ରଥାରୋହୀ ଏବଂ ଗଜାରୋହୀ 
ସୈନ୍ୟମାନେ ଧନୁଶର, ଢାଲ, ବହ ଓ ଗଦା ପ୍ରଭୁତି ଅସ୍ତଦ୍ଧାରା ସୁସଜ଼ିତ ହୋଇ ଶ୍ଙଖଳିତ ଭାବରେ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିଥୁଲେ । ସେମାନେ ଭୀମଙ୍କୁ ଚତୁରଦ୍ଦିଗରେ ପରିବେଷ୍ଟିତ କରି ରଥମୁଷଳଦ୍ବାରା ଆକ୍ରମଣ କରିଥୁଲେ । 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅନେକ ସୈନ୍ଯ କୃପାଣ, ଖଡ୍ଗ ଓ କୁଠାର ଆଦି ଧାରଣ କରିଥିଲେ । ସାତ୍ୟକିଙ୍କ 
ବଣ୍ଠ ନାରୁ କଳିଙ୍ଗସେନାର ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷତିସାଧନ ହୋଇଥୁବା ସୂଚନା ମିଳେ । କଳିଙ୍ଗ ରାଜପୁତ୍ର ମାନେ 
ଜୀବନ ଉତ୍ସଗ କରି ଭୀମସେନଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରବଳ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାଦ୍ଵାରା ହଟଚମଟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ 
ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । କୂମପୁରାଣରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗରେ ଅତି ଉକ୍କ୍ଟଷ୍ଟ ଧରଣର ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ 
ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ଲାଭ କରୁଥୁଲେ । ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗର ସମ୍ବଦ୍ଧ ରାଜକୋଷ କଥା ବର୍ଣ୍ରିତ ହୋଇଅଛି । 


ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ ୨୬୯ 


ନନ୍ଦ ଓ ମୌର୍ଯ୍ୟ ଯୁଗ 


ମହାପଦ୍ମନନ୍ଦଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ମଗଧ ଏକ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ରାଜ୍ୟ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତି ଲାଭ କରିଥିଲା । 
ମହାପଦ୍ମ ନିଜକୁ ' ସର୍ବକ୍ଷତ୍ରାନ୍ତକଂ ଉପାଧ୍‌ରେ ଭୂଷିତ କରିଥୁଲେ । ଜୈନ ପରିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ ଏବଂ ହାତୀଗୁମ୍ଫା 
ଅଭିଲେଖରେ ସେ କଳିଙ୍ଗ ଜୟ କରିଥୁବା କଥା ବଣ୍ଠଣିତ ହୋଇଅଛି । ରାଜ୍ୟ ଜୟ ପରେ ସେ କଳିଙ୍ଗର 
ରାଷ୍ଟ୍ରଦେବତା ଜୀନ ରଷଭନାଥଙ୍କ ପ୍ରତିମାଟି ପାଟଳିପୁତ୍ର ଘେନି ଯାଇଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ମହାପଦ୍ମନନ୍ଦଙ୍କ ବିଜୟ 
ପରେ ଅଳ୍ପଦିନ ଭିତରେ କଳିଙ୍ଗ ପୁଣି ସ୍ଵାଧୀନ ରାଜ୍ୟ ହୋଇପାରିଥିଲା । ସ୍ଵାଧୀନ କଳିଙ୍ଗର ସମ୍‌ଦ୍ଧି ଓ ଶକ୍ତି 
ମଗଧପାଇଁ ଚକ୍ଷୁଃଶୂଳ ହୋଇଥୁଲା । ତେଣୁ ମୌର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅଶୋକ ' ଅବିଜିତ' କଳିଙ୍ଗ ଅଧ୍କାରପାଇଁ 
ଖ୍ରୀ,ପୂ- ୨୬୧ରେ କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣ କରିଥୁଲେ । ସମଗ୍ର ଭାରତର ଅଧୀଶ୍ଵବର ଅଶୋକ ଯେଉଁ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ 
କଲେ ସେଥୁରେ ଏକଲକ୍ଷ କଳିଙ୍ଗସେନା ମୃତାହତ ହେଲେ ଏବଂ ଦେଢ଼ଲକ୍ଷ ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ପାଟଳିପୁତ୍ରକୁ 
ନିଆଗଲେ । ଏପରି ଯୁଦ୍ଧ ଇତିହାସରେ ବିସ୍ମୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା । ଚଣ୍ଡାଶୋକଙ୍କୁ ଧର୍ମାଶୋକରେ ପରିବର୍ିତ 
କରିଥୁଲା | ଅନୁତାପ ଏବଂ ଅନୁଶୋଚନାରେ ବିଜୟୀ ବୀର ଅଶୋକ ମିୟମାଣ ହୋଇପଡ଼ିଲେ | ସେ 
କେବଳ ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳର ବିଜେତା ଥୁଲେ । ଅରଣ୍ୟବାସୀ ଆଟବିକମାନଙ୍କୁ ପଦାନତ କରିବା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କୁ ସେ କେବଳ ଚେତାବନୀ ଶୁଣାଇଥୁଲେ । ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ 
ତତ୍କାଳୀନ କଳିଙ୍ଗର ସାମ ଗିକ ଶକ୍ତି କଳନା କରିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ । ଯେଉଁ ରାଜ୍ୟର ଏକଲକ୍ଷରୁ ଅଧ୍ଵକ 
ସୈନ୍ୟ ଦେଶପାଇଁ ପ୍ରାଣବଳି ଦେଇପାରିଲେ ସେ ଦେଶର ବୀରତ୍ସ ଗୌରବର ବିଷୟବସ୍ତୁ । ଏହି ଚରମ 
ତ୍ୟାଗପାଇଁ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ବିଶ୍ଵଇତିହାସକୁ ନୃତନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଦେଇପାରିଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ ସମ୍ମୁଖ 
ଯୁଦ୍ଧ ହେଉଥୁଲା । ସେନାବାହିନୀର ବିଶାଳତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ କଳିଙ୍ଗର ଆର୍ଥିକ ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । 
ସାରା ଦେଶବାସୀ ମଗଧ ଆକ୍ରମଣ ବିରୋଧରେ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାର ଉଜ୍ଜଳ ପରଂପରା ଅଶୋକଙ୍କୁ 
ସ୍ତମ୍ଭୀଭୂତ କରିଥୁଲା । 


କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟପାଇଁ ଅଶୋକ ସ୍ଵୟଂ ରଣକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁଲେ ଏବଂ ବିଜୟ ଲାଭ ପରେ 
କଳିଙ୍ଗର ଶାସନପାଇଁ ଜଣେ ରାଜପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଭାଇସରୟ ପଦରେ ନିଯୁକ୍ତ କରିଥୁଲେ । ସେ ଯେପରି ଶାସନ 
ଦାୟିତ୍ସ୍‌ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ତୁଲାଇବେ ସେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଳିଙ୍ଗ ଅନୁଶାସନ ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ଧଉଳି 
ତଥା ଜଉଗଡ଼ରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଥିଲା । ଏହାର କାରଣ ଥଲା କଳିଙ୍ଗର ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥିତି ଏବଂ 
ଦେଶବାସୀଙ୍କ ଦୁର୍ଧର୍ଷ ଓ ଅଦମନୀୟ ମନୋଭାବ । ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ତୁଷ୍ଠି ସାଧନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ନିଜ 
ରାଜପ୍ରତିନିଧଙ୍କୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନିର୍ଦ୍ଦେଶମାନ ଦେବା ଅତି ତାପ୍ପ୍‌ର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଥ ଥୁଲା । 

କଳିଙ୍ଗର ସାମରିକ ଗୁରୁତ୍ଵପାଇଁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଅଭେଦ୍ୟ ଦୁର୍ଗ ମଧ୍ଯ ଦାୟୀ ଥ୍ବଲା । ପ୍ରତ୍ନତାବ୍ସ୍ଵିକ 
ଭୂଖୋଦନଦ୍ବୀରା ସେସମୟର କେ ତେକ ପ୍ରାଚୀନ ଦୁର୍ଗର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ଆବି ଷ୍ଟ୍ଵତ ହୋଇଅଛି । 
କଳାହାଣ୍ଡିର ଅସୁରଗଡ଼, ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟସ୍ଥ ଶିଶୁପାଳଗଡ଼, ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ବରଗଡ଼, ସୋନପୁର 
ନିକଟସ୍ଥ ମନମୁଣ୍ଡା ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଆବିଷ୍କତ ଦୁଗମାନ ଏ ପରି ପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 
ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ର ଆବିଷ୍କୃତ ନଗରୀ କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧାନୀ ଥୁବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତୀବ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୂଣ୍ଠ ସ୍ଥାନ 
ଥୁଲା | ତା'ର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ଦୁର୍ଗ ଏବଂ ଦୁର୍ଗ ପ୍ରତିରକ୍ଷାପାଇଁ ଗଡ଼ଖାଇ ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରବେଶଦ୍ଵାରମାନ 
ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ ଦୁର୍ଗର ନକ୍ସା ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରରେ କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣିତ ନକ୍ଗା ସହିତ 
ମେଳଖାଏ । ଏହାର ସୁବୂହତ୍‌ ପ୍ରାଚୀର ଦୁଇପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ପଚିଶ ଫୁଟ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରାଚୀରର ମୂଳଭିଭି ୧୧୦ ଫ୍ରୁଟ ଓସାର ଥୁଲା ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମାକଡ଼ା 
ପଥରର କାନ୍ଥ ମାଟି ଘୋଡ଼ାଇ ଅତ୍ୟୁଚ୍ଚ କରାଯାଇଥୁଲା । 


୨୭୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଖାରବେଳଙ୍କ ରାଜତ୍ଵ 

ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରାଜତ୍ଵ କରିଥୁଲେ । ସେ ଯେଉଁ ସ୍ଵାଧୀନ କଳିଙ୍ଗର 
ଅଧୀଶ୍ଵର ଥୁଲେ ତାହାର ବିସ୍ତ୍ରତି ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ରଷିକୃଲ୍ୟା ନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଥୁଲା । ଉପକୃଳ ଅଞ୍ଚଳର ବିସ୍ତୃତ 
ଭୂଭାଗ ବ୍ୟତୀତ ପଶ୍ଚିମରେ ମହାରାଷ୍ଟ୍ର, ଉତ୍ତରରେ ମଥୁରା ଓ ମଗଧ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣରେ ତାମିଲ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସାମରିକ ଅଭିଯାନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥୁଲେ । ରାଜଗ୍ହ ଅଧୁକାର କରି ମଗଧରାଜ ବୃହସ୍ପତି 
ମିତ୍ରଙ୍କୁ ପଵାନତ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ମହାପଦ୍ମନନ୍ଦ ଘେନିଯାଇଥୁବା କଳିଙ୍ଗ ଜୀନମୂରିକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି 
ବିରାଟ ରାଜକୀୟ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ସ୍ଵଦେଶକୁ ଫେରାଇ ଆଣିଥୁଲେ । ତାମିଲ ସଂଘକୁ ପରାସ୍ତ କରି 
ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ନିଜର ବିଜୟକେତନ ଉଡ଼ାଇଥୁଲେ । ଉତ୍ତରରେ ଇଣ୍ଡୋଗ୍ରୀକ୍‌ମାନଙ୍କୁ ମଥୁରାଠାରୁ 
ଘଉଡ଼ାଇ ଦେଇଥିଲେ । ତେଣୁ ସାମରିକ ସଫଳତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଖାରବେଳ ସାମସମୟିକ ଭାରତର ଅଦ୍ଵିତୀୟ 
ଯୋଦ୍ଧା ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ସେନାବାହିନୀ ମଧ୍ଯ ବିଶାଳ ଥୁଲା । ସେଥୁରେ ନିଜର ଅପୂର୍ବ ନେତୃତ୍ଵ ଓ ପରାକ୍ରମ 
ଯୋଗ କରି ସେ କଳିଙ୍ଗର ଖ୍ୟାତି ଓ ଗୌରବ ବୂଵି କରିପାରିଥୁଲେ । ମାତ୍ର ତେରବର୍ଷ ରାଜତ୍ଵ କାଳ 
ଭିତରେ ସେ ଯେଉସବୁ ସାମରିକ କୃତିତ୍ସ ହାସଲ କରିଥୁଲେ ତାହା ଭାବିଲେ ମନରେ ବିସ୍ମୟ ଜାତ ହୁଏ । 
କଳିଙ୍ଗ ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ସ୍‌ରେ ଏକ ଅଜେୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ଥୁଲା । 


ଖାରବେଳଙ୍କ ସେନାବାହିନୀ 

ଖାରବେଳଙ୍କ ସେନାବାହିନୀର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ଆକାର ବିଷୟରେ ହାତୀଗୁମ୍ଫାରେ କେତେକ 
ସୂଚନା ଅଛି । ସେଥୁରୁ ଏବଂ ସାମରିକ କୃତିତ୍ଵକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଝୂ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଆକଳନରେ ପହଞ୍ଚୁବା 
ସମ୍ଭବପର । ରାଜତ୍ଵର ଦ୍ବିତୀୟ ବର୍ଷ ସେ ଯେଉଁ ଅଭି ଯାନରେ ଯାଇଥୁଲେ ସେଥୁରେ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ, 
ଗଜାରୋହୀ, ପଦାତିକ ଏବଂ ରଥବାହିନୀର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି | କିଚ୍ୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସଂଖ୍ୟା ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇ 
ନାହିଁ । ରାଜତ୍ଵର ଅଷ୍ଟମ ବର୍ଷରେ କେବଳ 'ମହତିସେନା' ବୋଲି ବଣ୍ଠନା ଅଛି । କିନ୍ତୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସଂଖ୍ୟା 
ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇ ନା ହିଁ । ଚନ୍ଦ୍ରଗୁପ୍ତ ମୌର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦରବାରରେ ରହି ଥୁବା ଗ୍ରୀକ୍‌ଦୂତ ମେଘାତ୍ଥି ନି ସଙ୍କ 
ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେତେବେଳେ କଳିଙ୍ଗର ସେନାବାହିନୀରେ ଷାଠିଏହଜାର ପଦାତିକ, 
ଏକହଜାର ଅଶ୍ଵାରେୋହୀ ଏବଂ ସାତଶହ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ଥୁଲେ । ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧରେ କଳିଙ୍ଗ 
ସେନା ଅନ୍ୟୁନ ଦୁଇଲକ୍ଷ ଥୁବାର ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । କାରଣ ଯୁଦ୍ଧରେ ହତାହତଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଅଶୋକଙ୍କ ରାଜତ୍ଵର ଦୁଇଶହ ବର୍ଷ ପରେ ସ୍ଵାଧୀନ କଳିଙ୍ଗ 
ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳଙ୍କ ସେନାବାହିନୀ ଯେ ନିଶ୍ଚୟ ଦୁଇଲକ୍ଷରୁ ଅଧ୍କ ଥୁବେ ଏହା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ । ତାଙ୍କ ସେନାବାହି ନୀକୁ “ଚତୁରଙ୍ଗ ବଳ” କୁହାଯାଉଥୁଲା । ଏହା ଅର୍ଥ ଅଶ୍ଵ, ଗଜ, 
ନର ଓ ରଥ ସେନା । ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗି ରି ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କ ରେ ଯେଉଁ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଉତ୍କୀଣ୍ଣ ହୋଇଛି 
ସେଥୁରେ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କର ପୋଷାକ, ଶିରସ୍ତ୍ରାଣ ଓ ଅସ୍ତ୍ରାଦି ଦଶା ଯାଇଛି । ରାଣୀଗୁମ୍ଫା ଓ ଗଣେଶ 
ଗୁମ୍ଫାରେ ସୈନ୍ୟମାନେ ଅଣ୍ଟାରେ ଗଣ୍ଠି ପକାଇ ଧୋତି ପିନ୍ଧିବା, ହାର ଓ ବଳା ପିନ୍ଧିବା ଓ ତା' ସହିତ 
କାନଙ୍ୁଲ ପିନ୍ଧିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ହାତୀ ଖେଦାର ଗୋଟିଏ ଦୃଶ୍ୟରେ ଅସ୍ତ୍ର ଧରି ସୈନ୍ଯମାନେ 
ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମହିଳା ସୈନ୍ୟମାନେ ଶାଢ଼ି ପରିଧାନ କରୁଥୁଲେ । ରାଣୀଗୁମ୍ଫାର ଦ୍ବାରପାଳ 
ବୁଟ୍‌ଜୋତା ପିନ୍ଧିଥୁବା ଦୃଶ୍ୟ ଅତି ସାଧାରଣ । ସେହିପରି ବୁଟଜୋତା କୁଶାଣ ରାଜାମାନେ ପିନ୍ଧୁଥୁଲେ । 
ହାତ, କାନ ଓ ଗୋଡ଼ରେ ଅଳଂକାର ପିନ୍ଧିବା ଅତି ପ୍ରିୟ ଥୁଲା । ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ ଭିତରେ ଧନୁଶର, ତୂଣୀର, 
ଗଦା, ଖଣ୍ଡା, ବରଁ। ମୁଖ୍ୟ ଥୁଲା । ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ ଭୂଖୋଦନରୁ ଲୁହାରେ ନିର୍ମିତ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଅସ୍ତ୍ର 
ମିଳିଅଛି । ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଶତୁକୁ ଆଘାତ କରିବା ସହଜ ଥୁଲା । 


ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ ୨୭୧ 


ଖାରବେଳଙ୍କ ସୈନ୍ୟମାନେ ଯେଉଁ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଭାରତର ଚିରାଚରିତ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଅସ୍ତ୍ର । ଏପରିକି ସୈନ୍ୟ ନିଯୁକ୍ତି, ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ, ପରିଧାନ ଆଦି ପାରଂପରିକ ପ୍ରଥାରେ ହେଉଥୁଲା । 
କ୍ବେତେକ ସ୍ଥାନରେ ବିଦେଶୀ ପୋଷାକ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ମୌ ର୍ଯ୍ୟ ଶାସନ କାଳରୁ ଗ୍ରୀକ୍‌ ମାନଙ୍କର 
ଭାରତ ଆଗମନ ଏବଂ ରହଣି ସହଜ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପୋଷାକ ଓ ଚାଲିଚଳଣରେ 
ଭାରତୀୟମାନେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏପରିକି ରୋମାନ୍‌ ସୈନ୍ୟମାନେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁବା 
କାଲଟ୍ରପ (ଏକାଧ୍‌୍‌କ ଛୁରୀ ଥୁବା ଅସ୍ତ୍ର) ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ରୁ ମିଳି ଅଛି । 

ରାଣୀଗୁମ୍ଫା ଓ ଅନନ୍ତ ଗୁମ୍ମାରେ ଶାରୀରିକ ଦକ୍ଷତା ବୃଦ୍ଧିପାଇଁ ବ୍ୟାୟାମ ଅଭ୍ୟାସରତ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ 
ଦେଖାଯାଏ । ଖଣ୍ଡାଖେଳ, ଷଣ୍ଢ ଲଢ଼େଇ, ସିଂହ ଶିକାର, ହାତୀ ସହିତ ଖେଳ ଓ ତୀରନ୍ଦାଜ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣରେ 
ସେମାନେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହିଛନ୍ତି । ସୈନ୍ୟମାନେ ପତାକା ସହିତ ଖଣ୍ଡା ଧରି ଅଶ୍ଵାରୋହଣରେ ଶୋଭାଯାତ୍ରା 
କରୁଥୁବା ଚିତ୍ର ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ସାମରିକ ବାହିନୀର ଅଧୁୂକାରୀମାନଙ୍କୁ ସେନାପତି, ମହାସେନାପତି, 
ନଗରରକ୍ଷୀ, ହଠାରୋହ, ଅଶ୍ଵାରୋହ, ନାଥୁକ, ହସ୍ତୀପାଳ ଇତ୍ୟାଦି ପଦବୀ ମିଳୁଥୁଲା | 


ଦିଗ୍‌ବିଜୟୀ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଖାରବେଳ ଜଣେ ଜୈନ ଧମ୍ମାବଲମ୍ବୀ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ରାଜ୍ୟଜୟରେ 
ରାଜତ୍ଵର ଅର୍ଧେକ ସମୟ ଅତିବାହିତ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ରାଜଧାନୀ କଳିଙ୍ଗନଗରୀ ସୁରକ୍ଷିତ ଥୁଲା । 
ଦୁର୍ଗ ହିସାବରେ ତା'ର ଯେଉଁ ନକ୍ଆା ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ସ୍ଵିକମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି ତାହା କେବଳ ଜଣେ କୁଶଳୀ 
ସମର ବିଶେଷଜ୍ଞଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିମାଣ ହେବା ସମ୍ଭବ । ତଥାପି ବାତ୍ୟାବିଧ୍ଵସ୍ତ ରାଜଧାନୀର ପ୍ରାଚୀରକୁ ତୁରନ୍ତ 
ମରାମତି କରିବାରେ ଖାରବେଳ ତିଳେମାତ୍ର ଅବହେଳା କରି ନ ଥିବା ଆନନ୍ଦର ବିଷୟ । ସାମରିକ 
କୃତିତ୍ଵ ହାସଲରେ ତାଙ୍କ ପରି ସାର୍ଥକ ଦିଗ୍‌ବିଜୟୀ ଇତିହାସରେ ବିରଳ । ମାତ୍ର ତେର ବର୍ଷ ଭିତରେ ସେ 
ଭାରତର ଉତ୍ତର, ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗରେ ହୁତ୍କମ୍ପନ ସୃଷ୍ଠି କରିପାରିଥୁଲେ | ଏଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କ ନେତୃତ୍ସ 
ଯେପରି ଦାୟୀ, ତାଙ୍କ ଅଧସ୍ତନ ଅଧୁକାରୀ ଓ ବିରାଟ ସେନାବାହିନୀ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଭାବେ ଦାୟୀ 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଉଚିତ । 


ଖାରବେଳଙ୍କ ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ପ୍ରାୟ ତିନିଶହ ବର୍ଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ଗୌରବମୟ 
ଅଧ୍ୟାୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସାତବାହନ ଓ ମୁରୁଣ୍ଡମାନଙ୍କ ଶାସନରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର କୌଣସି 
ବିଶେଷ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇ ନ ଥୁଲା । ସେତେବେଳେ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଦୁରବସ୍ଥା 
ଦେଖାଦେଇଥିଲା । ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଗୁପ୍ତମାନଙ୍କ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପରେ ପୁନଶ୍ଚ ମଗଧ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତି 
ଓ ସଂସ୍କତିର କେନ୍ଦ୍ରସ୍ଥଳୀ ହୋଇଥୁଲା । ସମୁଦ୍ରଗୁପ୍ତଙ୍କ ଦକ୍ଷିଣଭାରତ ଅଭିଯାନ ଫଳରେ କେତେକ ମହତ୍ଵ ପୂଣ୍ଠ 
ପରିବର୍ତନ ଦେଖାଦେଲା ଓଡ଼ିଶା ରାଜନୀତିରେ । କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ସ୍ଵାଧୀନ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେଲା 
ନଦୀ ଉପତ୍ୟକା ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ । ଜନଜାତି ମୁଖ୍ୟମାନେ ରାଜା ପଦବୀ ଧାରଣ କରି କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୋଲି 
ପରିଗଣିତ ହେଲେ । ମନୁଙ୍କ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ ଓ ଜାତିବଣ୍ଠ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା । ରାଜା ଓ 
ପୁରୋହିତ ଶାସନର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ମୁଖ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲେ । ସାମରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବୀଣତା 
ହାସଲ କରିବା କ୍ଷତ୍ରିୟର ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ରାଜ୍ୟ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଅନବରତ ଯୁଦ୍ଧବିଗ୍ରହ ଲାଗିରହିବା ଓ 
ରାଜ୍ୟଜୟ ଏକପ୍ରକାର ଅଭିଳାଷ ହେବାଦ୍ଵାରା ସେନାବାହିନୀକୁ ରାଜ୍ୟ ଶାସନରେ ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵ ମିଳିଲା । 
ଗୁପ୍ତୋତ୍ତର ଯୁଗରୁ ମୁସଲମାନ ରାଜତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତ ଇତିହାସ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସ 
ଯୁଦ୍ଧ ଓ ରାଜ୍ୟବିସ୍ତାରର ଇତିହାସ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସାମରିକ ସଂସ୍କୃତିର 
ଉନ୍ମେଷପାଇଁ ତାହା ଅନୁକୃଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା । 


ସମରନୀତି ଓ ସମର ଅଭ୍ୟାସରେ ପରିବର୍ତନ ଆସିବା ହେତୁ ନୂତନ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହାର ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା । ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଆରବ ମୁସଲମାନ ଓ ପରେ ପରେ ଆଫଗାନ ଏବଂ ତୁର୍କମାନେ ଭାରତକୁ 


୨୭୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଆସିବାଦ୍ଧାରା ଅଶ୍ବାରୋହୀ ଏବଂ ଗଜାରୋହୀ ସେନାବାହିନୀ ଉପରେ ବେଶି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । ରଥାରୋହୀ 
ସେନାର ବିଲୋପ ଘଟିଲା । ଆରବମାନେ ଅଶ୍ଵଚାଳନା ଭଲ ଜାଣିଥୁଲେ ଏବଂ ଆରବ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ 
ଉନ୍ନତ ଶ୍ରେଣୀର ଅଶ୍ବ ମିଳୁଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସେନାବାହିନୀରେ ବ୍ୟବହାର କରି ସେମାନେ ଅନେକ 
ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିପାରିଥୁଲେ । ଭାରତୀୟ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ତେଣୁ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ସେନା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାରେ ଅଶ୍ଵ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ବିନିଯୋଗ କରିବାର ଯଥାର୍ଥତା 
ଥୁଲା । କାରଣ ଅଶ୍ବର ଗତିଶୀଳତା ସହ ହସ୍ତୀର ବିଶାଳକାୟତା ଯୁଦ୍ଧର ଫଳାଫଳକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥୁଲା । 
ଗଂଗ ରାଜତ୍ସଠାରୁ ଗଜାରୋହୀ ସେନାସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି କରି ରାଜାମାନେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବା ସହ 
ତାକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଝଖୂପାରୁଥୁଲେ । 

ମଧ୍ଯ ଯୁଗରେ ଓଡ଼ିଶାର ରାଜାମାନେ ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ତାମ୍ରଶାସନ ଅଭିଲେଖ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । 
ସେଥୁରେ ଧର୍ମବିଷୟକ ତଥ୍ୟ ବହୁତ ମିଳେ | କିନ୍ତୁ ସାମରିକ ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ ବିଶେଷ ବିବରଣୀ ମିଳେ 
ନାହିଁ । ସେମାନେ ଗୁପ୍ତରାଜାମାନଙ୍କ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁକରଣ କରିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ଅଭିଲେଖରେ 
ମହାଦଣ୍ଡନାୟକ ଓ ମହାବଳାଧକୃତ ନାମକ ଦୁଇଟି ସାମରିକ ପଦବୀର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ 
ଶାସନ ସାମନ୍ତପ୍ରଥା ଅବଲମ୍ବନରେ ଗଠିତ ହୋଇଥିଲା । ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ରାଜକୋଷର ସମ୍ପଦ ମନ୍ଦିର ନିମାଣରେ 
ଏବଂ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ବୃଦ୍ଧିରେ ବ୍ୟୟିତ ହେଉଥିଲା । କ୍ରମେ କ୍ଷୁଦ୍ରରାଜ୍ୟ ଗଠନ ପରଂପରା ବନ୍ଦ ହୋଇ 
ବୃହତ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଗଠନ କରିବା ରାଜାମାନଙ୍କର ଅଭିଳାଷ ହୋଇଥୁଲା । ଭୌମକରମାନେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ 
ମନୋବୂରି ନେଇ ଅନେକ ସାମନ୍ତରାଜାଙ୍କୁ ମଣ୍ଡଳ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର ଅଧ୍ଵପତି କରିଥୁଲେ ଏବଂ ନିଜର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବ୍ଦ ପ୍ରଚଳନ କରିଥୁଲେ । ସୋମବଂଶୀମାନେ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ, ଉତ୍କଳ ଓ କଳିଙ୍ଗକୁ ଏକତ୍ରିତ 
କରି ଏକ ବିରାଟ ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ରାଜ୍ୟସଂପଦକୁ ମନ୍ଦିର ନିମାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିନିଯୋଗ 
କରିଥୁଲେ |! ଗଙ୍ଗମାନେ କ୍ଷୁଦ୍ର କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟରୁ ନିଜର ରାଜନୀତିକ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ କରି ଏକାଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କଲେ । ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା ରାଜ୍ୟଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥୁଲା । ବୃହତ୍ତର 
ରାଜ୍ୟସୀମାର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ବୃହତ୍‌ ଧରଣର ସେନାବାହିନୀ ଆବଶ୍ୟକ ହେଲା । ସାମରିକ ଘାଟି ସ୍ଥାପନ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରାଗଲା । ଗଜାରୋହୀ ଏବଂ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ସୈନ୍ୟସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି 
ପାଇଲା । ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ରାଜସ୍ଵ ଯୁଦ୍ଧ ଜୟଦ୍ଵାରା ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରୁ ବିଶାଳକାୟ ମନ୍ଦିରମାନ ନିର୍ମିତ ହେଲା 
ଏବଂ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ କହେ ଯେ ଶାନ୍ତି ସମୟରେ ସୈନ୍ଯମାନେ ମନ୍ଦିର ନିମାଁଣରେ ବିନିଯୋଗ ହେଉଥୁଲେ । 
ଫଳରେ ରାଜ୍ୟର ସାମରିକ ଶକ୍ତିର ଅପଚୟ ହେଉ ନ ଥୁଲା । ବରଂ ସାମରିକ ଅନୁଶାସନ ମାଧ୍ଯମରେ 
ରାଜ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ଅବ୍ୟାହତ ରହି ଥୁଲା । ସମ୍ରାଟ୍‌ମାନଙ୍କ ପରି ସାମନ୍ତ ରାଜାମାନେ କ୍ଷୁଦ୍ର ସେନା ରଖ୍‌ ବାକୁ 
ଅନୁମତି ପାଇଥୁଲେ । ବିଶେଷରେ ସୀମାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳର ସାମନ୍ତମାନେ ନିଜ ଅଧୀନରେ ସେନାବାହିନୀ 
ରଖୁଥିଲେ । ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ସେମାନେ ସେନାସହ ସମ୍ରାଟ୍‌ଙ୍କ ଅଭିଯାନରେ ଯୋଗ ଦେଉଥିଲେ । 
ଗଙ୍ଗ ଯୁଗର ସମୃଦ୍ଧିର ମୂଳ କାରଣ ଥୁଲା ରାଜ୍ୟ ଜୟ ଓ ସଂପଦ ସଂଗ୍ରହ । ଦକ୍ଷିଣଭାରତର ଗୋଦାବରୀ 
ଓ କୃଷ୍ଣା ଉପତ୍ୟକା ସମ୍ବଦ୍ଧ ଅଞ୍ଚଳ ଥୁଲା । ତାହା ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କୁ ବିପୁଳ ପରିମାଣରେ ରାଜସ୍ଵ ଦେଉଥୁଲା । 
ରାଜସ୍ଵ ଠିକ୍‌ ସମୟରେ ନ ପାଇଲେ ଗଙ୍ଗମାନେ ସେନାବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରି ରାଜସ୍ଵ ଓ କର ଆଦାୟ 
କରୁଥୁଲେ । ସେମାନେ ନିଜକୁ ଜଗନାଥ ରାଉତ, ' ଶିବପୁତ୍” ' ଦୁର୍ଗାପୁତ୍ର ଆଦି ଆଖ୍ଯା ଦେଇ ଦିନୁଦିନ 
ଅଧକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିବା ଅନୈତିକ ଆଚରଣ ଓ 
ଅଧମ୍ମ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉଥୁଲା । ରାଜତନ୍ତ୍ର ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବା ମୂଳରେ ଲୋକମାନଙ୍କ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ରାଜାମାନେ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହର ସୂଚନା ଦେଲେ । ସାମରିକ 
ଅଭିଯାନରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ବଜଭଦ୍ର ନେତୃତ୍ଵ ନେବାର ବିଶ୍ବାସ ଜନ୍ମାଇ ଗଙ୍ଗ ଓ ଗଜପତିମାନେ ନିଜକୁ 
ପରମ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିପାରିଲେ । ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ରାଜତନ୍ତ୍ରର ସ୍ଵାର୍ଥାନୁକୂଳ ହେଲା । 


ସାମରିକ ଏ ତିହ୍ୟ ୨୭୩ 


ଭୌମକର ଏବଂ ସୋମବଂଶୀମାନେ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରୁ ଆସି ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ରାଜ୍ୟ ଗଠନ କରିବା ମୂଳରେ ସେମାନଙ୍କର ସାମରିକ ଦକ୍ଷତା ଦାୟୀ ଥୁଲ। । ଭୌମରାଜାମାନେ 
ପ୍ରଥମେ ବୌଦ୍ଧ ଥୁଲେ ଏବଂ ପରବରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ରାଣୀମାନେ ଶାସନ କ୍ଷମତା ପରିଚାଳନା କରିଥୁଲେ । 
ସେମାନଙ୍କ ସଫଳତାପାଇଁ ସାମରିକ ବ୍ୟୁପ୍ଭି ଦାୟୀ ଥୁଲା । ଭୌମରାଣୀମାନେ ନିଜକୁ “କାତ୍ୟାୟନୀ” 
ଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନ। କରୁଥୁଲେ! ତଦଢ୍୍‌.(ର| ସେମାନଙ୍କ ରଣଚଣ୍ଡୀ ଚଣ୍ଡୀ ପ୍ରବୂତ୍ତି ସୂଚିତ ହୁଏ | 
ସୋମବଂଶୀମାନେ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳରୁ ଉତ୍କଳ ଆସିବାର କାରଣ ଥୁଲା କାଳାଚୁରୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କର ଶତ୍ଦୁ ତା । କେବଳ କଳାଚୁରୀ ନୁହେଁ, ସେମାନେ ପାଳ, ଚାଲୁକ୍ୟ, ଗଙ୍କ, ଚୋଳ ଏବଂ 
ଭଞ୍ଜ ଓ ପାରାମାର ଆଦି ରାଜବଂଶମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ସେମାନେ ରାଜ୍ୟ 
ଜୟ କରୁଥୁଲେ ଓ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ନିଜର ଶକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି କରୁଥୁଲେ । ଝୂଞ୍ଜଳୀମଣ୍ଡଳର ଭଞ୍ଜମାନଙ୍କୁ ପରାଜିତ 
କଲା ପରେ ସେମାନେ ଉତ୍କଳ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିପାରିଲେ । 


ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ଅଭିଲେଖରେ ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କ ସେନାବାହିନୀର ସୂଚନା 
ମିଳିଥାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ, ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ଜୀବନୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଶୈଳୋଭବମାନଙ୍କ ବୀର 
ସେନାବାହିନୀ ପ୍ରତି ବେଶୀ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଭୟଭୀତ କରି ରଖ୍୍‌ଥୁଲା । ପୁରୀ ତାମ୍ର ଅଭିଲେଖରେ 
ଶୈ ଳୋଭବ ରାଜ୍ୟର ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ସେନାବିଶେଷ ଶକ୍ତି ଶାଳୀ ଥୁବା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ବୁଗୁଡ଼ା ଏବଂ 
ପାରିକୁଦ ତାମ୍ର ଶାସନ ଅନୁସାରେ ଗଜାରୋହୀ ସେନା ଅପେକ୍ଷା ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ସେନାର ଅଧୁକା ଚାହିଦା 
ବା ମୂଲ୍ୟ ଥୁଲା । ଭୌମମାନଙ୍କ ସେନାବାହିନୀର ପରାକ୍ରମ କଥା ସେହିପରି ପରୋକ୍ଷରେ ସୂଚିତ 
ହୋଇଅଛି । ହାଦୁଦଅଲ ଆଲାମ ନାମକ ଆରବୀୟ ସୂତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେମାନଙ୍କ ସୈନ୍ୟବାହିନୀରେ 
ତିନିଲକ୍ଷ ସୈନ୍ଯ ଥୁଲେ । ଏହି ସଂଖ୍ୟା ଅତିରଞ୍ଜନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଏକ ବିଶାଳ ସେନାକୁ ସଂକେତ 
ଦିଏ । ସୋମ ରାଜତ୍ବରେ ନିମ୍ମିତ ବ୍ରାହ୍ମେଶ୍ଵର ମନ୍ଦିରରେ ଥୁବା କୋଳାବତୀଙ୍କ ଅଭିଲେଖରେ 
ଉଦ୍ୟୋତକେଶରୀଙ୍କ ସଶସ୍ତ୍ର ସେନା, ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ) ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ସେନାପତିମାନେ ଶତୃମାନଙ୍କୁ ନିହତ 
କରିଥୁବା ବଣ୍ତନା ମିଳେ | ପରଂପରା ଅନୁସାରେ ତାଙ୍କର ସେନାକୁ 'ଅକ୍ଷୌହିଣୀ' ସେନା ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି । ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନାରେ ପଦାତିକ, ଅଶ୍ଵ, ଗଜ ଏବଂ ରଥ ମିଶି ପ୍ରାୟ ଦୁଇଲକ୍ଷ ଅଠରହଜାର 
ସାତଶହ ସୈନ୍ୟ ଥୁବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ତାହାହିଁ ଉଦ୍ୟୋତକେଶରୀଙ୍କ ସେନାସଂଖ୍ୟା ଥୁଲା; କିନ୍ତୁ 
ରଥାରୋହୀମାନେ ଖୁବ୍‌ ସମ୍ଭବ ନ ଥୁଲେ । ତା' ବଦଳରେ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥୁଲା | 
ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବଣ୍ତନାନୁସାରେ କଙ୍ଗୋଦ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲା । ଏହି ହସ୍ତୀମାନଙ୍କ 
ଗାଢ଼ କୃଷ୍ଣରଙ୍ଗ ସହିତ ଶୁଣ୍ଢରେ ମାରଣାସ୍ତ୍ର ଯୋଗ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶତ୍ଦୁପକ୍ଷପାଇଁ ଭୟ ପ୍ରଦାୟକ ହେଉଥୁଲେ । 
ସେ ସମୟରେ ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ତାମ୍ବଲେଖ ଏବଂ ଅଭିଲେଖରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସେନା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀମା ନଙ୍କ 
କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ହେତୁ ରଥାରୋହୀ ସେନାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଉପଲବ୍ଧି ହେଉ ନ ଥୁଲା । ତା'ଛଡ଼ା ହାତୀମାନେ ନଦୀ ପାର ହେବାପାଇଁ ସେତୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ । 
ସେନାବାହିନୀର ଗତିଶୀଳତା ମନ୍ତ୍ରର ହେଉ ନ ଥୁଲା । 


ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ରାଜବଂଶମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟବହୃତ ପଦବୀରୁ ସେମାନଙ୍କର ସାମରିକ ଶକ୍ତି କଳନା 
କରାଯାଇପାରେ । ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ବରୂପ- ଶୈଳୋଭଦବ ରାଜାମାନେ ନିଜକୁ 'କଳିଙ୍ଗାଧ୍ପତି', ଭୌମମାନେ 
'ପରମଭଟାରକ', 'ପରତଥାଗତ ', 'ପରମମାହେଶ୍ଵରୀ', 'ମହାରାଜାଧ୍ରାଜ' ଆଦି ପଦବୀ ବ୍ୟବହାର 
କରି ନିଜର ଶକ୍ତିର ପରିଚୟ ଦେଉଥୁଲେ । ସୋମବଂଶୀମାନଙ୍କ ପରିଚୟ ` ତ୍ରିକଳିଙ୍ଗାଧ୍ପତି' | ରାଜାମାନେ 
ନିଜେ ସୈନ୍ଯଚାଳନା କରୁଥୁଲେ । ଶତ୍ରୁକୁ ବିନାଶ ମଧ୍ଯ କରୁଥୁଲେ । ଖ୍‌ ଞ୍ଜଳୀମଣ୍ଡଳ ରାଜା ରଣଭଞ୍ଜାଙ୍କୁ 


୨୭୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସୋମରାଜା ଜନମେଜୟ କୁନ୍ତଦ୍ଵାରା ନିହତ କରିଥୁବା ତାମ୍ର ଅଭିଲେଖରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ତାଙ୍କ ଅଧସ୍ତନ 
ସେନାପତି ଓ ବେସାମରିକ ଅଧୁକାରୀମାନଙ୍କୁ ଭୂସଂପରି ଦାନସୂତ୍ରରେ ଦିଆଯାଉଥଲା । ଯୁଦ୍ଧବ୍ୟାପାର 
ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ପଦବୀ ଥୁଲା ' ସଂଧ୍ବିଗ୍ରହିକ' | ମଣ୍ଡଳାଧୁପଙ୍କୁ ସାମରିକ ଓ ବେସାମରିକ ଦାୟିତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥୁଲା | 
ଦଣ୍ଡନାୟକ, ଚାଟ ଓ ଭାଟମାନେ ସେନାବିଭାଗର କମଚାରୀ ଥୁଲେ | ସ୍ଥାନାନ୍ତରିକ୍ଷ ଗୁପ୍ତଚର ବିଭାଗ, 
ସମବାଜୀ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ବିଭାଗ, କୁଟ୍ଟକୋଳ ଦୁଗରକ୍ଷକ ଆଦି ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିଥୁଲେ । ପ୍ରଥମ ଯଯାତିଙ୍କ 
ରାଜତ୍ସ କାଳରେ ମହାସନ୍ଧିବିଗ୍ରହିନ୍‌ ରାଣକ ପଦବୀଧାରୀ ଜଣେ ସାମନ୍ତ ରାଜା ଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । 
ବାହିନୀପତି ସେନାଧ୍ୟକ୍ଷ ପଦବୀ ଥୁବା କଥା ମାଦଳାପାଞ୍ଜ ସୂତ୍ରରୁ ଜଣାପଡ଼େ । ଭୌମରାଜତ୍ଵରେ ସାମରିକ 
ଛାଉଣୀକୁ ସ୍କନ୍ଧାବାର କୁହାଯାଉଥିଲା । 


ଆଦ୍ୟ ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁବା ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରଶୁରାମେଶ୍ଵବର, ବୈତାଳ 
ଦେଉଳ, ଶିଶିରେଶ୍ବର ଦେଉଳ, ରତ୍ଗିରି ଉଦୟଗିରି ଓ ଲଳିତଗିରିର ବୌଦ୍ଧକୀରିମାନ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ | 
ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଥୁବା ଚିତ୍ରମାନଙ୍କରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ ଯେ ସାମସମୟିକ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଖଡ୍ଗ, କୃପାଣ, ବହ୍ଛା, ଢାଲ, କୁଠାର, ତ୍ରିଶୂଳ, ପାଶ ଆଦି ଅସ୍ତଶସ୍ତ ବ୍ଯବହୃତ ହେଉଥୁଲା | ବୌଦ୍ଧ 
ମହାବିହାରମାନଙ୍କରେ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା, ବିଶେଷତଃ ପଦାତିକ ସୈନ୍ୟମାନେ ଖଡ୍‌ଗ ଓ 
ଢାଲ ଧରି, ଅଶ୍ବାରୋହୀମାନେ ଲମ୍ବ ବଚ୍ଚୁ। ଧରି ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀମାନେ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ପରିବହନ 
ଲାଗି ଯାତ୍ରା କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ବ୍ରାହ୍ମେଶ୍ଵର ଓ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରାର 
ଅଚସ୍ର ବଣ୍ଠନା ଅଛି ସେଥୁରେ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀମାନଙ୍କ ପଛରେ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ଓ ପଦାତିକ ସୈନ୍ୟମାନେ 
ଶ୍ଵଙ୍ଖଳିତ ଭାବରେ ସଶସ୍ତ୍ର ଯାତ୍ରା କରୁଥୁବା ଚିତ୍ର ପ୍ରତିଫଳିତ । ଯେଉଁ ହ ସ୍ତୀପୃଷ୍ଠରେ ଛତ୍ର ଥାଏ 
ତହିଁରେ ରାଜା ସ୍ଵୟଂ ଆରୋହଣ କରିଥାନ୍ତି । ତାକୁ ପାଟହାତୀ କୁହାଯାଏ । ପାଟହାତୀ ପିଠିରେ 
ମୋଟା ହାଉଦା, ଶୁଣ୍ଢରେ ପ୍ରତିରକ୍ଷାର ଆବରଣ ଏବଂ ସାଞ୍ଜ୍‌ ଆଦି ଦିଆଯାଇଥାଏ । ପଦାତିକବାହିନୀ 
ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ହାତରେ କୁଠାର, ଗଦା, ମୁଦ୍ଗର, ହାତୁଡ଼ି ଆକାରର ଅସ୍ବ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ | ଶଢୁ 
ଆକ୍ରମଣରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାପାଇଁ ବକ୍ଷ ଦେଶରେ ସାଞ୍ଜୁ ଏବଂ ପାଦ ଦେଶରେ ଅଶ୍ଵାରୋହୀମାନେ ବୁଟ୍‌ 
ପରିଧାନ କରୁଥୁଲେ । 


ସାମରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅନେକ ପରିବର୍ତନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲା ଗଙ୍ଗ ଯୁଗରେ । ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ 
ଗଙ୍ଗମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସବପ୍ରଧାନ ଥୁଲେ ଅନନ୍ତବର୍ମନ୍‌ ଚୋଳଗଙ୍ଗଦେବ । ତାଙ୍କ ପରେ ପ୍ରପୌତ୍ର ତୃତୀୟ 
ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପରବର୍ତୀ ରାଜା ପ୍ରଥମ ନରସିଂହଦେବ ଥୁଲେ ଗଙ୍ଗବଂଶର ଗୌରବ । 
ସେମାନଙ୍କର ସାମରିକ କୃତିତ୍ଵ ଅତୁଳନୀୟ ଥୁଲା । ଚୋଳଗଙ୍ଗ ଦକ୍ଷିଣରେ ଏବଂ ଉତ୍ତରରେ ଯଥାକ୍ରମେ 
ଚୋଳ ଏବଂ ପାଳ ରାଜାଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ । ଉତ୍କଳର ତତ୍କାଳୀନ ରାଜା କଣ୍ଠଦେବ ବା 
କଣ୍ଠ କେଶରୀଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ଉତ୍କଳ ଜୟ କରିଥୁଲେ । ଦୀର୍ଘକାଳ ଶାସନ ଭିତରେ ସେ ଅନେକଥର 
ତୁମ୍ବାନର କାଳାଚୁରୀମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ଥୁଲେ । ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ଗଙ୍ଗ- କାଳାଚୁରୀ ସଂଗ୍ରାମ 
ଏକଶତବଷ ଧରି ଚାଲିଥୁଲା । ପରିଶେଷରେ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ସେ ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରି 
କୋଶଳକୁ ଉତ୍କଳ ସହିତ ମିଶାଇଥୁଲେ । ମହାନଦୀର ଉପରି ଭାଗ ଅଞ୍ଚଳରେ ସୁଶାସନପାଇଁ ସେ 
ସୋନପୁରଠାରେ ଜଣେ ରାଜ୍ୟପାଳଙ୍କୁ ଅବସ୍ଥାପିତ କରିଥୁଲେ । ଏହା ରାଜନୀତି ଓ ଅର୍ଥନୀତି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ 
ଗଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପାଇଁ ଲାଭଜନକ ହୋଇଥୁଲା । କାଳାଚୁରୀ ରାଜକୁମାର ପର ମାଦିଦେବଙ୍କ ସହିତ ନିଜ 
କନ୍ୟା ଚନ୍ଦ୍ରିକାଦେବୀଙ୍କ ଶୃଭପରି ଣୟ ସଂପନ୍ନ କରି ସେ ଦୁଇ ଶକ୍ତି ଭିତରେ ସୌହାଦ୍ଦ୍ୟ ସ୍ଥାପନ 
କରିପାରିଥୁଲେ । ଗଙ୍ଗ ଓ କାଳାବୁରୀ ଶକ୍ତି ସମ୍ମିଳିତ ଭାବରେ ଉତ୍ତରଦିଗରୁ ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣର 


ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ ୨୭୫ 


ପ୍ରତିରୋଧ କରିଥୁଲେ । ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ରାଜା ପ୍ରଥମ ନରସିଂହଦେବଙ୍କ ସମୟରେ ଭୀଷଣ ରୂପ ଧାରଣ 
କରିଥୁଲା । ବଙ୍ଗଳାର ମୁସଲମାନ ନ ବାବଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାସ୍ତ କରି ରାଜା ନରସିଂହଦେବ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୂଥୁଲେ । ଏହି ସଂଗ୍ରାମରେ ପରମାଦି ଦେବଙ୍କ ବୀରତ୍ଵର ଉଚ୍ଚପ୍ରଶଂସା ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି 
ଚନ୍ଦ୍ରିକା ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଅନନ୍ତବାସୁଦେବ ଅଭିଲେଖରେ । ଚନ୍ଦ୍ରିକା ଦେବୀ ନିଜ ସ୍ଵାମୀ ପରମାଦି ଦେବଙ୍କ 
ବୀରଗ ତି ପ୍ରାପ୍ତ ଶୋକ ସ୍ମ,ତିରେ ଅନନ୍ତବାସୁଦେବ ମନ୍ଦିର ଗଢ଼ାଇଥୁ ଲେ । ପରମାଦି ଦେବଙ୍କ ପରାକ୍ରମ 
ଓ ଓଡ଼ିଆସେନାର ଅସୀମ ବୀରତ୍ଵରେ ସହସ୍ରାଧୂକ ଯବନ ସେନା ନିହତ ହୋଇଥୁଲେ । ଗଙ୍ଗାର 
ଶ୍ଵେତବଣ୍ତ୍ରର ଜଳ ଯବନୀମାନଙ୍କ ନୟନାଶ୍ପୁ ଧୌତ କନ୍ସଵଳଦ୍ଵାରା କୃଷ୍ଣରଙ୍ଗରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁଲା । 
ରାଜା ନରସିଂହ କୋଣାକ ମନ୍ଦିରର ନିମୀତା । କୋଣାକ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଆବୀରମାନେ କିପରି 
ଯବନସେନା ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଶତୁୁକୁ ନିର୍ଦୟ ଭାବରେ ହତ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି ତାହାର 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ଆଜି ଓଡ଼ିଶା ସରକାର ଯେଉଁ ସ୍ଥାପତ୍ୟକୁ ନିଜ ରାଜ୍ୟବାସୀ ଓ 
ସରକାରଙ୍କ ପ୍ରତୀକ କରିଛନ୍ତି ସେଥୁରେ ବୀର ଓଡ଼ିଆ ସୈନିକ ଯୁଦ୍ଧ ଅଶ୍ଵକୁ ପରିଚାଳିତ କରିବା ଓ 
ମୁସଲମାନ ସେନାକୁ ପାଦତଳେ ଚିପି ନିହତ କରିବାର ଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଛି । କୋଣାର୍କ ଯେଉଁ 
ମଣ୍ଡପ ଉପରେ ନିର୍ମିତ ତହିଁରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧଅଶ୍ଵ ସହିତ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ଯାତ୍ରାର 
ଅବିକଳ ଦୃଶ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇ ଅଛି । ତହିଁରୁ ସାମସମୟିକ ଯୁଦ୍ଧାବସ୍ଥାର ଚିତ୍ର ମିଳେ । 


ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ଏବଂ ପ୍ରଥମ ନୁସିଂହଦେବଙ୍କ ରାଜତ୍ସ୍‌ କାଳରେ ଉତ୍ତର ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣପଟୁ 
ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ତୁହାକୁତୁହା ଆକ୍ରମଣକୁ ସଫଳତାର ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ସେନା ପ୍ରତିହତ କରିପାରିଥୁବାରୁ 
ଓଡ଼ିଶାର ହିନ୍ଦୁ କୀର୍ଭିମାନ ରକ୍ଷା ପାଇଥୁଲା । ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ରାଜଧାନୀ କଟକକୁ ଅଭିନବ ବାରାଣସୀ 
କଟକ ନାମରେ ନାମିତ କରିଥୁଲେ । କଟକରେ ଏକ ବିଶାଳ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ସେ ନିମାଣ କରିଥୁଲେ 
ଏବଂ ବିପୁଳ ଭୂସଂପଭି ଦାନ କରି ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଥୁଲେ । ସେ ମୁସଲମାନ ସେନାକୁ କିପରି 
ଧ୍ଵସ୍ତବିଧ୍ବସ୍ତ କରିଥୁଲେ ତାହା ଚାଟେଶ୍ଵବର ଅଭିଲେଖରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଅଛି । ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାରେ ଅଭେଦ୍ୟ 
ଦୁର୍ଗମାନ ନିର୍ମାଣ କରି ସେ ବଙ୍ଗନବାବଙ୍କ ବାରମ୍ବାର ଆକ୍ରମଣକୁ ପଣ୍ଡ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥୁଲେ । 
ଏକ ସମୟରେ କାଳାଚୁରୀ ଏବଂ ବଙ୍ଗଳା ନବାବଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ଥୁବାରୁ ସେ 
କାଳାଚୁରୀମାନଙ୍କ ସହିତ ବୈବାହିକ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରି ଜଣେ ପରିପକ୍ଵ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ଜ୍ଞର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଲାଭ କରିଥୁଲେ | କାଳାଚୁରୀମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଦକ୍ଷିଣକୋଶଳ ରାଜ୍ୟ ଅଧୁକାର, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ 
ସୁସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ, ସୋନପୁର ( ସୁବଣ୍ତପୁର) ରେ ରାଜ୍ୟପାଳଙ୍କ ନିଯୁକ୍ତି, ବଙ୍ଗ ନବାବଙ୍କୁ ଶୋଚନୀୟ 
ଭାବରେ ପରାଜୟ କରିବା ସହିତ ରାଜ୍ୟ ଭିତରେ ବିଶାଳ ମନ୍ଦିରମାନ ନିମାଣ କରିବା ତୃତୀୟ 
ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବଙ୍କ ଅସାଧାରଣ କୃତିତ୍ଵର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ଏସବୁ ସମ୍ଭବ ହେଲା କେବଳ 
ଦୁର୍ଜୟ ସେନାବାହିନୀର ସମର୍ଥନ ପାଇଁ । ସେହି ପରଂପରାକୁ ଅନୁସରଣ କଲେ ପୁତ୍ର ଏବଂ ଉତ୍ତରାଧୂକାରୀ 
ପ୍ରଥମ ନରସିଂହ ଦେବ । ବଙ୍ଗଳା ନବାବଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ପରାସ୍ତ କରି ଶେଷରେ କଟାସିନ ଦୁଗ ପାଖରେ 
ଚ଼ୂଡ଼ାନ୍ତ ବିଜୟ ହାସଲ କରିବା ନରସିଂହଦେବଙ୍କ ଅସୀମ ବୀରତ୍ସ, ନିପୁଣ ସୈନ୍ଯଚାଳନା ଓ ଦୁର୍ଜୟ 
ସେନାବାହିନୀର ଦେଶପ୍ରେମର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ ! କୋଣାର୍କ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତିମୂର୍ଭି ଖୋଦିତ 
ହୋଇଅଛି । ଗୋଟିଏ ଚିତ୍ରରେ ସେ ତୀରନ୍ଦାଜ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା ଦ୍ବଶ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ତାଙ୍କର ମହାନ୍‌ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵରେ ପ୍ରବଳପ୍ରତାପୀ ପରଶୁରାମଙ୍କ ପରି ଚରିତ୍ରର ପ୍ରତିଫଳନ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ସେ ଜଣେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର 
ସେନାଏ୍ଧକ୍ଷ, ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ, ସଫଳ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତିଞ୍ଚ ଥୁବା ଅସନଖାଲି ତାମ୍ରଲେଖ, ଶିଖରେଶ୍ଵର 
ମନ୍ଦିର ଅଭିଲେଖ ଜୀବଦେବାଚାୟ୍ୟଙ୍କ 'ଭକି ଭାଗବତ ମହାକାବ୍ୟମ୍‌ ' ଏବଂ ବିଦ୍ୟାଧର ରଚିତ ' ଏକାବଳୀ'” 
ସାହିତ୍ୟ କୃତିରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ଓ ଚର୍ଚିତ ହୋଇଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 


୨୭୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 





ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ ୨୭୭ 


ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ 

ଗଙ୍ଗବଂଶର ପତନ ବେଳକୁ ରାଜ୍ୟର ସେନାପତିମାନେ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ହୋଇଥ୍ଲେ । କାରଣ 
କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦେବ ଯେଉଁ ଭାବରେ କ୍ଷମତା ଅଧୁକାର କଲେ ତାହ। ରାଜତନ୍ତ୍ରର ଦୁର୍ବଳତା ଏବଂ 
ସୈନ୍ଯବାହିନୀର ପରାକ୍ରମ ଓ ପ୍ରଭାବକୁ ସୂଚିତ କରେ । ରକ୍ତପାତ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କପିଳେନ୍ଦ୍ର 
ସିଂହାସନ ଅଧ୍କାର କରିବା ପାଇଁ ସେନାବାହିନୀର ସମର୍ଥନକୁ ବିନିଯୋଗ କରିଥିବା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 
ଅନ୍ୟ ସେନାପତି ମାନେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗ କରିଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । କାରଣ 
ସେ ଗଜପତି ହେବା ପରେ ସେନାପତି ଓ ସାମନ୍ତମାନେ ଦୁଇ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଯେଉଁମାନେ କପି ଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଗଜପତି ପଦରେ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ନାହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ 
ଏକ ଘୋଷଣାଦ୍ଵାରା ସତର୍କ କରିଦିଆଯାଇଥିଲା । ମାଲୱାା ଏବଂ ବଙ୍ଗଳାର ନବାବଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସେ 
ସାମରିକ ଅଭିଯାନପାଇଁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥିଲେ, କାରଣ ଉତ୍ତର ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଶାର ସୀମାନ୍ତ ପ୍ରତି ବିପଦ ଆସନ୍ନ 
ଥୁଲା । ବଙ୍ଗନବାବଙ୍କୁ ପରାଜିତ କଲା ପରେ ସେ ଟୌଡ଼େଶ୍ଵର ଉପାଧ୍ନ ଧାରଣ କରିଥିଲେ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣଭାଗରେ ସେହି ପରି ରେଡ୍‌ଡୀମାନେ ଆକ୍ରମଣାମ୍ବକ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିବାରୁ 
କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ଯୁବରାଜ ହମ୍ବୀର ଦେବ ସେନାବାହିନୀ ସହ ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ର। କରିଥୁଲେ । ଉଭୟେ 
ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଦୁଃସାହସିକ ବୀର ଓ ସେନାଧକ୍ଷ ଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶା ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ଅନ୍ତଭ୍ଭୁ ସ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲା । ତା'ପରେ ପରେ କୋଣ୍ଡାଭିଡୁ , ଅଢୀଙ୍କି ଏବଂ ବିନୁକୋଣୁ ସାମାଜ୍ୟରୁଆ ହେଲା | ଆଉ 
ଅଧକ ରାଜ୍ୟଜୟ ଆଶା ନେଇ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ଦକ୍ଷିଣରେ ଉଦୟଗିରି ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ରଗିରି ଅଧୂକାର କରିଥୁଲେ । 
ସେତେବେଳେ ବିଜୟନଗର ଏବଂ ବାହମନୀ ରାଜ୍ୟ ଅତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ଅଭିଯାନ ଆୟୋଜନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥଲା | ତଥାପି ଓଡ଼ିଶା ସେନାବାହିନୀ ଆକ୍ରମଣ 
ନୀତିକୁ ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁଥୁଲେ । ମୁସଲମାନ ଏତିହାସିକମାନେ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ଜୟ ନୀତିର 
ବିଶଦ ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । ଦେବରକୋଣ୍ଡା ଦୁଗ ଅଧ୍କାର କଲା ପରେ ବାହ ମନୀ ସୁଲତାନ ଗଜପତିଙ୍କ 
ସହିତ ଶାନ୍ତି ସ୍ଥାପନରେ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥୁଲେ । ଗୁଲବଗ ଏବଂ କଳବଗ ରାଜ୍ୟଦ୍ଵବୟ ସେ ଗଜପତିଙ୍କୁ ହସ୍ତାନ୍ତର 
କରିଥୁଲେ | ପରବର୍ତୀ ପଦକ୍ଷେପ ବିଜୟନଗର ବିରୋଧରେ ନେବା କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ହେଲା 
ନାହିଁ । କାରଣ ଉତ୍ତର ସୀମାନ୍ତରେ ଜୌନ ପୁର ସୁଲତାନ ଓଡ଼ିଶା ଆକ୍ରମଣ କରିବାରୁ ସେ ଦକ୍ଷିଣରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ବନ୍ଦ କରି ଉତ୍ତର ଦିଗକୁ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ସହ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥ ଲେ । 


ଗଜପତି ସାମ୍ରାଚ୍ୟ ଉତ୍ତରରେ ଗଙ୍ଗାନଦୀ ପାଖରୁ ଦକ୍ଷିଣରେ ତିରୁ ଚିରାପଲୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇଥିଲା । ଏପରି ବିସ୍ତୃତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଅଧୀଶ୍ଵର ଭାବରେ କପିଳେନ୍ଦ୍ର ନିଜକୁ ଗଜପତି ଗୌଡ଼େଶ୍ଵର 
ନବକୋଟି କଣ୍ତାଟ କଳବଗ୍ଗେଶ୍ବର ଉପାଧ୍ରେ ଭୁଷିତ କରିଥୁଲେ | ଦକ୍ଷିଣ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେ 
ପୂର୍ଣ୍ଃ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରି ନିଜ ଶାସନାଧୀନରେ ରଖ୍‌ଥୁଲେ ! କୁମାର ହମ୍ବୀରଦେବଙ୍କୁ ନିଜ ପ୍ରତିନି ଧ୍‌ 
ଭାବରେ ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ଅବସ୍ଥାପିତ କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ବିସ୍ତୃତି ଶୀର୍ଷିତମ ସ୍ଥାନରେ 
ପହଞ୍ଚୁଥିଲା । ଇତିହାସରେ ଦେଶ ଓ ଜାତିପାଇଁ ଏହା ଏକ ଗୌରବୋହ୍ସଳ ଅଧ୍ୟାୟ ଥୁଲା । ସାମରିକ 
୩୍ୟାତିରେ ଓଡ଼ିଶା ସେନାର ସମ କକ୍ଷ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଭାରତୀୟ ରାଜ୍ୟ ନ ଥୁଲା । 


କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ଅନ୍ତିମ ଜୀବନ ଶାନ୍ତି ପୂଣ୍ଠ ନ ଥୁଲା । ସାରାଜୀବନ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତିବାହିତ 
କରି ସେ ନିଶ୍ଚୟ କ୍ଳାନ୍ତିବୋଧ କରୁଥୁବେ । କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ କାର ଣରୁ ଯୁବରାଜ ହମ୍ବୀରଦେବଙ୍କ ସହିତ 
ତାଙ୍କର ସଂପର୍କ ତିକ୍ତ ହୋଇଥୁଲା । ତେଣୁ ହମ୍ବୀରଙ୍କୁ ନିଜ ଉତ୍ତରାଧ୍ୂକାରୀ ମନୋନୀତ ନ କରି ସେ 


୨୭୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମଦେବଙ୍କୁ ପରବର୍ତୀ ଗଜପତି ଭାବରେ ନିର୍ଣ୍ପୟ କରିଥୁଲେ | ଏଥ ପାଇଁ ଗ୍ହଯୁଦ୍ଧର ସୂତ୍ରପାତ 
ହେଲା । ହମ୍ବୀରଦେବ ଦାକ୍ଷିଣାତ୍ୟରୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଫେରି ଲେ ନାହିଁ ଏବଂ ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର 
ଉତ୍ତରାଧୂକାର ସଂଗ୍ରାମ ଦୀର୍ଘ ଚାରିବର୍ଷ ଚାଲୁ ରହିଲା । ଗଜପତି ସାମ୍ରାଜ୍ୟପାଇଁ ଏହା ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ 
ଥୁଲା | 


ଗ୍ହଯୁଦ୍ଧର ସୁଯୋଗପାଇ ଉତ୍ତରରେ ବଙ୍ଗନବାବ ମନ୍ଦାରନ ଦୁଗ ଅଧ୍କାର କରିନେଲେ। 
ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ଚନ୍ଦ୍ରଗିରିକୁ ସାଲ୍ଵ୍‌ ନରସିଂହ ଅଧୂକାର କଲେ । ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ଏବଂ କୋଣ୍ଡାପଲୀ 
ବାହମନୀ ସୁଲତାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଅଧୁକୃତ ହେଲା । ସାଲ୍ଵ୍‌ ନରସିଂହ ମସୁଲିପଟମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ଅଧୂକାର 
କରିବା ଗଜପତି ସାମ୍ରାଜ୍ୟପାଇଁ ଘୋର କ୍ଷତିକାରକ ଥୁଲା । ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମଦେବଙ୍କ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ 
ଅଭିଯାନ ବିଫଳ ହେବାରୁ ସୈନ୍ଯବାହିନୀ ଉପରେ ତା'ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା | 
ଗୋଦାବର1-କୃଷ୍ଣା ଅଞ୍ଚଳ ଉପରେ ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମଙ୍କ କର୍ଦ୍‌ତ୍‌ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରହିଥ୍‌ଲ। ସତ, କିନ୍ତୁ 
କୃଷ୍ଣକା-କାବେରୀ ଦୋଆବ ଅଞ୍ଚଳ ହାତଛଡ଼ା ହୋଇଥୁଲା । କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଗଚ୍ଚପତି ହୀନବଳ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲେ । ବିଜୟନଗର ଓ ବାହମନୀ ରାଜ୍ୟର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ତାଙ୍କପାଇଁ ବିପରଭିର କାରଣ ହେଲା । 


ପରବର୍ତୀ ଗଜପତି ଥୁଲେ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଦେବ । ତାଙ୍କ ରାଜତ୍ବଵରେ ବିଜୟନଗର ସହିତ ପ୍ରବଳ 
ସଂଗ୍ରାମ ହୋଇଥିଲା | କିନ୍ତୁ କୃଷ୍ଣଦେବ ରାୟ ତାଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧକ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ଓ ସମରକୁଶଳୀ 
ହୋଇଥୁ ବାରୁ ଗଜପତି ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପତନ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା । କାବେରୀ ଏବଂ ଗୋଦାବରୀ ମଧ୍ଯବତ୍ତୀ 
ରାଜ୍ୟମାନ ସେ ଅଧୁକାର କରି ନେଲେ । ବଙ୍ଗନବାବ ଆଲାଉଦ୍ଦିନ ହୁସେନ ସାହା ମଧ୍ଯ ସୁଯୋଗ 
ଅପେକ୍ଷାରେ ଥୁଲେ । ସୁବଣ୍ବରେଖା ଓ ଗଙ୍ଗ ମଧ୍ଯବତ୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳକୁ ସେ ହସ୍ତଗତ କରିନେଲେ । 
ଦକ୍ଷିଣଭାରତରେ ଗୋଲକୁଣ୍ଡାର ସୁଲତାନ କୁଲିକୁ ତବ ସାହା ସମଗ୍ର ତେଲେଙ୍ଗାନା ରାଜ୍ୟକୁ କବଳିତ 
କରିବା ପରେ ଓଡ଼ିଶା ସାମ୍ରାଚ୍ୟର ପରିସର ସଂକୁଚିତ ହୋଇଥୁଲା । ଚତୁ ୍ଦିଗରୁ ଓଡ଼ିଶା ଆକ୍ରାନ୍ତ 
ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଫଳ ହେବାରୁ ପୂର୍ବର ସାମରିକ ଗୌରବ ହରାଇଲା । 


ଗଜପତି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ଦେହାନ୍ତ ପରେ ଓଡ଼ିଶା ରାଜନୀତି ରେ ଷଡ୍‌ଯନ୍ତ୍ର, ବିଶ୍ବାସଘାତକତା, 
ରାଜଦ୍ରୋହ ଏବଂ ଗ୍ୃହଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରବଳ ସ୍ରୋତରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସାମରିକ ଗୌରବ ଏବଂ ସ୍ଵାଭିମାନ 
ଲୋପ ପାଇଥୁଲା । ଅଳ୍ପ କେତେବର୍ଷ ପାଇଁ ମୁକୁନ୍ଦ ହରିଚନ୍ଦନ ଗଜପତି ପଦରେ ଓଡ଼ିଶାର ସୀମାନ୍ତକୁ 
ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣରୁ ରକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ପରିଶେଷରେ ବଙ୍ଗନବାବ ସୁଲେମାନ କର୍ରାନୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ସେ ସାରଙ୍ଗଗଡ଼ର ସାମନ୍ତ ରାଜା ବିଶ୍ଵାସଘାତକ ର।ମଚନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କଦ୍ଵାର। ନିହତ 
ହୋଇଥୁ ଲେ । ସ୍ଵାଧୀନ ଓଡ଼ିଶାର ଗୌରବମୟ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷ ହେଲା । ପରାଧୀନତାର ଶ୍ଙ୍ଖଳ ସହିତ 
ରାଜନୀତିକ ଅସ୍ଥିରତା ଓ ଅଶାନ୍ତି ବୂଦ୍ଧି ପାଇଲା ! ସୁଲେମାନ କର୍ରାନୀଙ୍କ ସେନାପତି କଳାପାହାଡ଼ 
ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର କୀରି ଓ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗକୁ ଧୂଳିସାତ୍‌ କରି ଆଫଗାନ ଶାସନର ବିଜୟକେତନ 
ଉଡ଼ାଇବାରେ ସଫଳ ହୋଇଥୁ ଲେ ! 


ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଗଜପତି ଶାସନ କାଳରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବିଶେଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଉଥୁଲା । ତାଙ୍କ 
ନାମରେ ଓଡ଼ିଶା ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ନାମିତ ହୋଇଥୁଲା । ଗଜ୍ଚପତିମାନେ ତାଙ୍କର ସେବକ ଓ ଆଜ୍ଞାବହ ଥୁଲେ । 
ରାଜ୍ୟର ଗୁରୁତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ଆଦେଶମାନ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଘୋଷିତ ହେଉଥୁଲା । ଫଳରେ ମନ୍ଦିରର 
ପୂଢକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । ସେମାନେ ଗଜପତିଙ୍କ ଉତ୍ତରାଧୂକାରୀ 
ମନୋନୀତ କରି ବାର ଆସ୍ପର୍ଧା ଲାଭ କରି ଅସୀମ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ହୋଇଗଲେ । ପ୍ରଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 


ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ ୨୭୯ 


ବ୍ରାହ୍ନମଣମାନଙ୍କର ଅନୁପ୍ରବେଶ ସୁସ୍ଥ ରାଜନୀତିର ପରିପନ୍ଥୀ ଥୁଲା । କ୍ଷତ୍ରିୟର ସ୍ଥାନ ଗୌଣ ହେବାରୁ 
ସୈନ୍ୟସାମନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇପଡ଼ିଲେ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ କାଞ୍ଚି ଅଭିଯାନର ନେତୃତ୍ଵ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଓ ବଳଭଦ୍ରଙ୍କୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହା ଗଜ ପତିଙ୍କ ସାମରିକ ଦୁର୍ବଳତାର ପ୍ରମାଣ ସୂଚିତ କରେ । 


କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଚାଲିଥିଲା । ଯେଉଁ ଶୃତଦ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ସମାଜ ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅବସ୍ଥାପିତ କରି ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥୁଲା ସେମାନେ ବୁ ଵିଜୀବୀ, ସାହିତ୍ୟିକ 
ଓ ପ୍ରଶାସକ ପଦ ଉପଭୋଗ କଲେ । ଏହି ସମାଚ୍ଚ ବିପ୍ଳବକୁ ପଞ୍ଚସଖା ଏବଂ ଧର୍ମସଂସ୍କାରକମାନେ 
ସମର୍ଥନ କରିଥୁଲେ | ଚୈତନ୍ୟଦେବଙ୍କ ପ୍ରଚ।ରିତ ବୈଷବ ଧର୍ମର ପ୍ୋମଭକ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ସମରପଟୁତାକୁ ଧ୍ବଂସ କରିଥୁଲା ବୋଲି ଅନେକ ଏତିହାସିକଙ୍କ ଅଭିମତ । ରାଜନୀତିକ ବିଶ୍ଙ୍ଖଳା, 
ସାମାଜିକ ବିପ୍ଳବ ଓ ଦୁର୍ବଳ ରାଜତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ସାମରିକ ପରଂପରାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦେଲା । ନେତୃତ୍ଵବିହୀନ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ବାରମ୍ବାର ପରାଜିତ ଓ ଅପମାନିତ ହୋଇ ହୀନମ୍ମନ୍ୟତାର ଶିକାର ହେଲା । 


ଗଜପତି ରାଜତ୍ବରେ ସେନାବାହି ନୀର ଆକାର ଓ ସ୍ଵରୂପ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥ୍‌ଲ। । ଯେଉମାନେ 
ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ବୀରତ୍ଵ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ପୁରସ୍କୃତ କରାଯାଉଥୁଲା । 
ନୂତନ ପଦପଦବୀ ସହିତ ନିଷ୍କର ଭୂସଂପରଭି ଉପହାର ଦେବାରେ ରାଜାମାନେ ହେଳା କରୁ ନ ଥୁଲେ । 
ସାମରିକ ପଦବୀ ଲାଭ କଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର ପାରଦର୍ଶିତା ବୃଦ୍ଧି ପାଏ । ଏହା ଏକ ପ୍ରକାର ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଥୁଲ। । 
ଏହି ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଫଳରେ ଯେଉଁ ପଦବୀମାନ ବିତରିତ ହେଲା ସେଥ୍ରମଧ୍ଯରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଥୁଲା - 
ବଡ଼ଜେନା, ବେହେରା, ଭ୍‌ମରବର, ଚମ୍ପତି, ଚମ୍ପତିରାୟ, ଦଣ୍ଡପାଟ, ଦଣ୍ଡନାୟକ, ଦଣ୍ଡପାଣି, 
ଦଳବେହେରା, ହରିଚନ୍ଦନ, ନାୟକ, ପଟ୍ଟନାୟକ, ପରିଛା, ଜେନା, ମଦରାଜ, ପାହାଡ଼ସିଂ , ସାମଲ, 





ବାରବାଟୀ ଦୁଗ 


୨୮୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ସାମନ୍ତରାୟ, ସାମନ୍ତସିଂହାର, ସେନାପତି, ଉତ୍ତରକବାଟ, ବଳିୟାରସିଂହ, ବାହିନୀପତି, ବକୁ ଇତ୍ୟାଦି | 
ଏସବୁ ପଦବାଚ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି କ୍ଷତ୍ରିୟ ଶ୍ରେଣୀରେ ଗ୍ହୀତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସମାଜରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । 


ଗଙ୍ଗ ଏବଂ ଗଜପତି ରାଜ ତନ୍ତ୍ରରେ ବିସ୍ତୃତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପରିଚାଳନାପାଇଁ ଅମଲାତନ୍ତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପରି ସାମରିକ ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରୟୋଜନ ମଧ୍ଯ ରହିଥୁଲା । ସୁଦକ୍ଷ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ବିନା ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଗଠନ ଓ 
ସୁପରିଚାଳନା ଅସମ୍ଭବ । ତେଣୁ ସାମନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ବୃଦ୍ଧି ସହ ସେନାପଦବାଚ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀର ମଧ୍ଯ ଅଭିବୃଦ୍ଧି 
ହୋଇଥୁଲା । ଗଜପତି ଏକ ସାମରିକ ପଦ ବୀ | କେନ୍ଦୁ ପାଟଣା ଓ ପଞ୍ଜାବୀମଠ ତାମ୍ରଲେଖ ଅନୁସାରେ 
ଗଙ୍ଗ ରାଜତ୍ଵ ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀର ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥୁଲା । ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀକୁ ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର ଟ୍ୟାଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । ଗଙ୍ଗ ସେନାରେ ଅନେଶତ ହଜାର ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ଥୁବାର 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ବାହମନୀ ସୁଲତାନଙ୍କ କଳନା ଅନୁସାରେ କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ସେନାବାହିନୀରେ 
ଦୁଇଲକ୍ଷ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ଥୁଲେ । ଏହା ଯଦି ସତ୍ୟ ହୁଏ ତେବେ ରାଜାମାନେ 'ଗଜପତି' ପଦବୀ ଧାରଣ 
କରିବା ଯଥାର୍ଥ ଥୂଲା ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରେ ସେମାନେ ଜୟଲାଭ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । ଗଙ୍ଗ ଓ 
ଗଜପତି ସେନାରେ ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀର ଆଧୁକ୍ୟ କୋଣାକ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଚିତ୍ରରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 


ଯୁଦ୍ଧହସ୍ତୀ ପରି ଅଶ୍ବାରୋହୀ ସେନାସଂଖ୍ୟା ସେତେବେଳେ ଅକଳନୀୟ ଥୁଲା । କାରଣ ଚୋଳଗଙ୍ଗ 
ଏବଂ ତୃତୀୟ ଅନଙ୍ଗଭୀମଙ୍କ ଅଶ୍ଵବାହିନୀ ଦ୍ରୁତଗତି ଓ ଗତିଶୀଳତାପାଇଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲା । 
କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ ଅଶ୍ଵବାରୋହୀ ସୈନ୍ଯମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ଯାତ୍ରା କାଳରେ ବାୟୁମଣ୍ଡଳକୁ ଧୂଳିଦ୍ଵାରା ଆଚ୍ଛାଦିତ 
କରୁଥୁବାର ବଣ୍ଠନା ଗୋପୀନାଥପୁର ଅଭିଲେଖରୁ ମିଳେ । ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ବାହିନୀ ଶତ୍ଦୁ 
ମନରେ ଆତଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ହେଉଥୁଲ। । ସେ କୋଡ଼ିଏ ହଜାର ଅଶ୍ଵ।ରେୋ।ହୀ ସଂଗେ ଘେନି 
ବିଜୟନଗର ରାଜାଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁବା କଥା ପତ୍ତୁଗିଜ ଏତିହାସିକମାନେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ଅଛନ୍ତି । 
ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ସୁଶାସନପାଇଁ ବିଶାଳ ଅଶ୍ଵବାହିନୀର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁଲ। । ଆରବ 
ବ୍ୟବସାୟୀମାନେ ଭାରତୀୟ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଉନ୍ନତ ଧରଣର ଅଶ୍ଵ ବିକ୍ରୟ କରୁଥୁଲେ । ଅଶ୍ଵ ବୀରତ୍ଵର 
ପ୍ରତୀକ । ସେ ଦୃଷ୍ଟି ରୁ କୋଣାର୍କ ରେ ନିର୍ମିତ ଅଶ୍ଵବର ପରାକ୍ରମ, ପରିଧେୟ ଏବଂ ଅଦମନୀୟ ବୀରତ୍ଵର 
ବାସ୍ତବ ପ୍ରଦଶନ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା । ଗଙ୍ଗ ସୈନ୍ୟବାହିନୀରେ ସେହିପରି ସହସ୍ରାଧୂକ ଅଶ୍ଵ ନିୟୋଜିତ 
ହୋଇଥୁଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ବିଜୟ ସୁନିଶ୍ଚିତ ହୋଇପାରି ଥୁଲା । 


ପଦାତିକବାହିନୀ ହିଁ ଯେକୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସେନାର ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ଥୁଲା । ଏହା ବତ୍ତମାନ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ କୌଣସି ସୂତ୍ରରୁ ଓଡ଼ିଶାର ସୈନ୍ୟବଳ ସଂପର୍କି ତ ବିବରଣୀ ମିଳେ ନାହିଁ । 
ରାଜାମାନେ ନିଜର ଏକ ସଦାପ୍ରସ୍ତୁତ ଥୁବା ସେନାବାହି ନୀ ରାଜଧାନୀରେ ରଖ୍‌ବା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କାଳରେ 
ସାମନ୍ତମାନଙ୍କ ସହଯୋଗ ଉପରେ ନିଭଁର କରୁଥିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ପରୁଗିଜ ସୂତ୍ରରୁ ଜଣାଯାଏ 
ଯେ ଓଡ଼ିଶା ରାଜାଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚଲକ୍ଷ ସୈନ୍ୟ ସବୁବେଳେ ମହଜୁଦ ଥୁଲେ । ଗଜପତି 
ପୁରୁଷୋରମଙ୍କ ଗୋଦାବରୀ ଉପତ୍ୟକା ଅଭିଯାନରେ ସାତଲକ୍ଷ ସୈନ୍ଯ ନିୟୋଜିତ ହୋଇଥୁବା କଥା 
ମୁସଲମାନ ଏଡତିହାସିକ ନିଜାମୁଦ୍ଦିନ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ମୋଗଲ ଯୁଗରେ ଅବୁଲଫଜଲ ଲେଖ୍‌ ଛନ୍ତି 
ଯେ ଜଳେଶ୍ଵର ସରକାରରେ ୪୩,୮୧୦ ପଦାତିକ, ଭଦ୍ରକ ସରକାରରେ ୬୩୦୦, କଟକରେ 
୧୬,୦ ୧୬ ଏବଂ କଳିଙ୍ଗ ଦଣ୍ଡପାଟରେ ୩୦୦୦ ପଦାତିକ ମହଜୁଦ ଥିଲେ | ପଦାତିକ ସେନା ସଂପର୍କରେ 
ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ ଏବଂ ମାଦଳା ପାଞ୍ଚରେ କେତେକ ବଣ୍ଠନା ମିଳେ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବଚ୍ଛାଧାରୀ, ଖଡ୍ଗଧାରୀ ଏବଂ ଧନୁଶରଧାରୀ ସୈନ୍ୟ ଥୁଲେ | କେତେକ ସୈନ୍ୟ ଜଙ୍ଗଲ ସଫା କରିବା 
ଓ ରାସ୍ତା ତିଆରି କାମରେ ବିନିଯୋଗ ହେଉଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ଆଗୁଆଣି ଥାଟ କୁହାଯାଉଥୁଲା । 


ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ ୨୮୧ 


କେତେକ ଅଙ୍ଗରକ୍ଷକ ଦାୟିତ୍ଵରେ ନିଯୁକ୍ତ ହେଉଥୁଲେ । ରାଜ୍ୟ ଜୟ ହେଲା ପରେ ଯେଉମାନେ ସ୍ଥାନ 
ଅଧୂକାର କରି ରହୁଥୁଲେ ଓ ଆଇନ୍‌ଶୃଙ୍ଖଳାର ଯତ୍ନ ନେଉଥୁଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ପରିଦଣ୍ଡ କୁହାଯାଉଥୁଲା । 


ପଦାତିକ ସୈନ୍ଯବାହିନୀର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଥୁଲା- ଖଣ୍ଡା, ଫଳଖଣ୍ଡା, ଖଡ୍ଗ, ଧନୁଶର ଓ ତୂଣୀର, 
ଅଙ୍କୁଶ, ଭୁଷଶ୍ଚି, ଚକ୍ରକୁ ଛେଲ, ଢାଲ, ଗଦା, କଟାରୀ, କମାଣ, କୁଠାର, କୁନ୍ତ, ମୁଦ୍ଗର, ମୁଷଳ, 
ପାଶ, ପ୍ରରିଶ, ସାଞ୍ଜ/ ଶାବଳ ଓ ଶୂଳ ଇତ୍ୟାଦି । 


ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା ବୀରତ୍ସବ୍ୟଞ୍ଜକଂ ୧ହାଇଥୁବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତି ଦର୍ଶନୀୟ ଶୋଭାଯାତ୍ରା 
ରୂପେ ଆୟୋଜିତ ହେଉଥିଲା । ସେନା ପଟୁଆରରେ ନାନା ରଙ୍ଗର ପତାକା ଓ ଚିହ୍ନଥୁବା ରଙ୍ଗ ବେରଙ୍ଗର 
କେତନ ଉଡ଼ାଇ ଅଗ୍ରଧାବକମାନେ ଯାତ୍ରାର ସମ୍ମୁଖଭାଗରେ ଚାଲୁଥୁଲେ ଅଥବା ଅଶ୍ଵ ପୃଷ୍ଠରେ ଗତି 
କରୁଥୁଲେ ବାଦ୍ୟ ସହ ତାଳ ପକାଇ । ଶୁଭସୂଚକ ଭାବରେ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତୀକ ମଧ୍ଯ ଅଗ୍ରଭାଗରେ 
ଅବସ୍ଥାପିତ ହେଉଥୁଲେ । ଛତ୍ର ରାଜକୀୟ ଚିହ୍ନ ଥୁଲା । ପାଟହାଦୀ ଉପରେ ରାଜା ବା ସେନାଧ୍ଧକ୍ଷ ବିଜେ 
କରୁଥୁଲେ । ସୈନ୍ଯପରିଚାଳନୀ କରି ବାପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେବା ସହଜ ହେଉଥୁଲା । ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ 
ଦେଖ୍‌ ପାରୁଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ଅବସ୍ଥିତି ଉପରେ ଯୁଦ୍ଧର ଫଳାଫଳ ନିଭ୍ଭର କରୁଥୁଲା । ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୁନ୍ଦୁଭି, ନାଗରା, ଢୋଲ, ତୁଙ୍ଗତୁଙ୍କା, ଧୁମସା, ଘୁମୁରା, ମାଦଳ, ନାଗରା, ଟମକା, 
ତେଲିଙ୍ଗି, ଭେରୀ, କାହାଳୀ, ଗୟଳସିଙ୍ଗା, ରଣସିଙ୍ଗା, ନିଶାଣ, ତୂରୀ, କାହାଳୀ ଏବଂ ଘୋଷ ପରଭୂତି 
ବୀରବାଦ୍ୟ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲା । 


ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ଅନୁଶାସନ ମାନିବାକୁ ପଡ଼ୁଥୁଲା । ଏହି ଅନୁଶାସନମାନ ବିଧ୍‌ ଓ ପରଂପରା 
ରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲା । ରାଜାଙ୍କ ଆଦେଶ ସେନାପତିମାନେ ଏବଂ ସେନାପତିଙ୍କ ଆଦେଶ 
ସୈନ୍ଯସାମନ୍ତମାନେ ମାନିବା ବାଧ୍ଯତାମୂଳକ ଥୁଲା । ଗୁପ୍ତଚର ମାଧ୍ଯମରେ ଶତ୍ରୁପକ୍ଷର ସୈନ୍ୟବଳ କଳନା 
କରି ବା ପରଂପରା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ଶିବିରରେ ନାନା ପ୍ରକାର କ୍ରୀଡ଼ା କସରତ 
ଆୟୋଜିତ ହେଉଥୁଲା । ଶାରୀରିକ ସୁସ୍ଥତା ଓ ଅସ୍ତ ଚାଳନାରେ ପାରଦଶିତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଥୁଲା । 
ଯୁଦ୍ଧ ଅଭ୍ୟାସ ସହିତ ଦୌଡ଼, କୁଦ, ସନ୍ତରଣ, ଖଣ୍ଡାଖେଳ, ଅଶ୍ଵାରୋହଣ, ଭାର ଉଭୋଳନ, କୁସି, 
ପ୍ରାଚୀର ଅତିକ୍ରମ ଶୈଳୀ, ଲୁହାଦଣ୍ଡ ଭାଙ୍ଗିବା, ଧନୁ ବିଦ୍ୟା ପ୍ରଭୂତି ସଂପ୍ରକ୍ତ ଥୁଲା । ସାଞ୍ଜୁ ବ୍ୟବହାର 
କରିବାରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେବା ସୈନ୍ୟଯମାନଙ୍କପାଇଁ ଜରୁରୀ ଥୁଲା । ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରୁ ପଳାୟନ କରିବା 
କାପୁରୁଷର ଲକ୍ଷଣ ଏବଂ ଅନୈତିକ ବୋଲି ଧାର ଣା ତଥା ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା । ରାଜାମାନେ ଦେ ବଦେବୀଙ୍କ 
ଆଶୀ ର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରି ଯୁଦ୍ଧଯାତ୍ରା କରୁଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ରହିବା ସେନାପତିମାନଙ୍କ ନୈତିକ 
କରଁ ବ୍ୟ ଥୁଲା । ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେନାପତି ପଦ କୌଳିକ ଥୁଲା ଏବଂ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ନିଷ୍କର ଭୂସଂପରି 
ସେମାନେ ଭୋଗ କରୁ ଥୁଲେ । 


ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦୃଢ଼ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂଣ୍ଠ ସ୍ଥାନରେ ଘାଟିମାନ ସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଥୁଲା । ଘାଟିରେ ଦୁର୍ଗ ଭିତରେ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ରହୁଥୁଲେ । ଗଙ୍ଗମାନେ 
କଟକ ଚୌ ୍ଵାରକୁ ଏକ ସାମରିକ ଘାଟିରେ ପରିଣତ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ସେଠାରେ ବାରବାଟୀ ଦୁର୍ଗ 
ରାଜ୍ୟର ସର୍ବବୃହତ୍‌ ଓ ସବ୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦୁର୍ଗ ଥୁଲା । ସେହିପରି ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ସୀମାନ୍ତରେ ଦୁର୍ଗମାନ 
ଥୁଲା । ଦୁଗରକ୍ଷକ ଜଣେ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ସେନାଧ୍ଯକ୍ଷ ଓ ପ୍ରଶାସକ ଥୁଲେ । ଉତ୍ତରରେ ବାଲେଶ୍ଵର ଓ ହୁଗୁଳି 
ନଦୀ ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳ, ଦକ୍ଷିଣରେ ଗୋଦାବରୀ ଉପତ୍ୟକା ଏବଂ ପଶ୍ଚିମରେ ସୁବର୍ଣ୍ଣପୁର ଅତି ସ୍ପର୍ଶକାତର 
ସ୍ଥାନ ଥୁଲା । ସୀମାନ୍ତରକ୍ଷୀମାନେ ସେସବୁ ସ୍ଥାନରେ ସଦା ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରହରୀ ରୂପେ ଅବସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଥୁଲେ । ଏହି ସ୍ପର୍ଶକାତର ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା ଘାଟିମାନ ପ୍ରଥମେ ଜୟ କଲେ 


୨୮୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ବିଜୟ ସହଜସାଧ୍ୟ ହେଉଥୁଲା । କଟକ ସନିକଟରେ ଥୁବା ଦୁଗମାନ ଆଠଗଡ଼, ପୂବଦ୍ବାର, ବାରଙ୍ଗ, 
ଚନ୍ଦକା, ଚବିଶକୁଦ, ଢେଙ୍କାନାଳ, ଦକ୍ଷିଣଦ୍ବାର, ହାଜିପୁର, କୋଟଦେଶରେ ଅବସିତ ଥୁଲା | ଭଦ୍ରକ 
ସରକାରରେ ଥୁବା ଦୁ ର୍ମାନ ହେଲା ଚରମ୍ପା, ଗୋହିରାଟିକିରି ଓ କାଇମଲ ଇତ୍ୟାଦି । ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାରପାଇଁ 
ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗରେ ଗଙ୍ଗ ଓ ଗଜପତି ରାଜାମାନେ ଅଧୁକାଂଶ ସମୟ ଅତିବାହିତ କରୁଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କ 
ସୁରକ୍ଷା ଓ ଶକ୍ତିବୂୃଦ୍ଧିପାଇଁ ଅନେକ ଦୁଗଁ ନିମିତ ହୋଇଥୁ ଲା । ଏଗୁଡ଼ିକ ଅଡ଼ଙ୍କି, ଦେବର କୋଣ୍ଡା, 
କୋଣ୍ଡାପଲୀ, କୋଣ୍ଡାଭିତୁ, କେତବମଣ, ନାଗାଜୁନ କୋଣ୍ଡା, ର।ଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ, ବେଣୁକୋଣ୍ା, 
ବେଲମକୋଶ୍ଡା, ଉଦୟଗିରି, ଓୱାରଙ୍ଗଲ ପ୍ରଭୁତି ସାନରେ ଅବସିତ ଥୁଲା | କଳିଙ୍ଗ ଦଶ୍ଡପାଟରେ ଥୁବା 
ଦୁର୍ଗମାନ ହେଲା- ଆଠଗଡ଼, ଚିକିଟି, ହୁମ୍ନାନ, ଖଲିକୋଟ, ଖେମୁଣି ଏବଂ ପାଲୁର | ଦୁର୍ଗରେ ଖାଦ୍ୟ, 
ସୈନ୍ୟ, ଅସ୍ତଶସ୍ତ ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପଦାର୍ଥ ଗଚ୍ଛିତ ହୋଇ ରହୁଥୁଲା । ସ୍ଥାନୀୟ ପ୍ରଶାସକମାନେ ତହିଁରେ 
ବାସ କରୁଥୁଲେ | 'ଆଇନ୍‌-ଇ-ଆକବରୀ'ରେ ଅବୁଲଫଜଲ କେତେକ ମହଭ୍ଵପୂଣ୍ର ତଥ୍ୟ ସନିବେଶ 
କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ତଦନୁସାରେ ଜଳେଶ୍ବର ସରକାରରେ ୪୩୮୧୦ ପଦାତିକ ଏବଂ ୬୮୬୮ 
ଅଶ୍ଵାରୋହୀ ଗଚ୍ଛିତ ରହୁଥୁଲେ । ଗଡ଼ମନ୍ଦାରନ୍‌ ଓଡ଼ିଶା ଓ ବଙ୍ଗଳା ସୀମାନ୍ତ) ଶେଷ ଦୁଗ ଥୁଲା ଏବଂ 
ଉଭୟ ଦେଶପାଇଁ ତାହା ଅଧୁୂକାର କରିବା ସମ୍ମାନଜନକ ଥୁଲା । 


ପ୍ରତିରକ୍ଷା ବ୍ୟାପାର କେବଳ ସୀମାନ୍ତର ସୁରକ୍ଷାରେ ସୀମିତ ନ ଥୁଲା । ରାଜ୍ୟଜୟ ଓ ରାଜ୍ୟର 
ନିରାପତ୍ତା ସହିତ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥୁବା ବହି ବ୍ବାଣିଜ୍ୟ ତଥା ଆନ୍ତଦେଶୀୟ ବାଣିଜ୍ୟର ସୁରକ୍ଷା 
ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ପଡ଼ୁଥୁଲା । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଦେଶର ରାଜପଥ ଓ ଜଳପଥ ସହିତ ପୋତାଶ୍ରୟ ଓ ବନ୍ଦରମାନ 
ଯେପରି ସୁରକ୍ଷିତ ରହିବ ସେକଥା ମଧ୍ଯ ସେନାବାହିନୀର ଦାୟିତ୍ଵ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ ଥ୍‌ଲା । ଓଡ଼ିଶାର ନଦୀମାନ 
ସେତେବେଳେ ବାଣିଜ୍ୟପାଇଁ ନୌପଥ ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁଲେ । ଉପକୂଳରେ ବାଲେଶ୍ଵର, 
ତାମ୍ରଲିପ୍ତଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଗୋପାଳପୁର, ପାଲୁର, ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ, ବିଜୟନଗରମ ପ୍ରଭୂତି ଏକାଧୂକ 
ସମୃଦ୍ଧ ପୋତାଶ୍ରୟ ରହିଥୁଲା । ଗଭୀର ସମୁଦ୍ରରେ ଚାଲିଥୁବା ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଚତୁ ୍ଦ୍ଶ ଶତାବ୍ଦୀଠାରୁ ଧ୍ଵଂସ 
ପାଇଗଲା ଆରବ ବଣିକମାନେ ଆସିବାଦ୍ଵାରା । ସେମାନେ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ ଦେଶଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ 
ଅଧୂକାରଭୁକ୍ତ କରି ବଙ୍ଗୋପସାଗରରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦେଶକୁ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାକୁ ଦେଲେ ନାହିଁ । 
ଗଙ୍ଗ ଗଜପତି ରାଜାମାନଙ୍କର ନୌଶକ୍ତି ନ ଥୁବାରୁ ଆରବମାନଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରତିଯୋଗିତା କରିବାରେ 
ଅକ୍ଷ ମ ଥୁଲେ । ସାମୁଦ୍ରିକ ବାଣିଜ୍ୟରେ ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାର ସାଧବମାନେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥୁଲେ 
ସତ: କିନ୍ତୁ ଗଙ୍ଗ ଗଜପତି ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ତାହା ଚୋଳରାଜାମାନେ ଏବଂ ପରେ ପରେ ଆରବମାନଙ୍କ 
ହାତକୁ ଚାଲି ଗଲା । ଓଡ଼ିଶାର ଅର୍ଥନୀତିକୁ ସମୃଦ୍ଧ ରଖ୍‌ବାର ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଥା ଥୁଲା ରାଜ୍ୟଜୟ ଏବଂ 
ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷତିପୂରଣ ଆଦାୟ ବାବଦ ଅଥ । ସେଥୁପାଇ ଗଙ୍ଗ - ଗଜପତିମାନେ ସଜଳସେନା ସଂଖ୍ୟା ବୃଦି 
କରିବା ସହ ରାଜ୍ୟଜୟରେ ମନୋନିବେଶ ଏବଂ ଶକ୍ତି ବିନିଯୋଗ କରିଥୁଲେ । ତେବେ ବନ୍ଦର ଓ 
ପୋତାଶ୍ରୟଗୁଡ଼ିକ ଯେପରି ନିରର୍ଥକ ନ ହୁଏ ସେଥୁପାଇଁ ସ୍ଥଳଭାଗରୁ ସେନାବାହିନୀ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ସେଥ୍‌ ପାଇଁ ଉପକୃଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଦୁର୍ଗ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା । ମାତୃସ୍ଵରୂପିଣୀ 
ଜନନୀ ପରି ଯତ୍ନଶୀଳା ଓ ଆଶ୍ରୟଦାୟିନୀ ହୋଇଥିବାରୁ ରାଜ୍ୟବାସୀ ଦୁଗ ପ୍ରତି ମମତାବଦ୍ଧ ଥୁଲେ । 
ଉତ୍ତରଓଡ଼ିଶାର ରାଜପଥର ଉଭୟ ପାଶ୍ଵରେ ସ୍ଥଳପଥକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରି ଦୁର୍ଗମାନ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ଜଳପଥର ସୁରକ୍ଷାପାଇଁ ସମୁଦ୍ରକୃଳବର୍ତୀ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଗ ନିମିତ 
ହୋଇଥୁଲା । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ବାଲେଶ୍ଵର, ସାର୍ଥ, ଛାତୁଆ, ପିପିଲି ଏବଂ ତମଲୁକ । ସୋଣ ଓ 
ଗଙ୍ଗାହାର ନଦୀର ମିଳନ ସ୍ଥଳୀର, ଅନତିଦୂରରେ ରେମୁଣା ଦୁଗ ଥୁଲା | ସେଠାରୁ ମାତ୍ର ଆଠ 


ସାମରିକ ଏତିହ୍ୟ ୨୮୩ 


କିଲୋମିଟର ଦୂରରେ ଥିଲା ହରିଚନ୍ଦନଗଡ଼ । ଗଡ଼ପଦାର ଉତ୍ତରରେ ବଂସଦାଗଡ଼ ଥୁଲା । ଏହା ଆଧୁନିକ 
ବସ୍ତା ନାମରେ ପରି ଚିତ । ପୁଣି ତା'ଠାରୁ ଅଳ୍ପ ଦୂରରେ ଅମଦାଗଡ଼ ଥୁଲା । ସୁବର୍ଣ୍ଣ ରେଖାର ମୁହାଣ 
ରାଜଘାଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳର ସୁରକ୍ଷା ଦାୟିତ୍ଵ ସେଠାରୁ ତୁଲାଇ ହେଉଥୁଲା । ଅମର୍ଦୀଗଡ଼ରୁ ଖଡ଼ଗପୁର 
ଭିତରେ ବରଡ଼ିଆ ଗଡ଼, ରାଇବଣିଆ, ଓଲମରା, ଜମିରାପାଳ, ନୟାଗ୍ରାମ ଏବଂ ଗଙ୍ଗେଶ୍ଵର ଆଦି 
ଦୁର୍ଗ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ଜଳେଶ୍ଵର, ଦାଛୁନ୍‌, ନାରାୟଣଗଡ଼ରେ ମଧ ସାମରିକ ଘାଟିମାନ ଥୁଲା | ତମଲୁକ 
ବନ୍ଦରପାଇଁ କୌଣସି ବିପଦଆ ପଦକୁ ସେମାନେ ସମ୍ଭାଳି ନେଉଥୁଲେ । ଉତ୍ତର ସୀମାନ୍ତରେ ଗଡ଼ ମନ୍ଦାରନ 
ଥୁଲା ଶେଷ ଘାଟି । ଉପରୋକ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଓଡ଼ିଶାର ସେନାବାହିନୀ ମହଜୁଦ ହୋଇ ରହିଥୁଲେ 
ଯେକୌଣସି ଆକ୍ରମଣର ମୁକାବି ଲାପାଇଁ । ଏହି ପ୍ରସ୍ତୁତି ଓଡ଼ିଶା ରାଜାମାନଙ୍କ ସାମରିକ ଦୂର ଦୃଷ୍ଟିର 
ପରିଚୟ ଦିଏ । । 

ଏହି ବଳିଷ୍ଠ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇଥୁବାରୁ ଓଡ଼ିଶା ମୁସଲମାନ ଶକ୍ତିକୁ ତିନିଶତ ବର୍ଷ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିପାରିଥୁଲା । ରାଜାମାନଙ୍କ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ଫଳରେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ନିରାପଦ ରହିଲା । ନଚେତ୍‌ ପଞ୍ଜାବଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ପୂର୍ବ ବଙ୍ଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ କୀର୍ଭିମାନ ଯେପରି ଭୂଲୁଣ୍ଢିତ ହୋଇଥୁଲା ଓଡ଼ିଶାର ଅକ୍ଷୟ 
କୀର୍ରିମାନେ ସମଦଶାପନ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତେ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଗୌରବମୟ ଏତିହ୍ୟର ମୂକ ସାକ୍ଷୀ ସ୍ଵରୂପ 
ଲିଙ୍ଗରାଜ ନ ଥାନ୍ତେ କି ପୁରୀ ମନ୍ଦିରରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁ ମଧ୍ଯ ନ ଥାନ୍ତେ । ଓଡ଼ିଶାର ଅର୍ଥନୀତି 
ଦୁର୍ବଳ ହୋଇପାରେ, କିଛୁ ତା'ର ସଂସ୍ବୃତି ହୀନବଳ ନୁହେଁ | ସଂସ୍କୃତି ହେଲା ଜାତିର ପ୍ରାଣ ଏବଂ ଆତ୍ମା | 
ବଳିଷ୍ଠ ସାମରିକ ଶକ୍ତି ନେଇ ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ନିଜର ଆତ୍ମାକୁ ଜୀବନ୍ତ କରି ରଖ୍‌ପାରିଥୁବାରୁ 
ଆମର ସ୍ବାଭିମାନ ବଞ୍ଚ ରହିପାରିଲା । 


ଏକାଦଶ ଅଧାୟ 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି 


ଓଡ଼ିଶାର ପୂର୍ବଭାଗରେ ବଙ୍ଗୋପସାଗରର ନୀଳ ଜଳରାଶି ଅନ୍ତରାଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁବା ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ 
ଏସିଆର ବିସ୍ତୀଣ୍ଣର ଭୂଭାଗ ଏବଂ ତହିଁ ରେ ଗଚ୍ଛିତ ଥୁବା ବିପୁଳ ସଂପଦର ଯଥାର୍ଥ ଉପଯୋଗ ଭାରତୀୟମାନେ 
ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମଧ୍ଯଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରିଆସିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିପାଇଁ ସମୁଦ୍ର ଏକ ଆହ୍ଵାନ ଥୁଲା । 
ବିଭିନ୍ନ ରାଜବଂଶ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟରେ କଳିଙ୍ଗ, କଙ୍ଗୋଦ, ଓଡ୍ର ଏବଂ ଉଳଳ ଆଦି ରାଜ୍ୟରେ ଶାସନ 
କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ନୌବାଣିଜ୍ୟ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର ଆଗ୍ରହ ଥୁଲା । ତାମ୍ରଲିପ୍ଟ, ଚେଲିତାଲୋ, ପାଲୁର ଓ 
ପିଥୁଣ୍ଡ ଆଦି ଅନେକ ପୋତାଶ୍ରୟ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେଥୁରେ ଜାହାଜ ଯିବାଆସିବା ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଥୁଲା । ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଶତାଧ୍କ ଯାତ୍ରୀ ନେଇ ପୋତମାନ ଜଳଯାତ୍ରା କରୁଥୁଲେ । 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ଏବଂ ସିଂହଳ ମଧ୍ଯରେ ଯାତୀୟାତର ସୁବିଧା ଥୁଲା ଜଳପଥରେ । ଅନେକ ପରିବାର 
କଳିଙ୍ଗରୁ ଦକ୍ଷିଣ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ ଦେଶମାନଙ୍କୁ ଯାଇ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ନୌଚାଳନା 
ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଦେଶବିଦେଶର ଧର୍ମ, ଜୀବନଧାରା ଓ ଚାହିଦା ବିଷୟ 
ଅଛପା ନ ଥୁଲା । ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଓ ପରବର୍ତୀ ତାଳପତ୍ର ପୋଥୁମାନଙ୍କର ବୋଇତର 
ଚିତ୍ର ମିଳେ । ବୋଇତ ଓ ପୋତ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥୁଲା । ନୌବାଣିଜ୍ୟରେ ଆଗ୍ରହୀ ସାଧବମାନେ 
ନୌଚାଳନାରେ ପାରଦର୍ଶୀ ଥୁଲେ । ତଥାପି ଦୈବଦୁର୍ବିପାକରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବାପାଇଁ ସେମାନେ ତାରା ଓ 
ମଙ୍ଗଳା ଆଦି ଦେବୀଙ୍କ ଆରାଧନା କରୁଥୁଲେ । ସମୁଦ୍ର ଗଭିରେ ଝଡ଼ବତାସର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ ବିପୁଳ 
ଧନସଂପଦ ନଷ୍ଟ ହେଉଥୁଲା । ବଣିକମାନେ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଯାଉଥୁଲେ । ଭୁବନେଶ୍ବରର ବୈତାଳ ଦେଉଳର 
ଛାତ ଓଲଟ ନୌକା ପରି ଆକୃତିବିଶିଷ୍ଟ । ନୌକାଦ୍ଵାରା ହାତୀ ଓ ବୃହତ୍‌ ପଥରଖଣ୍ଡ ପରିବହନ ହେଉଥୁବାର 
ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ନୌଚ।ଳନାରେ କାରି କମାସ ପର ସମୟ ଅନୁ କୂଳ ହେଉଥୁବାରୁ ସାଧବ ମାନେ 
ବୋଇତାଳମାନଙ୍କ ପରାମର୍ଶରେ ଯାତ୍ରା ଶୁଭାରମ୍ଭ କରୁଥୁଲେ । 


ଜଳପଥ ସ୍ଥଳପଥ ପରି ନିରାପଦ ନ ଥୁଲା । ତଥାପି ଦୁଃସାହସୀ ଓଡ଼ିଆଜାତି ଓ ସାଧବମାନେ 
ସଂପଦ ଆହରଣ ଆଶାରେ ବିପଦସଂକୁଳ ଯାତ୍ରାକୁ ଆଦରି ନେଇଥୁଲେ । ଏ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଭୂଖୋଦନରୁ ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ମିଳିଅଛି । ମୟୂରଭଞ୍ଜର କୁଚାଇ, ସୁଲଭଡିହି, ବିହାରର ଚିରାଣ ଏବଂ 
ଉତ୍ତରପ୍ରଦେଶର କୋଲଧ୍‌ମାଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଉପାଦାନରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପୂର୍ବଭାରତୀୟ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ 
ମିଆଁମାର ଓ ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡ ଦେଶମାନଙ୍କର ସଂପର୍କ ଥୁଲା । ମୟୂରଭଞ୍ଜର କୁଚାଇ ଓ ବଇଦି ପୁରରେ ମିଳିଥୁବା 
ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗର ସ୍କନ୍ଧଯୁକ୍ତ କୁଠାର ପରି ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆରେ ମଧ୍ଯ କୁଠାର ମିଳି ଅଛି । ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ର 
ସୁଲଭଡିହିରେ ମିଳିଥୁବା ଗଇତି ପରି ଅନୁରୂପ ଗଇଁତି ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆରେ ମିଳିଅଛି । ଦୁଇ ଦେଶ 
ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ହି ଏହାର କାରଣ | ଏହା ଆପାତତଃ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦୁଇହଜାର 
ବର୍ଷ ତଳ କଥା । 


ନିକଟ ଅତୀତରେ ତାମ୍ରଲିପ୍ର୍‌ ଖଲକଟପାଟଣା ଏବଂ ମାଣିକପାଟଣାରେ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରତ୍ନତାର୍ସିକ 
ଭୂଖୋଦନ ଫଳରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ବହିବ୍ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ଅନେକ ନୃତନ ତଥ୍ୟ ଲୋକଲୋଚନକୁ 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କତି ୨୮୫ 


ଆସିଅଛି । ରୋମକ ସ୍ଵଣ୍ବମୁଦ୍ରା, ବୃତ୍ତାକାର ଚିହ୍ନ ଥୁବା ମୃଣ୍ମୟ ପାତ୍ର, ଚୀନର ମ୍ଣ୍ଣୟ ପାତ୍ରଖଣ୍ଡ। ଚୀନର 
ସେଲୋଡନ ପାତ୍ର ମିଳିଥ୍ବାରୁ ଆନ୍ତଦେଶୀୟ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି । ଶିଶୁପାଳଗଡ଼, 
ଜଉଗଡ଼, ଅସୁରଗଡ଼ ଏବଂ ମନମୁଣ୍ଡା ଭୂଖୋଦନ ମଧ୍ଯ ଏ ପ୍ରକାର ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କକୁ ସମର୍ଥନ କରେ । 
ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ମିଳୁଥୁବା ଆବୁ ପାତ୍ର ଏସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ଅନୁମାନ ଠିକ୍‌ ଜଣାପଡ଼େ । ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ରୁ ମିଳିଥୁବା ପାତ୍ର, ମୁଦ୍ରା ଆଦିରେ ରୋମକ 
ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଏ । ମୟୂରଭଞ୍ଜର ବାମନଘାଟି ସବ ଡିଭିଜନରୁ ରୋମ ନିର୍ମିତ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ମୁଦ୍ରା ମିଳି ଅଛି । 
ଲଳିତଗିରି, ଉଦୟଗିରି ଏବଂ ରତ୍ଗିରିରେ ମିଳିଥୁବା ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ଭିମାନ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆର ବୌଦ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସହ ମେଳ ଖାଏ । ଚୀନରେ ମିଳିଥୁବା ଅସ୍ଥିପେଟିକା ପରି ଲଳିତଗିଁରିର ସ୍ତୂପ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ 
ଚାରି ଫରୁଆ ବିଶିଷ୍ଟ ଅସ୍ଥିପେଟିକା ମିଳିଅଛି । ଏସବୁ ପ୍ରମାଣ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶା ସହ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ 
ଚୀନ ଏବଂ ରୋମ ଆଦି ଦେଶର ବାଣିଜ୍ୟିକ ତଥା ସାଂସ୍କତିକ ସଂପର୍କକୁ ସୂଚିତ କରେ । 

ବିଭିନ୍ନ ସୂତ୍ରରୁ ଓଡ଼ିଶାର ବହିବ୍ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କୀୟ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ହୀତ ହୋଇ ପାରି ଅଛି । ସେଥ୍ଵମ ଧ୍ଯରେ 
ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ବିବରଣୀ ଅନ୍ୟତମ । “ ପେରିପ୍ଲସ ଅଫ ଦି ଏରିଥ୍ରିୟାନସିଂର ଅନାମଧେୟ ଲେଖକ 
ଓଡ଼ିଶା ଉପକୂଳସ୍ଥ ବନ୍ଦରମାନଙ୍କ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଅଛନ୍ତି । ସେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀର ଜଣେ 
ଅଭିଜ୍ଞତା ତଥା ଅନୁଭବୀ ନାବିକ ଥୁଲେ ଏବଂ ମୌସୁମୀବାୟୁ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆଫ୍ରିକା ଓ ଲୋହିତସାଗର 
ଉପକୂଳବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳରୁ ନାବିକମାନେ କିପରି ଭାରତ ଆସୁଥୁଲେ ଓ ଭାରତର ଏକାଧୁକ ବନ୍ଦର ଏବଂ 
ତହିଁ ମାଧ୍ୟମରେ ଆମ ଦାନୀ ରପ୍ତାନୀ ଦ୍ରବ୍ୟର ତାଲିକା ସେ ପ୍ରଦାନ କରି ଅଛନ୍ତି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଭୌଗୋଳିକ ଟୋଲେମୀ ପାଲୁର ବନ୍ଦର ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଅଛନ୍ତି । ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଚୀନ ପରିବ୍ରାଜକ ଫାହିୟାନ ତାମ୍ରଲିପ୍ତ ବନ୍ଦର ବିଷୟ ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । ସେଠାରୁ ସେ ସିଧାସଳଖ 
ଜଳପଥରେ ସିଂହଳ ଯାତ୍ରା କରିଥୁଲେ । ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ହୁଏନ୍‌ସାଂ ଓଡ଼ିଶା ଭ୍ରମଣରେ ଆସିଥୁବା 
ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦର୍ଶୀ ଭାବରେ ଚେଲିତାଳୋ ବନ୍ଦର କଥା ଲେଖୁଅଛନ୍ତି । ସେଠାରେ ବଣିକମାନେ 
ବିଶ୍ରାମ କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ସେଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗରେ ଥୁବା ସିଂହଳ ଦେଶ ଦିଗ୍‌ବଳୟରେ ପୀତରଙ୍ଗ ଧାରଣ 
କରିଥୁବା ଦେଖାଯାଉଥୁଲା । ସପ୍ତମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଇତ୍‌ସିଂ ତାମ୍ରଲିପ୍ତ ବନ୍ଦର ସହିତ ସୁମାତ୍ରା ଦ୍ଵୀପର 
ସଂପର୍କ କଥା ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । ନବମ ଓ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀ ବେଳକୁ ବଙ୍ଗୋପସାଗରରେ ଆରବ 
ନାବିକ ଓ ବଣିକମାନଙ୍କର ଆବିଭ୍ାବ ହେଲା । ସେମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଉରସିନ ବା ଓରସଫିନ ନାମରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସହିତ ସମୁଦ୍ର ସଙ୍ଗେ ସଂପୃକ୍ତ କରି ଅଛନ୍ତି । ଖୁର୍ଦାଦଭି ଏବଂ ହାଦୁଦ ଅଲ ଆଲାମ 
ଅନୁସାରେ ଓଡ଼ିଶାର ରପ୍ତାନୀ ପଦାର୍ଥ ଥୁଲା ହାତୀ, ଲଙ୍କାମରିଚ, କାପାସ, ଶଙ୍ଖ ଏବଂ ନାନାପ୍ରକାର 
ଗରମମସଲା । 


ଓଡ଼ିଶାର ମୁଖ୍ୟ ବନ୍ଦର ଭିତରେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ଅନ୍ୟତମ ଥୁଲା । ଏହାର ଆଧୁନିକ ନାମ ତାମଲୁକ 
ଏବଂ ଏହା ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗର ଦକ୍ଷିଣଭାଗରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଭାରତର ପୂର୍ବ ଉପକୃଳରେ ଏହା ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରବେଶ 
ଦ୍ଵାର ସ୍ବରୂପ ଥୁଲା ଏବଂ ସେଠାରୁ ମ୍ୟାନମାର, କାମ୍ଜୋଡ଼ିଆ, ମାଲୟେସିଆ, ଚୀନ ପରଭ୍ତି ଦେଶକୁ 
ପର୍ଯ୍ୟଟକ ଓ ବଣିକମାନେ ଜଳପଥରେ ଯାତ୍ରା କରୁଥୁଲେ । ମହାଭାରତ, ବୌଦ୍ଧ ଜାତକ ଏବଂ କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ 
ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରରେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ବହୁବାର ଭଲ୍ଲେଖ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ଟୋଲେମି ଏହି ପୋତାଶ୍ରୟ 
କଥା ଜାଣିଥୁଲେ । ଗ୍ରୀସ ଏବଂ ରୋମ ସହିତ ତାମ୍ରଲିପ୍ତିର ଯୋଗାଯୋଗ ଥୁବା କଥା ଭୂଖୋଦନ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି । ଦଣ୍ଡୀଙ୍କ ଦଦଶକୁ ମାର ଚରିତ" ସୋମଦେବଙ୍କ (କଥାସରିତ୍‌ସାଗର ', ଚୀନ 
ପରିବ୍ରାଜକତ୍ରୟ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ଲେଖାରେ ତାମ୍ରଲିପ୍ରିର ବଣ୍ଠନା ମିଳେ । ମହାବଂଶରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି 
ଯେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତିରୁ ସିଂହଳ ଯିବାକୁ ସାତଦିନ ସମୟ ଲାଗୁଥିଲା । ଦାଠା ଧାତୁ ବଂଶରେ କଳିଙ୍ଗରାଜା 


୨୮୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ଗୂହଶିବଙ୍କ କନ୍ୟା ହେମମାଳା ତାଙ୍କ ସ୍ଵାମୀ ଦନ୍ତକୁମାରଙ୍କ ସହିତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦନ୍ତ ଘେନି ସିଂହଳ ଯାଇଥୁଲେ । 
ସେମା ନଙ୍କ ଯାତ୍ରା ତାମ୍ରଲିପ୍ତୁରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । 'ପେରିପ୍ଲସ ଅଫ ଦି ଏରିନ୍ଦ୍ରୟାନ ସିଂର ଲେଖକ 
କହନ୍ତି ଯେ ତାମ୍ରଲିତ୍ତି ଏକ ସମୃଦ୍ଧ ବ୍ୟବସାୟ କେନ୍ଦ୍ର ଥିଲା ଏବଂ ସେଠାରୁ ବହୁମୂଲ୍ୟ ଓ ସୁନ୍ଦର 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଥୁବା ହସ୍ତତନ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ ବସ୍ତ୍ର ରପ୍ତାନୀ ହେଉଥୁଲା । ଏଥୁରୁ ମନେହୁଏ ଯେ ବ୍ୟବସାୟ 
ବାଣିଜ୍ୟଦ୍ବାରା କଳିଙ୍ଗର ଅର୍ଥନୀତି ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମ୍ରାଟ୍‌ ଅଶୋକ ପ୍ରଲୁଚ୍ଧ ହୋଇ କଳିଙ୍ଗ ଆକ୍ରମଣ 
କରିଥ୍ଲେ। 


ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପ୍ରାଚୀନ ବନ୍ଦର ଥୁଲା ଚେଲିତାଲୋ । ଏହାକୁ କେତେକ ଏତିହାସିକ 'ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର' 
ସହ ପରିଚିହ୍ନିତ କରିଛନ୍ତି । ହୁଏ ନ୍‌ସାଂଙ୍କ ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତରେ ଏହା ଓଡ୍ର ଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁବାର ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ଏହାର ଆୟତନ ୨୦ ଲି ବ୍ୟାସାଦ୍ଧ ଥୁଲା । ସମୁଦ୍ର ଯାତ୍ରୀମାନେ ଏଠାରେ ବିଶ୍ରାମ ନେଉଥୁଲେ । 
ସେ ନିଜେ ସୁଦୂର ସିଂହଳର ଆଭା ସେଠାରୁ ଦଶନ କରି ପ୍ରୀତ ହୋଇଥୁଲେ । ସିଂହଳର ଦୂରତ୍ଵ କୋଡ଼ିଏ 
ହଜାର ଲି ଥୁଲା । କ୍ୟାନିଙ୍ଗହାମଙ୍କ ମତରେ ହୁଏନସସାଂଙ୍କ ଚେ-ଲି-ତା- ଲୋ ସଂସ୍ହତରେ ଚରିତ୍ରପୁର ହେବ | 
ମହାନଦୀର ଏକ ଶାଖାନଦୀ ଚିତ୍ରୋପୂଳା ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା ସହିତ ଚେ-ଲି-ତା-ଲୋର ସଂପକ 
ଥାଇପାରେ । ଆଉ କେତେକ ଏତିହାସିକ ଏହାକୁ ' ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରଂର ଚୀନା ଭାଷାନ୍ତର ବୋଲି କହନ୍ତି । ତେବେ 
ଚ୍ଚଣେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦଶୀ ଭାବରେ ହୁଏନ୍ଵସାଂ ଚେଲିତାଲୋର ଯେଉଁ ବ୍ୟାବସାୟିକ ଗୁରୁତ୍ଵ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି 
ତାହା ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଠ । ପୁରୀ-କୋଣାର୍କ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ଓ ମାଣିକପାଟଣାର ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ନତାତ୍ସ୍ିକ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଥୁବାରୁ ଏବଂ ନିକଟବତ୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ଅନେକ ବୌଦ୍ଧକୀରି ମିଳିଥୁବାରୁ ଏ ଅଞ୍ଚଳ ଯେ ଏକଦା 
ନୌବାଣିଜ୍ୟର କେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ । ମାଣିକପାଟଣାର ଭୂଖୋଦନ ଫଳରେ ଅନେକ ପ୍ରାମାଣିକ 
ତଥ୍ୟ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ଅଛି । 


ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଆଉ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବନ୍ଦର ଥୁଲା ପାଲୁର । ଏହାକୁ ପ୍ରାଚୀନ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ 
ବଣ୍ଠିତ ଦନ୍ତପୁର ସହିତ ପରି ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଏ । ଟୋଲେମିଙ୍କ ଭୂଗୋଳରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 
ସେଠାରୁ ଅନେକ ବାଣିଜ୍ୟପୋତ ସମୁଦ୍ରଯାତ୍ରା କରୁଥୁବାର ଜଣାଯାଏ । ଏକଦା କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧାନୀ 


ଭାବରେ ଦନ୍ତପୁର ଖ୍ୟାତି ଲାଭ କରିଥିଲା । 


ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀ ଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖରେ ପିଥୁଣ୍ଡ ନାମକ ନଗରୀ ସମୁଦ୍ର ନିକଟରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁବାର 
ବଣ୍ଠନା ଅଛି । ଟୋଲେମିଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ । ପେରିପ୍ଲାସ ଅନୁସାରେ 
ଦୋସେରିନ୍‌ ନାମକ ବନ୍ଦର ସମୁଦ୍ରକୃଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ଏହାର ନିକଟବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଉନ୍ନତ ଧରଣର 
ହାତୀ ମିଳୁଥୁଲେ ଏବଂ ରପ୍ତାନୀପାଇଁ ହାତୀ ଏକ ଲାଭଜନକ ପଦାର୍ଥ ଥୁଲା । କଳିଙ୍ଗପତନମ ଏବଂ ଖଲକଟ୍ଟା 
ପାଟଣା ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶାର ଆଉ ଦୁଇଟି ବନ୍ଦର- ବିଶେଷ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଖଲକଟା ପାଟଣାରେ 
ପ୍ରତ୍ନତାଗ୍ତ୍ଵିକ ଭୁଖୋଦନ ଫଳରେ ଇଟାନିର୍ମିତ ଗୋଟିଏ ଜାହାଜ ଘାଟର ସଂଧାନ ମିଳିଅଛି । ଏହା ଆମଦାନୀ 
ରପ୍ତାନୀ ବାଣିଜ୍ୟରେ ମାଲ ବୋଝଇ ଓ ଉତାରିବାପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥିଲା । ସେଠାରୁ ଚୀନ ନିର୍ମିତ ଅନେକ 
ପାତ୍ର ମିଳିଅଛି । କେତେକ ଚୀନ ମୁଦ୍ରା ମଧ୍ଯ ମିଳିଅଛି । ଏହି ବନ୍ଦର ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦ ଦ୍ଵାଦଶରୁ ଚତୁର୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥୁବା ମନେହୁଏ । 


ଓଡ଼ିଶାର ରପ୍ତାନୀ ଓ ଆମଦାନୀ ବାଣିଜ୍ୟର ସାମଗ୍ରୀ ସଂପର୍କରେ ସ୍ଵତଃ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ମନରେ ଉଦ୍ରେକ 
ହୁଏ । ଏକ କୃଷିପ୍ରଧାନ ଦେଶ ହିସାବରେ କୃଷିଜାତ ସାମଗ୍ରୀ ଏବଂ ଅରଣ୍ୟସଂପଦ ରପ୍ତାନୀ ସାମଗ୍ରୀର 
ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ ଥିଲା । ଗରମ ମସଲା, ପାନ, ଗୁଆ, ନଡ଼ିଆ, ହଳଦି, ଶଖ଼, ଲୌହ, ହାତୀଦାନ୍, ରେଶମ ଓ 
ଟସର ବସ୍ତ୍ର, ଲୁଣ, ତୈଳଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ, ଗୁଡ଼, ନବାତ, ହୀରା ପ୍ରଭୂତି ରପ୍ତାନୀ ହେଉଥୁବା ସମ୍ଭବ | କଳିଙ୍ଗର 
ବସ୍ତ୍ରଶିନ୍ଧ ଏବଂ ହସ୍ତତନ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ପରିଧେୟ ଖୁବ ଉନ୍ନତଧରଣର ଥୁଲା । ସୋମେଶ୍ବରଙ୍କ ରଚିତ ମାନସୋଲ୍ଲାସ୍‌ 
ଏବଂ ତାମିଲ ସାହିତ୍ୟରେ କଳିଙ୍ଗ ବସ୍ତ୍ର ଭୂରି ଭୂରି ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି । ଭୋଜଙ୍କ ରଚିତ ' ଯୁକ୍ତିକଳ୍ପତରୁ' 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୨୮୭ 


ରେ କଳିଙ୍ଗର ଲୌହ ବିଶେଷ ଗୁଣସଂପନ୍ନ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ମଧ୍ଯ ଯୁଗରୁ ନିର୍ମିତ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ କଳିଙ୍ଗ 
ସ୍ଥପତି ଲୌହ ବିମ୍‌ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ । ସେଗୁଡ଼ିକ ଉନ୍ନତଧରଣର ଇସ୍ସାତ ହୋଇଥିବାରୁ ହଜୀରେ ବର୍ଷରୁ 
ଅଧକ ସମୟ ହୋଇଥୁଲେହେଁ କଳଙ୍କିଯୁକ୍ତ ହୋଇ ନ ଥୁବା ବିସ୍ମୟକର । 


¬= ୭ 





ନୌବାହନୀ 


ଦରିଆପାରି ବ୍ୟବସାୟପାଇଁ ବଣିକମାନେ ସଂଘ ଗଢ଼ିଥୁଲେ । ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ କାରଣରୁ ସଂଘବଦ୍ଧ 
ହେବା ଜରୁରୀ ଥୁଲା । ତଦ୍ଵାରା ଅଧକ ପୁଞ୍ଜ ବିନିଯୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଥିଲା । ଅଧ୍ଯକ ଲୋକବଳ 
ମିଳିବାରୁ ବିଦେଶକୁ ଯିବାପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ଲୋକଙ୍କର ଅଭାବ ନ ଥୁଲା । ଅନ୍ତର୍ଦେଶୀୟ ଏବଂ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ବ୍ୟବସାୟରେ ସଂଘବଦ୍ଧ ହେବାରୁ ବ୍ୟବସାୟୀମାନେ ନିଜକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରିପାରୂଥୁଲେ । ରାଜାଙ୍କ ସହଯୋଗ 
ଏବଂ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ମଧ୍ଯ ମିଳୁଥୁଲା । ବ୍ୟବସାୟୀ ସଂଘମାନେ ବ୍ୟାଙ୍କପରି କାମ କରୁଥୁଲେ । ସମାଜରେ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଥୁଲା । 

ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟରେ ସାଧବ ସଂପ୍ରଦାୟ ନେତୃତ୍ଵ ନେଉଥିଲେ । ବତ୍ତମାନ ଓଡ଼ିଆ ସମାଚ୍ଚରେ 
ଯେଉମାନେ ' ସାହୁ' ସଂଜ୍ଞାଧାରୀ ବ୍ୟସି ଓ ପରିବାର ଅଛନି ସେମାନେ ଏକଦା ସାଧବ ଥୁଲେ | ସେମାନେ 
ବୂରି ଓ ଜାତିରେ ବୈଶ୍ୟ । ବ୍ୟବସାୟ କରିବା ସେମାନଙ୍କର ଚିରାଚରିତ କୌଳିକ ଧର୍ମ । ଆର୍ଥିକ 
ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ବା ଉଚ୍ଚମଧ୍ଯବିର୍ତ ଶ୍ରେଣୀୟ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହୁଅନ୍ତି । ସାଧବରୁ 
ସାଧୁ ଏବଂ ପରେ ସାହୁ ହୋଇଥୁବା ମନେ ହୁଏ । ସାଧବ ଶବ୍ଦର ଉତ୍ପଭି “ସାର୍ଥ ବାହ' ଶବ୍ଦରୁ । ସାର୍ଥବାହ 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସହ ସଂପୃକ୍ତ । ଆଜିର ସାହୁ ଏବଂ ସାହୃ଼କାରମାନେ ସାଧବ ସଂପ୍ରଦାୟର । ସାଧବମାନେ 
ଧନଶାଳୀ ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ଥିଲେ । ତେବେ ନୌବାଣିଜ୍ୟରେ ସବୁ ଜାତିର ସମୃଦ୍ଧ ଓ ସାହସୀ ଲୋକମାନେ 
ଯୋଗଦାନ କରୁଥୁଲେ । ଯେଉଁମାନେ ବୋଇତ ଚଳାଉଥିଲେ, ଦିଗ୍ଦଶନ ଦେଉଥିଲେ, ପୁଞ୍ଜ ବିନିଯୋଗ 
କରୁଥିଲେ, ବିଭିନ ଦେଶବିଦେଶର ଆବଶ୍ୟକତା ବିଷୟରେ ଜାଣିଥିଲେ, ସେମାନେ ସାଧବ ଶ୍ରେଣୀ ଭୁକ୍ତ 
ହୋଇଥିବା ସମ୍ଭାବନା ଅଧ୍ନକ । ସେମାନେ ସମାଜରେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଥୁ ବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି 
ନାନା ଶିଳ୍ପକ ଉପାଖ୍ୟାନ ଓ ଜନଶତିମାନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା ।| ତଅପୋଇ ଗନ୍ଥ ତାହାର ଉଦାହରଣ | 
ସାଧବମାନେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରିବାର ସହିତ ବୈବାହିକ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିପାରୁଥୁଲେ । ଧନୀ ଶ୍ରେଣୀର 


୨୮୮ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ହୋଇଥିବାରୁ ଉଚ୍ଚ ଜାତିରେ ବିବାହ କରିବାରେ କୌଣସି ଅନ୍ତରାୟ ନ ଥୁଲା । ତଅପୋଇ ଉପାଖ୍ୟାନରେ 


ସାମସମୟିକ ସାମାଜିକ ଓ ଆଥନୀତିକ ପରିସ୍ଥିତିର ସୂଚନା ମିଳେ । 
ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏ ସିଆ 

ଗଭୀର ସମୁଦ୍ରରେ ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପଥ କିଛି ନ ଥାଏ । ଦିଗ ନିର୍ଣ୍ପୟର ପରଂପରା ଓ ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ 
ନାବିକମାନେ ଜଳଯାତ୍ରା ପରିଚାଳନା କରୁଥୁଲେ । ଚୀନ ପର୍ଯ୍ୟଟକମାନଙ୍କ ଆତ୍ମକଥା ଓ ବିବରଣୀରୁ 
କେତେକ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । ଉପକୃଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ନୌଚାଳନା କରି ସେମାନେ ପ୍ରଥମେ ସିଂହଳ ଯାଉଥୁଲେ 
ଏବଂ ସେଠାରୁ ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ବା ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆର ଦେଶମାନଙ୍କୁ ଯାଉଥୁଲେ । ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ବନ୍ଦରରୁ 
ପୂର୍ବ ଉପକୂଳ ପଥରେ ବାଙ୍ଗ୍‌ଲାଦେଶ ଓ ମ୍ୟାନମାରକୁ ଯିବା ସହଜ ଥୁଲା । ଯେଉଁମାନେ ଗ୍ରୀସ, ରୋମ 
ଏବଂ ଆଫ୍ରିକା ମହାଦେଶ ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କରୁଥ୍‌ଲେ ସେମାନେ ସିଂହଳରୁ ପଶ୍ଚିମ ଦିଗକୁ ଯାଉଥୁଲେ । 
ଏସବୁ ଯାତ୍ରାପାଇଁ ନାବିକମାନେ ସାମୁଦ୍ରିକ ବାୟୁର ସାହାଯ୍ୟ ନେଉଥୁଲେ । ଉତ୍ତରପୂର୍ବ ମୌସୁମୀ ବାୟୁ 
ନଭେମ୍ବର ପରେ ବୋହି ଦକ୍ଷିଣଏସିଆ ଓ ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ ଯିବାପାଇଁ ସହାୟକ ହୁଏ । ସାଧବମାନେ 
କାରିକ ପୂଣ୍ଢିମା ପରେ ଏହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଜାଭା, ସୁମାତ୍ରା, ବାଲି ଓ ସିଂହଳ ଆଦି ଦେଶକୁ ଯାଉଥୁଲେ । 
ସେତେବେଳେ ବଙ୍ଗୋପସାଗର ଧୀର ଓ ଶାନ୍ତ ଥାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁବିପାକର ଭୟ ନ ଥାଏ । ସେହିପରି 
ଦକ୍ଷିଣପଶ୍ଚିମ ମୌସୁମୀବାୟୁ ଜୁନରୁ ସେପ୍ପେମ୍ବର ମାସ ଭିତରେ ଫେରନ୍ତା ଯାତ୍ରାପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥାଏ । 
ବାୟୁର ଗତିପରି ସମୁଦ୍ରତଳର ସ୍ରୋତ ନିଣ୍ରୟ କରି ନୌଚାଳନ କରିବା ଆଉ ଏକ ଅଭ୍ୟାସ ଥୁଲା । ସାମୁଦ୍ରିକ 
ସ୍ରୋତ ମଧ୍ୟ ନୌଚାଳନାର ସହାୟକ ହୁଏ । 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ କେବଳ ଆମଦାନୀ ରପ୍ତାନୀ ଓ ଆଥିକ ସମୃଦ୍ଧି ସମ୍ଭବ ହେଉ ନ ଥୁଲା- ଏହା 
ମାଧ୍ୟମରେ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରସାର ହୋଇଥୁବା ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାରେ ଥେରବାଦ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା । ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଦୁଇ ଶିଷ୍ୟ ଉତ୍କଳୀୟ ଥୁଲେ ବୋଲି କିମ୍ବଦନ୍ତୀରୁ ଜଣାଯାଏ । 
ସେମାନଙ୍କ ନାମ ଥୁଲା ତପସୁ ଓ ଭଲ୍ଲ୍‌ କ । ଉଭୟେ ସହୋଦର ଭ୍ରାତା ଏବଂ ବ୍ୟବସାୟୀ ଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶା 
ଓ ମ୍ୟାନମାର ମଧ୍ଯରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଯୋଗସୂତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । କାରଣ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ପବିତ୍ର କେଶଗୁଚ୍ଛ ସେମାନେ ନେଇ ମ୍ୟାନମାରର ସ୍ବେ ଦେଓ୍ୟାନ୍‌ ପାଗୋଡ଼ାରେ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୁଥୁଲେ । 
ମ୍ୟାନମାର ଅଧ୍ଵବାସୀମାନେ ଥେରବାଦ ବୌଦ୍ଧଧମ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସେଠାରେ ଅନେକ ଭାରତୀୟ 
ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ପାଲୀଭାଷାରେ ବୌଦ୍ଧଧମ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ । ପାଲୀ କଳିଙ୍ଗର କଥୁତଭାଷା ଥୁଲା । 
କାରଣ ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ଶିଳାଲେଖ ଏବଂ ଖାରବେଳଙ୍କ ହାତୀଗୁମ୍ଫା ଅଭିଲେଖ ପାଲୀଭାଷାରେ 
ଲିଝୂତ । ମ୍ୟାନମାର ପ୍ରୋମ ସହରରୁ ମିଳି ଥୁବା ସ୍ଵଣ୍ପଟାରେ ଯେଉଁ ପାଲୀଭାଷା ବ୍ୟବହୃତ ତାହା 
ମାଠର ବଂଶୀୟ ତାମ୍ରଲେଖରେ ବ୍ୟବହୃତ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ସହିତ ମେଳଖାଏ । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ମ୍ୟାନମାର ଓ କଳିଙ୍ଗର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ଅଧ୍ଵକ ନିବିଡ଼ ହୋଇଥୁଲା । 

ମ୍ୟାନମାର ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କତିକ ସଂପର୍କ କେବଳ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ସୀମିତ ନ ଥୁଲା । ଦୁଇ 
ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ ମ୍ୟାନମାର ଅଧ୍ବାସୀମାନେ 
ପ୍ୟୁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ରାଜଧାନୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ନାମରେ ଅଭିହିତ । ସେଠାକାର ଏକ ପ୍ରଚଳିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନୁସାରେ ବିଷ୍ଣୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ସ୍ଥାପୟିତା ଥୁଲେ । ଓଡ୍ରକୁ ସେମାନେ ପେରୁ ବୋଲି କହୁଥ୍ଲେ । ପେରୁ 
କଳିଙ୍ଗ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝାଉ ଥୁଲା । ୟୁଙ୍ଗୋନରୁ ପେରୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଉକକଳ କୁହାଯାଉଥୁଲା । 
ମ୍ୟାନମାର ଯେଉଁ ଅଞ୍ଚଳ ରମନ୍ନ ଦେଶ ନାମରେ ପରିଚିତ ଥିଲା ତା'ର ରାଜଧାନୀ ଥିଲା ତ୍ରିଗଲିପଟନ 
ବା ତ୍ରିଲିଙ୍ଗନ । ଏହା ତ୍ରିକଳିଙ୍ଗର ଅପତଭ୍ରଂଶ ଥୁଲା । 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୨୮୯ 


କେବଳ ନାମକରଣରେ ନୁ ହେଁ, କଳା ସ୍ାପତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଉଭୟ ଦେଶ ଭିତରେ ସାଦୃଶ୍ୟ ଥୁଲା । 
ସ୍ଵେଳୟାନ ପାଗୋଡ଼ାର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଓ ଉତ୍କଳୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଏକ।ପରି ଦେ ଖାଯାଏ । ସେଠ।କାର 
ପ୍ରତିମାମାନଙ୍କର ପୋଷାକ ପରିଚ୍ଛଦ ଓ କେଶବି ନ୍ୟାସ ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସହ ସାଦୃଶ୍ୟ ରହିଛି । 
ପାଗୋଡ଼ାର ଶିବ ପାର୍ବତୀ ମୂର୍ଜି ଏବଂ ବୈତାଳ ଦେଉଳର ହର ପାର୍ବତୀ ଭିତରେ ବିଶେଷ ପ୍ରଭେଦ 
ନାହିଁ । ସେଠାକାର ଅନେକ ମନ୍ଦିର ପିଢ଼ ଶୈଳୀରେ ନିର୍ମିତ । ରାଜା କ୍ୟାନ୍ଵଜିଠାଙ୍କ ଅଭିଲେଖରୁ ଜଣାଯାଏ 
ଯେ ସେ ଖଣ୍ଡଗିରିର ଜୈନ ଗୁମ୍ଫାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୁ ଲେ । ଅନେକ ମନ୍ଦିର ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଶୈଳୀର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରୋମର ଶିଖର ମନ୍ଦିର ଭୁବନେଶ୍ବରର ଶିଖର ମନ୍ଦିରର 
ଅନୁ ରୂପ । ସେଠାକାର ମୁଦ୍ରା ଉପରେ ଥୁବା ନଦୀ ଓ ତ୍ରିଶୂଳ ଚିହ୍ନ ଗଂଗ ମୁଦ୍ରାର ଅନୁକରଣରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଥୁବା ପରି ଜଣାପଡ଼େ । 


ଅଳ୍ପଦିନ ତଳେ ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡରେ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରତ୍ନତାଲ୍ତ୍ଵିକ ଭୃଖୋଦନରୁ ଅନେକ ଅମୂଲ୍ୟ ଉପାଦାନମାନ 
ସଂଗ୍ହୀତ ହୋଇଅଛି । ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ ଭୂଖୋଦନରୁ ମିଳିଥୁବା ଗୋବଯୁକ୍ତ ମୃଣ୍ଣୟପାତ୍ରର ଅବିକଳ ସାଦୃଶ୍ୟ 
ଥୁବା ବ୍ରୋଞ୍ଜପାତ୍ର ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡରେ ମିଳି ଅଛି । ମିଳୁଥୁବା ସ୍ଥାନ ଦୁଇଟି ପରସ୍ପରର ସାମସମୟିକ । ଉଭୟ 
ପାତ୍ରର ନିର୍ମାଣ ଶୈଳୀ ସମାନ ପ୍ରକାର । ଏଥୁରୁ ଅନୁମିତ ହୁଏ ଯେ ଦୁଇ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସଂପର୍କ 
ଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାର ହାତୀଦାନ୍ତ ନିମିତ ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀ ରପ୍ତାନୀ ହେଉଥୁଲା । ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡ କେନ୍ଦ୍ରାଞ୍ଚଳରେ 
ଚାନସେନ ଇଲାକାରେ ମିଳୁ ଥୁବା ହାତୀଦାନ୍ତ ନିର୍ମିତ ଫନିଆରେ ଶ୍ରୀବସ୍ପଲାଞ୍ଚନ ଚିହ୍ନ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । 
ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡର କୃଷକମାନେ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଯେଉଁ ଉତ୍ସବ ଆୟୋଜନ କରନ୍ତି ତାହା ଓଡ଼ିଶାର 
ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ପର୍ବ ପରି । ମେ' ମାସ ଶେଷରେ ବର୍ଷାର ପ୍ରଥମ ଶୁଭାଗମନ ସମୟରେ ସ୍ଥାନୀୟ ରାଜା 
ସ୍ବୟଂ ଚାଷ କାମ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି । ସେଠାରେ ପଦ୍ମପତ୍ର ଅଥବା କଦଳୀପଟୁଆ ଡଙ୍ଗାରେ ଦୀପ ସହ 
ଭସାଇବା ଉତ୍ସବ ଆମର ବୋଇତ ବନ୍ଦାଣ ଉତ୍ସବ ପରି କାରକ ପୂର୍ଟିମା ଦିନ ଆୟୋଜିତ ହୁଏ । ଆମର 
ଖମ୍ବେଶ୍ଵରୀ ପୂଜା ସହିତ ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡର ମାଲକୋଙ୍ଗକା ପୂଜାର ବିଶେଷ ସାଦୃଶ୍ୟ ଅଛି । 


ଥାଇଲ୍ୟାଣ୍ଡବାସୀ ବହୁତ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀ । ସେଠାରେ ଅନେକ ମନ୍ଦିର ଅଛି । ଏହି ମନ୍ଦିର ନିମ୍ମାଣ 
ଶୈଳୀ ଉପରେ ଭାରତ, ଶ୍ରୀଲଙ୍କା, କାମ୍ଫୋଡିଆ ଏବଂ ମ୍ୟାନମାରର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ସେଠାକାର 
ବୌଦ୍ଧ ପୀଠସ୍ଥଳୀ ଓ କୀର୍ଭିମାନ ଭାରତର ସ୍ତୁପ ପରି । ମନ୍ଦିରକୁ ସେମାନେ ଭାଟ ଅଥବା ଓ୍ୟାଟ ନାମରେ 
ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । ଶ୍ରୀଦେବୀ, ବିଷ୍ୟୁଲୋକ, ସ୍ବାଙ୍କଲୋକ, ବଜ୍ତପୁରୀ, ଲୋପଚୁରୀ, ସୁଖୋତାଇ ଏବଂ 
ଅଯୋଧ୍ଯା ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ଯେଉଁ କୀର୍ରିମାନ ଅଛି ସେଥ୍ବରେ ଭାରତୀୟ ପ୍ରଭାବ ଅତି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ସେଠାକାର 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଶିଖର, ମଣ୍ଡପ ଓ ଆମଳକଶୀଳା ପ୍ରଭୂତି ଦେଖାଯାଏ । ଅନେକ ମନ୍ଦିର ଭୁବନେଶ୍ଵରର 
ମନ୍ଦିରର ଅନୁରୂପ ଏବଂ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବତା ହେଲେ ବିଷ୍ଣୁ, ବ୍ରହ୍ମା, ଶିବ, ଗଣେଶ ଓ 
ଭୈରବ ପ୍ରଭୂତି । 

ଆଧୁନିକ ଭିଏତନାମ, କାମ୍ୋଡିଆ ଏବଂ ଲାଓସ ରାଜ୍ୟରେ ପୂର୍ବେ ଚଂପା, ଫୁକାନ, କାମଳ ଆଦି 
ରାଜ୍ୟ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ସେଥୁରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କତି ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ଅଧକ ଥୁଲା । ଟଂପାରାଜ୍ୟର 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ସମୃଦ୍ଧି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଥୁଲ। । ରାଜନୀତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଚଂପାପୁର,ଚଂପାନଗର, ଅମରାବତୀ, 
ପାଶ୍ଡୁରଙ୍ଗ ଏବଂ ଶ୍ରୀବିଜୟ ରାଜ୍ୟ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥୁଲା । ସେ ରାଜ୍ୟ ଅଧୁବାସୀମାନେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ହିନ୍ଦୁ ଧମ 
ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ଥୁଲେ । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଉପରେ ଭାରତର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା, 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା । ଚାମମାନେ ପିଥୁଣ୍ଡ ନଗରୀକୁ ଆସିଥୁବା ଜୈନ ଉତ୍ତରାଧ୍ୟାୟନ ସୂତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ପିଥୁଣ୍ଡ ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗର ଏକ ବନ୍ଦର ନଗରୀ ଥୁଲା । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ପଲିତ ନାମଂ ,,ୟ 
ଜଣେ ଚାମ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୁ ମାରୀଙ୍କୁ ବିବାହ କରିଥୁଲେ । କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀ ସିଂହପୁର ଥୁଲା । ଚଂପାର 


୨୯୦ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗ 


ରାଜଧାନୀ ନାମ ମଧ୍ଯ ସିଂହପୁର ଥୁଲା । କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାଚୀନ ଲିପି ଚୋଦିନ ଏବଂ ହୋନକଟରେ ଦେଖାଯାଏ । 
ଚଂପାବାସୀ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଷୁ ଓ ମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଦର କରୁଥୁଲେ । ପୁରୀର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପରି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ସେମାନଙ୍କର ଉପାସ୍ୟ ଦେବତା ଥୁଲେ | ସେଠାରେ ଶାକ୍ତ ଉପାସନା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ପୋ ନଗରର 
ଏକ ମନ୍ଦିର ଠାକୁରାଣୀ ଭଗବତୀଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । ଅନେକ ଭକ୍ତ ନିଜ ନିଜର ଧନସଂପରି ଦେବୀଙ୍କ 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା ପାଇଁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥୁଲେ । 


କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟର ଖ୍ୟାତି ଦକ୍ଷିଣପୂର୍ବ ଏସିଆ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଥୁବାରୁ କଳିଙ୍ଗବାସୀ କୁଲୁଙ୍ଗ ବା 
କ୍ଲୀଙ୍ଗ ନାମରେ ଅଭିହିତ ଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ବନ୍ଦର ତାମ୍ରଲିପ୍ତ ବାଟରେ ଫୁନାନ ରାଜ୍ୟର ଶୁଭେଚୁ ଦଳ 
ମୁରୁଣ୍ଡ ରାଜାଙ୍କ ଦରବାରକୁ ଆସିଥୁଲେ । ମୁରୁଣ୍ଡମାନେ ପ୍ରାକ୍‌ ଗୁପ୍ତଯୁଗରେ ପୂର୍ବଭାରତ ଓ କଳିଙ୍ଗର 
ଶାସକ ଥୁଲେ । ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ ଭୂଖୋଦ ନରୁ ମୁରୁଣ୍ଡ ଶାସନ ସଂପର୍କରେ ଉପାଦେୟ ତଥ୍ୟମାନ ମିଳି ଅଛି । 
ସେଠାରୁ ମିଳିଥୁବା ସ୍ଵଣ୍ଠମୁଦ୍ରାରେ ମୁରୁଣ୍ଡ ରାଜା ମହାରାଜାଧୁରାଜ ଧର୍ମଦାମଦରଙ୍କ ନାମ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଅଛି । 
ମୁରୁଣ୍ଡ ଏବଂ ଫୁନାନ ରାଜାମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସୁସଂପର୍କ ଥୁଲା । 


କାମ୍ବୋଡିଆ ରାଜ୍ୟ ସହିତ ପୂର୍ବଭାରତର ନିବିଡ଼ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ଥୁତ୍ମ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ 
କୌଣ୍ଡିନ୍ୟ ନାମକ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ପ୍ରଚାରପାଇଁ ସେଠାକୁ ଯାଇଥୁଲେ । କାଳକ୍ରମେ ସେ ଦେବତା 
ରୂପେ ସ୍ଥାନୀୟ ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କଦ୍ଵାର। ପୂଜିତ ହୋଇଥୁଲେ । କାମ୍ବୋଡ଼ିଆରେ ଶୈବ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର 
ବିଶେଷ ଆଦର ଥିଲା । କୌଶ୍ଚଡିନ୍ୟଙ୍କୁ ସେଠାରେ ଭଦ୍ରେଶ୍ଵର, ଗିରିଶ, ମହେଶ୍ଵର ଓ ତ୍ରିଭୁବନେଶ୍ବର ଆଦି 
ନାମରେ ପୂଜା କରାଯାଉଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାର ତ୍ରି ଭୁବନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ ଗୌଡ଼ରାଜ ଶଶାଙ୍କ । 
ତ୍ରିଭୂବନେଶ୍ବର ମନ୍ଦିରପାଇଁ ସ୍ଥାନର ନାମ ହେଲା ଭୁବନେଶ୍ଵର । ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଚ୍ୟ ଗଂଗରାଜାମାନେ 
ଯେପରି ନିଜ ନାମ ସହିତ (ବମନ' ଯୋଗ କରୁଥଲେ କ|ମ୍ତିଆରେ ମଧ୍ ଅନୁରୂପ ପରଂପରା 
ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ସେଠାକାର ରାଜା ଗୁଣବର୍ମନ ଓ ଜୟବର୍ମନଙ୍କ ନାମ ସହିତ '(ବର୍ମନଂ” ପଦ ଯୋଗ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଦୁଇ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ ଥୁବା ଅନୁମେୟ । 


ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କତିର ସମର୍ଥକ ଥୁଲେ ଖେମବାସୀଗଣ । ସେମାନଙ୍କ କଳାସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଭାରତୀୟ 
ପ୍ରଭାବ ଅତିମାତ୍ରାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥିବା ଦେଖା ଯାଏ । ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ପୌରାଣିକ ଉପାଖ୍ୟାନମାନ 
ବର୍ଣ୍ରିତ ହୋଇଅଛି । ରାଜା ଯଜ୍ଞବରାହଙ୍କ ରାଜତ୍ସକାଳରେ ନିର୍ମିତ ବେଣ୍ଟ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଓଡ଼ିଶାର ଶିଖର 
ଶୈଳୀ ଓ ପାର୍ଶ୍ଵବାତାୟନ ନକ୍ସକାର ଅବିକଳ ଅନୁକରଣ ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ନିମାଣ”ଶୈଳୀ ଆଙ୍କୋର 
ଭଟ ନିର୍ମାଣ ସମୟକୁ ଉନ୍ନତ ଧରଣର ହୋଇଥୁଲା । ଆଙ୍କୋର ଭଟ ବିଷ୍ଣୁ ମନ୍ଦିର ଓ କଳାକୃଦହି ପାଇଁ ବିଶ୍ଵ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ବିଶ୍ଵ ଏତିହ୍ୟରେ ଏହା ତାଲିକାଭୁକ୍ତ ହୋଇ ଅଛି । ରାଜା ଦ୍ଵିତୀୟ ସୂର୍ଯ୍ୟବର୍ମନ ଏହାର ନିର୍ମାତା 
ଥୁଲେ । ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଏହା ଏକ ଅତୁଳନୀୟ କୀର୍ରି । ଏଠାରେ ଭାରତୀୟ ଧମଧାରା ଓ ସ୍ଥାନୀୟ 
କଳା ପରଂପରାର ଅପରୂପ ସମନ୍ଵୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମନ୍ଦିରଟି ଦେବତାମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ଵବାସୀମାନଙ୍କର ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଵାସ । ସାରା ମନ୍ଦିରରେ ହିନ୍ଦୁ ପୌରାଣିକ ଚିତ୍ରମାନ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଅଛି । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଗଭୀର ଭାବରେ ନିରୀକ୍ଷଣ କଲେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 

'ଓଁ' ଶବ୍ଦର ଆଧାସିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୈଦିକ ଯୁଗରୁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ ଜଣାଥୁଲା । କାମୋଡିଆରେ ,ଓ' 
ଶବ୍ଦର ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଯାଏ | ଲିଙ୍ଗ ନାମକ ପାହାଡ଼ ଉପରେ ନିର୍ମିତ ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତି ମନ୍ଦିରରେ 
ମହିଷ ବଳି ଦେବା ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ଥାଟଲୋଙ୍ଗରେ ଥୁବା ମନ୍ଦିରମାନ ଓଡ଼ିଶା ମନ୍ଦିର ଶୈଳୀ 
ଅନୁସାରେ ନିମିତ ହେବା ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠ । ସେହିପରି ୱାଟ ଫ୍ରା କିଓର ସ୍ତମ୍ଭମାନଙ୍କରେ ଓଡ଼ିଶା ଶୈଳୀର 
ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଏ । ସେଠାରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ବେଶ ଆଦର ଥୁଲା । ତେଣୁ ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାରେ 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୨୯୧ 


କୁମାର, ଶ୍ରୀ, ରଷି, ଶାନ୍ତି, ପ୍ରଣାମ, ଚଂପା ଓ ସଭା ପ୍ରଭୂତି ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ହେଉଥୁଲା । ଗୋଟିଏ 
ଅଭିଲେ ଖରେ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ବ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଅଧ୍‌୍‌ବାସୀମାନେ ' ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର' ର ଗଳ୍ପକୁ ଖୁବ୍‌ 
ଆଦର କରୁଥିଲେ | 


କଳିଙ୍ଗ ଓ ସିଂହଳ ମଧ୍ଯରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ବହୁପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଥୁବା ପ୍ରମାଣ ସାହିତ୍ୟରେ 
ମିଳେ । ଏହି ସମୟ ଅନ୍ତତଃପକ୍ଷେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପଞ୍ଚମ ଶତାବ୍ଦୀ ପାଖରୁ ସ୍ଥିରୀକୃତ ହୋଇପାରେ । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନୁସାରେ ସିଂହପୁର ରାଜା ସିଂହବାହ୍ୁଙ୍କ ପୁତ୍ର ବିଜୟ ସିଂହଳ ଅଧ୍କାରକରି ସେଠାରେ ନିଜ ରାଜବଂଶ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ । ସେ ସିଂହଳର ପ୍ରଥମରାଜା ଥୁବା ବିଷୟ 'ମହାବଂଶ'ରୁ ଜଣାଯାଏ | ରାଜା ସିଂହବାହୁ 
ପୁତ୍ର ବିଜୟଙ୍କୁ ନିଜରାଜ୍ୟରୁ ବହିଷ୍କାର କଲାପରେ ସେ ସାତ ଶହ ସାଥୀ ଓ ସହଚରଙ୍କୁ ସଙ୍ଗେ ଘେନି 
ଜାହାଜରେ ସିଂହଳ ଯାଇଥୁଲେ । ଏ ବହିଷ୍କାରର କାରଣ ସ୍ଵରୂପ ବିଜୟଙ୍କ ଅସଦାଚରଣ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ଅନେକ ଦିନର ଜଳଯାତ୍ରା ପରେ ସେ ସିଂହଳର ଉତ୍ତରପଶ୍ଚିମ ଉପକୂଳ ପୁତ୍ତଲମଠାରେ ଅବଦତୀଣ୍ଣର 
ହୋଇ ଉପନିବେଶ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ସେ ଇତିହାସର ପ୍ରଥମ ରାଜା ଭାବରେ ସିଂହଳରେ ସ୍ଵୀକୃତ । 
ତାଙ୍କ ପ୍ରମାତା ସୁସିମା କଳିଙ୍ଗର ରାଜକୁମାରୀ ଥୁଲେ । ସେ ବଙ୍ଗରାଜାଙ୍କୁ ବିବାହ କରିଥୁଲେ । ପିତା 
ସିଂହବାହୁଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ବିଜୟ ନୂତନ ଉପନିବେଶ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁବା ରାଜ୍ୟର ନାମ ସିଂହଳ ରଖ୍‌ଥୁଲେ । 
ପରେ ସେ ନିଜ କନିଷ୍ଠ ଭ୍ରାତାଙ୍କୁ ସିଂହପୁରରୁ ଆଣି ନିଜ ଉତ୍ତରାଧ୍‌କାରୀ କରିବାର ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ 
କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ କନିଷ୍ଠଭ୍ରାତା ନିଜେ ସିଂହଳ ନ ଆସି ପୁତ୍ର ପାଣ୍ଠୁବାସୁଦେବଙ୍କୁ ପଠାଇଥୁଲେ । ପାଣ୍ଡୁବାସୁଦେବ 
ନିଜର ତିରିଶ ଜଣ ସହଚରଙ୍କୁ ସଙ୍ଗେ ଘେନି ସିଂହଳର ଉତ୍ତର ପୂର୍ବାଂଚଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋକନ୍ନ ନାମକ 
ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚୁଥୁଲେ ଏବଂ ଉପତିସଗମ ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଅଭିଷିକ୍ତ ହେବାରୁ ରାଜବଂଶର ଶାସନ 
ନିଷ୍କଣ୍ଟକ ହେଲା । ସେଦିନ ପାଖରୁ ଗୋକନ୍ନ ସିଂହଳର ଏକ ପୋତାଶ୍ରୟ ରୂପେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁଲା 
ଏବଂ ବଙ୍ଗୋପସାଗର ରୁ ଦକ୍ଷିଣପଥଗାମୀ ଜାହାଜମାନେ ସେଠାରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଉଥୁଲେ । ବିଜୟ 
ସିଂହପୁରରୁ ଆସିଥୁବାରୁ ଏବଂ ସିଂହପୁର କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧାନୀ ହୋଇଥୁବାରୁ କଳିଙ୍ଗ ଓ ସିଂହଳର 
ପ୍ରାଚୀନ ସଂପର୍କକୁ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଭାବରେ ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଇ ନ ପାରେ । କାରଣ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ୟରେ 
ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ ଅନେକ ସମୟରେ ଲୁକ୍କାୟିତ ହୋଇଥାଏ । ବିଜୟଙ୍କୁ ସିଂହଳର ପ୍ରଥମ ରାଜା ଭାବରେ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । 


ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦଶମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସିଂହଳର ରାଜା ଚତୁର୍ଥ ମହେନ୍ଦ୍ର ଜଣେ କଳିଙ୍ଗ 
ରାଜକୁମାରୀଙ୍କୁ ବିବାହ କରିଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ପୁତ୍ର ପଞ୍ଚମ ମହେନ୍ଦ୍ର ନିଜ ଅଭିଲେଖରେ କଳିଙ୍ଗ ସହିତ 
ଥୁବା ରକ୍ତ ସଂପର୍କ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରାଜା ପ୍ରଥମ ବିଜୟବାହୁ 
ତ୍ରିଲୋକସୁନ୍ଦରୀ ନାମଧେୟ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୁମାରୀଙ୍କ ପାଣିଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ବିଷୟ ସିଲୋନିଜ କ୍ରୋନିକଲ 
ଚୁଲ୍ଲ ବଂଶରେ ବଣ୍ଣ୍ରତ ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟ ଏକ ମହତ୍ସ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଷୟ ହେଲା ଯେ ମଧୁକାମାଣ୍ତବ, ଭୀମରାଜ 
ଏବଂ ବଳକ୍ରାର ନାମଧେୟ ତିନିଜଣ ରାଜକୁମାର କଳିଙ୍ଗରୁ ଆସି ବିଜୟବାହୁଙ୍କ ଅନୁମତିକ୍ରମେ ସିଂହଳରେ 
ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ହୋଇଥୁଲେ । ବିଜୟବାହୂ ଗଂଗରାଜା ଅନନ୍ତବର୍ମା ଚୋଳଗଂଗଙ୍କ ସାମସମୟିକ ଥୁଲେ । 
କଳିଙ୍ଗ ରାଜବଂଶ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ସିଂହଳ ରାଜନୀତିରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
ବିଜୟବାହୁଙ୍କ ଉତ୍ତରାଧୂକାରୀମାନେ ସିଂହଳରେ ଅନେକ ବୌଦ୍ଧକୀରି ନିମାଣ କରିଥୁଲେ । ରାଜନୀତିକ, 
ସାଂସ୍କତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଇ ଦେଶ ଭିତରେ ଅଭେଦ ସୁସଂପର୍କ ବହୁଦିନ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇଥୁଲା । 
ଦାଠା ବଂଶର ବଣ୍ଣନାନୁସାରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଚତୁର୍ଥ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରାଜା ମେଘବର୍ଣ୍ରଙ୍କ ରାଜତ୍ସ୍‌ କାଳରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ପବିତ୍ର ଦନ୍ତଧାତୁ ଦଣ୍ଡପୁରରୁ ଅଣାଯାଇ ସିଂହଳରେ ସ୍ଥାପନ କରିବାପାଇଁ ଦାୟୀ ଥୁଲେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୁମାର 
ଦନ୍ତକୁମାର ଏବଂ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀ ହେମମାଳା । ହେମମା ଳା ଥୁଲେ କଳିଙ୍ଗରାଜା ଗୁହଶି ବଙ୍କ କନ୍ୟା । ସିଂହଳ 
ରାଜାଙ୍କଦ୍ଵାରା ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ ସମାଦର ସହିତ ଗୃହୀତ ହୋଇ ଜାତୀୟ ସଂପରିରୂପେ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଥୁଲା । 


୨୯୨ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ସହିତ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କ ସିଂହଳ ଓ କଳିଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଚାଲିଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
କଳିଙ୍ଗର ହାତୀ ସିଂହଳକୁ ଜାହାଜରେ ବୋଝାଇ ହୋଇ ଆମଦାନୀ ହେଉଥୁଲେ । କେବଳ ହାତୀ ଏକ 
ବାଣିଜ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀ ନ ଥୁଲା । କଳିଙ୍ଗ ପ୍ରସୂତ ବସ୍ତ୍ର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସାମଗ୍ରୀ ବ୍ୟବସାୟୀମାନେ 
କଳିଙ୍ଗରୁ ଆଣୁଥିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 

ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜ, ଯଥା- ଜାଭା, ସୁମାତ୍ରା, ବୋର୍ଣ୍ିଓ ଓ ବାଲି ଆଦି ସହିତ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର 
ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସଂଗେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ଅତି ଗଭୀର ଥୁଲା । ଏ ଦ୍ଵୀପମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଥମେ ସଭ୍ୟତାର 
ଆଲୋକ ବିକିରଣ କରିଥୁଲେ କଳିଙ୍ଗବାସୀ । କଳିଙ୍ଗ ରାଜକୁମାରଙ୍କଦ୍ଵାରା ଏକ ହଜାର ପରିବାର ସେଠାରେ 
ସ୍ଥାୟୀ ବସବାସ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରେରିତ ହୋଇଥୁଲେ । ସେମାନେ ପରିଶ୍ରମୀ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଥୁବାରୁ 
ସମୟକ୍ରମେ ସଂଖ୍ୟାବୃଦ୍ଧି ସହିତ ଆର୍ଥିକ ସମୃଦ୍ଧି ହାସଲ କରିପାରିଥୁଲେ । ପ୍ରତ୍ନତାନ୍ତ୍ଵିକ ଭରୁଖୋଦନ ଫଳରେ 
କଳିଙ୍ଗ ଓ ଜାଭାର ପ୍ରାଚୀନ ସଂପର୍କ ଉପରେ ନୂତନ ଆଲୋକପାତ ହୋଇପାରିଛି । ଉଭୟ ଦେଶରେ 
କୁମ୍ଭାରଚକଦ୍ବାରା ପ୍ରସ୍ତୁତ ମୃଣ୍ମୟ ପାତ୍ର ମିଳିଅଛି । ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାର ମାଣିକପାଟଣାରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ଶଶମଲଙ୍କମୁଦ୍ରା, 
ଶ୍ରୀଲଙ୍କାର ପୁଲନେରୁଭା ଏବଂ ସୁମାତ୍ରାର କୋଚିନାରୁ ମିଳୁଥୁବାରୁ ତିନିହା।ନ ମଧ୍ଯରେ ଯୋଗସୂତ୍ର ଥୁବା 
ଅନୁମେୟ । କେବଳ ବାଣିଜ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଏପରି ସାମଗ୍ରୀର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ଟାଙ୍ଗ 
ଏତିହାସିକମାନେ ଯେଉଁ ହୋଲିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର ଜାଭାରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁବା ବିଷୟ ଲେଖୁଛନ୍ତି ତାହା ପ୍ରକୃତରେ 
କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟ । ସମ୍ଭବତଃ କଳିଙ୍ଗମାନଙ୍କ ରାଜନୀତିକ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଥୁବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଅଞ୍ଚଳ ହୋଲିଙ୍ଗ ନାମରେ 
ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁଲା । ଚୀନ ଏବଂ ହୋଲିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ କୃଟନୀତିକ ସଂପର୍କ ଥୁଲା । ବୀମା ନାମଧେୟ 
କଳିଙ୍ଗର ଜନୈକା ମହିଳା କେନ୍ଦ୍ର ଜାଭା ଉପରେ କିଛି କାଳ ଶାସନ କରିଥୁବାର ଜନଶ୍ରୁତି ଅଛି । 


ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଶୈଳେନ୍ଦ୍ର ରାଜବଂଶ ଜାଭାରେ ଅତି ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ଥୁବାର ଜଣାଯାଏ । 
ଖ୍ରୀ: ୭୫ ୨ରେ ରାଜା ଭାନୁ ଏହି ରାଜବଂଶର ସ୍ଥାପୟିତା ଥୁଲେ । ସେହି ସମୟରେ କଙ୍ଗୋଦମଣ୍ଡଳରେ 
ଶୈଳୋଦ୍ଭବ ରାଜାମାନେ ଶାସନ କରୁଥିଲେ । ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତରେ ଭୌମରାଜତ୍ଵ ଆରମ୍ଭ ପରେ 
( ଖର. ୭୩୬) ଶୈଳୋଭବମାନଙ୍କର ପତନ ହୋଇଥିଲା | ହୁଏତ ସେମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଶାଖା ଜାଭାକୁ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ କଳିଙ୍ଗବାସୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ସେମାନେ ସେଠାରେ ଶାନ୍ତିରେ ବସବାସ 
କରିଥୁଲେ | 

ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ ଏବଂ ମାଲୟେସିଆ ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂପର୍କ ନେଇ କେତେକ 
ଅଭିଲେଖରେ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଉକ୍ତ ଅଭିଲେଖମାନଙ୍କରେ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ଶ୍ରୀବିଜୟ 
ରାଜ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ଉଦ୍ୟାନକୁ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ନାମ ଦିଆଯାଇଥୁଲା । କଳସନ ମନ୍ଦିରରେ ଅଧୂୁତ୍ଟାତ୍ରୀ ଦେବୀ 
ଥୁଲେ ତାରା | ଜାଭାରେ ଥିବା କୁଟୀ ଅଭିଲେଖରେ ପରିଚାରକମାନଙ୍କ ନିଜ ସ୍ଥାନ କଳିଙ୍ଗ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନେ କ୍ଲିଙ୍ଗ ନାମରେ ପରିଚିତ ହେଉଥିଲେ । ଉତ୍ତର ବୋଣ୍ଡିଓରେ ମିଳିଥୁବା ଗୋଟିଏ ମୁଦ୍ରିକାରେ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ମିଳେ । ଜାଭାର ଦେବାଳୟ ବିଶେଷତଃ ଚଣ୍ଡୀ ବୀମା ମନ୍ଦିର ଶିଖରମାନ 
ଓଡ଼ିଶାର ମନ୍ଦିର ଶୈଳୀରେ ନିର୍ମିତ । ସେଠାରେ ଯେପରି ପାର୍ଶ୍ଵଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦିରରେ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି 
ତାହା ଠିକ୍‌ ଓଡ଼ିଶା ମନ୍ଦିରରେ ଅବସ୍ଥାପିତ ପାର୍ଶ୍ଵଦେବତାମାନଙ୍କ ପରି । ବୋରୁବୋଦୁର ଏକ ବିଶ୍ଵବିଦିତ 
ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ି । ନବମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଏହି ବିଶାଳକାୟ ସ୍ତୂପ ସାତୋଟି ସ୍ତରରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା । ଏହାର 
ଶୀର୍ଷ ଦେଶରେ ଥୁବା ସ୍ତୁପଟି ଠିକ ଘଣ୍ଟାକୃତିର । ବୋରୁ ବୋଦୁର ସ୍ତରପରେ ସହସ୍ପାଧ୍କ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଉଜ୍ଜୀଣ୍ଠ 
ହୋଇଅଛି ଏବଂ ଅଧ୍କାଂଶ ସ୍ଥାପତ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥୁବା ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ସେଠାକାର 
ବୁଦ୍ଧପ୍ରତିମାମାନ ଉଦୟଗିରି, ଲଳିତଗିରି ଏବଂ ରତ୍ଗିରିରୁ ମିଳିଥୁବା ବୁଦ୍ଧ ପ୍ରତିମାମାନଙ୍କ ସହ ଅପୂର୍ବ 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ଚଣ୍ଡାବୟାନ ମନ୍ଦିରର ନିମାଣ ଶୈଳୀ କଳିଙ୍ଗର ରେଖାଶୈଳୀ ପରି । 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୨୯୩ 


ବାଲିଦ୍ଵବୀପରେ ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିର ଛାପ ରହିଛି । ଚକଚିହ୍ନିତ ମୃଣ୍ମୟ ପାତ୍ର ବାଲିଦ୍ଵୀପରେ 
ବହୁଳ ଭାବରେ ମିଳେ । ବାଲି ଅଧୁବାସୀ ଶୈବ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧମର ଉପାସକ ଥୁଲେ । ରାଜଦରବାରରେ 
ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଶ୍ଚିତ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସଂସ୍କତ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ଆଦର ବୂଵି ପାଇଥୁଲା । 
ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବାଲିରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଷଷ୍ଠ ଶତାବ୍ଦୀରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଅନୁପ୍ରବେଶ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଶିବ ଓ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଦୁଇ ଭାଇ ହିସାବରେ ବାଲି ଅଧୁବାସୀ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଉଭୟଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କର।ଯାଉଥୁଲା । ସେମାନେ ଯେଉଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥୁଲେ 
ସେଥୁରେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନାମ ଉଚ୍ଚାରିତ ହେଉଥୁଲା । ସେଠାକାର ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ବଜ୍ରଯାନ ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ଥୁଲା । ତେଣୁ ଶିବ, ବୁଦ୍ଧ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ତ୍ରିଶକ୍ତି ଭାବରେ ପୂଢିତ ହେଉଥୁ ଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ବଜ୍ରଯାନର ପ୍ରବର୍ତକ ଥୁଲେ ସମ୍ଭଳର ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି । ସମ୍ଭଳକୁ ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ବଲପୁର ସହିତ ପରିଚି ହ୍ନିତ 
କରାଯାଏ । 'ବଜ୍ରଯାନ ବୌଦ୍ଧ ଧମରେ ତନ୍ତ୍ରର ଅଂଶ ଥୁଲା | ଇନ୍ଦ୍ରଭୂତି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ରୂପରେ 
ପରିକଳ୍ପନା କରିଥୁଲେ । ବାଲି ଅଧ୍ ବାସୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ, ମହେନ୍ଦ୍ରଗିରି ଏବଂ ମହେନ୍ଦ୍ରତନୟା ନଦୀକୁ ପୂଜା 
କରୁଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ମହାନଦୀର ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ଦେଖାଯାଏ । ସେମାନେ ବୋଇତ 
ବନ୍ଦାଣ ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରିବାଦ୍ଧାରା ଓଡ଼ିଶା ସହିତ ଥୁବା ନିବିଡ଼ ସଂପର୍କର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ବାଲିର 
କେତେକ ଗୁମ୍ଫା ଖଣ୍ଡଗିରି ଗୁଙ୍ା ସହିତ ତୁଳନୀୟ । ସମ୍ବଲପୁରର ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ବାଂଧକାମ ପରି 
ବାଲିର ବସ୍ତ୍ରଶିଳ୍ଧରେ ତନ୍ତୁ ବାୟମାନେ ଉନ୍ନତ କଳାର ପରିଚୟ ଦେଇଥାନ୍ତି । ବିବାହ ପ୍ରଥାରେ ମଧ୍ଯ 
ଦୁଇଦେଶ ଭିତରେ ଅନେକ ସା ଦୃଶ୍ୟ ରହିଛି। ଓଡ଼ିଶାର ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଠି ସହିତ ବାଲି ସମାଜରେ 
ପାଳିତ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଟ କ୍ରିୟାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି । ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପରି ସେମାନେ ପାନ ଖାଇବାକୁ ଭଲ 
ପାଂନ୍ତି। ହାତ ଉଠାଇ ଯୋଡ଼ହସ୍ତରେ ନମସ୍କାର କରିବା ଦୁଇ ଦେଶର ସମାନ ବିଧ୍‌ । 


ରୋମ ସାମାଜ୍ୟ 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କ ସହ ଓଡ଼ିଶାର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କୀୟ ପ୍ରତ୍ନତାକ୍ସ୍ଵିକ ଉପାଦାନ ମିଳିଥୁବାରୁ 
ସେ ବିଷୟରେ ଦୁଇପଦ ଆଲୋଚନା କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେ ହୁଏ । ବିଶେଷକରି ରୋମସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସହିତ 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କ ବହିର୍ବାଣିଜ୍ୟ ନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନୁକୂଳ ଥୁଲା । ରୋମବାସୀ ଅତି 
ବିଳାସପ୍ରିୟ ଥ୍ଲେ । ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ଅଳଙ୍କାର, ହୀରା ଓ ମୋତିମାଣିକ ପରି ଦୁର୍ଲଭ ରତ୍ଵଖଚିତ ଅଳଂକାରପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଅଦମନୀୟ ଅଭିଳାଷ ଥୁଲା । ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ବନ୍ଦରକୁ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବଣିକମାନେ ବ୍ୟବହାର 
କରୁଥିଲେ | ଓଡ଼ିଶାର ସମ୍ବଲପୁର ଏବଂ ତତ୍ବସଂପୃକ୍ତ ରାଜ୍ୟମାନ ହୀରା ଏବଂ ରତ୍ନପଥରପାଇଁ ଖ୍ୟାତିଲାଭ 
କରିଥିଲା । ରୋମ ସହିତ ବାଣିଜ୍ୟ କରୁଥୁବା ବଣିକମାନେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତିରେ ସାମଗ୍ରୀ ସଂଗ୍ରହ କରୁଥୁବା ସମ୍ଭବ । 
କାରଣ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି, ଖୂଚିଂ ଓ ସମ୍ବଲପୁର ମଧ୍ଯରେ ଯୋଗାଯୋଗ ପଥ ରହିଥିଲା । ମୟୂରଭଞ୍ଜରେ ବାମନଘାଟିରୁ 
ରୋମ ମୁଦ୍ରିତ ସ୍ଵଣ୍ଠମୁଦ୍ରା ମିଳୁଥୁବାରୁ ଏହି ଉକ୍ତିର ସତ୍ୟତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଶିଶୁପାଳଗଡ଼ ଭୂ ଖୋଦ ନରୁ 
ମଧ୍ଯ ରୋମ ସହ ବାଣିଜ୍ୟ ଥୁବା ନିଭରଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଅଛି । ମାଣିକ ପାଟଣାରୁ 
ରୋଲେଟ୍ରେଡ ପାତ୍ର, ଆମ୍ପୋରା ମିଳିବାଦ୍ଧାରା ରୋମ ସହ ଓଡ଼ିଶାର ସଂପର୍କ ନେଇ ନିଃସନ୍ଦେହ ଅଭିମତ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଖଲିକଟ ପାଟଣାରୁ ମିଳୁଥୁବା ଚିକ୍କଣ ଚକୋଲେଟ ରଂଗର ପାତ୍ର ଆରବ ଦେଶମାନଙ୍କ 
ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କକୁ ସୂଚିତ କରେ । 


ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦେଶ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶ ପରି ପ୍ରାଚ୍ୟରେ ସୁଦୂର ଚୀନ ସହିତ ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସଂପର୍କ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଥୁଲ। । ଉତ୍ତରଭାରତର ବଣିକମାନେ ସିଲକରୁଟ ନାମକ ସ୍ଥଳପଥରେ ଚୀନ 


୨୯୪ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ସହିତ ଯୋଗାଯୋଗ କରୁଥିଲେ । ତିକତ ବାଟରେ ଚୀନ ଯିବା ଦୂରତ୍ସ ଯଥେଷ୍ଟ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାବସାୟିକ 
ସ୍ଵାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ ସେଥୁରେ ସଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । କୁଷାଣମାନେ ଚୀନ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସି ଭାରତ 
ଉପରେ ଶାସନ କରିଥୁଲେ ଓ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧଧମକୁ ଦେଶବିଦେଶରେ ପ୍ରଚଳନ କରିଥୁଲେ । ନୌବାଣିଜ୍ୟ 
ପାଇଁ ଚୀନ ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା । ଫାହିୟାନ, ହୁଏନ୍ସାଂ ଏବଂ ଇତ୍ସିଂ ପ୍ରଭୂତି 
ପର୍ଯ୍ୟଟକ ସ୍ଥଳ ଓ ଜଳପଥ ବ୍ୟବହାର କରିଥିବା ନିଜ ଆତ୍ମଲିପିରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଅଛନ୍ତି । ଚୀନର ପାତ୍ର, 
ନୀଳରଙ୍ଗର ଫ୍ରୁଲ ଚିତ୍ର ଥୁବା ପୋସି ଲେନ ପାତ୍ର, ଚୀନର ମୁଦ୍ରା ପ୍ରଭୃତି ଖଲକଟପାଟଣାରୁ ଆବିଷ୍କ୍ରତ 
ହୋଇଅଛି । ମାଣିକପାଟଣାର ଭୂଖୋଦନରୁ ଅନୁରୂପ ଚୀନ ସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଅଛି । ଚତୁଦ୍ଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଠ୍ୟାଙ୍ଗ ତୁ ଓ୍ଯାନ ଚୀନ ଏବଂ ଭାରତୀୟ ମୁଦ୍ରାର ତୁଳନାତ୍ମକ ମୂଲ୍ୟ ବଣ୍ଠନା କରିଅଛନ୍ତି । ଲଳିତଗିରି, 
ଉଦୟଗିରି ଓ ରତ୍ନଗିରିରୁ ଆବିଷ୍କୃତ ବୌଦ୍ଧ ସ୍ତୂପ ଏବଂ ଅସ୍ଥିପେଟିକା ଓଡ଼ିଶା ଓ ଚୀନର ସଂପର୍କ କଥା 
ପ୍ରମାଣିତ କରେ । ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚୀନରେ ଅସ୍ଥି ପେଟିକା ସାଇତିବା ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । 

ପ୍ରତ୍ନତାକ୍ଦ୍ରିକ ପ୍ରମାଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଓଡ଼ିଶା ଓ ଚୀନ ସଂପର୍କ ସୂଚିତ କରେ । ଅଷ୍ଟମ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ଭୌମକର ରାଜା ଶ୍ରଭକର ସିଂହ ପ୍ରାଜ୍ଞ ନାମକ ଜଣେ ସୁପଣ୍ଡିତ ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଚୀନ 
ରାଜାଙ୍କ ନିକଟକୁ 'ଗଣ୍ଡବ୍ୟୁହ” ନାମକ ବୈଦ୍ଦଗ୍ରନ୍ଥ ଉପହାର ଦେବାପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରିଥୁଲେ । ସେ ଖ୍ରୀ. 
୭୯୫ରେ ଚୀନ ରାଜଦରବାରକୁ ଯାଇଥିଲେ |! 


ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର କେତେକ ବନ୍ଦର 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ବନ୍ଦରମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ କେତେକ ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ତଥ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିବା ସ୍ପୃହଣୀୟ 
ହେବ | 


ତାମ୍ରଲିପ୍ତ : ରୂପନାରାୟଣ ନଦୀ ଓ ସମୁଦ୍ରର ମିଳନ ସି ଢଳୀରେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ବନ୍ଦର ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । 
କଳିଙ୍ଗର ବନ୍ଦରମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏହା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଥୁଲା । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦେଶ ଅଭିମୁଖରେ ଯାତ୍ରାପାଇଁ ଏହା ସୁବିଧାଜନକ 
ଥୁଲା ପର୍ଯ୍ୟଟକ, ଯାତ୍ରୀ ତଥା ବଣିକମାନଙ୍କପାଇଁ । ସମୁଦ୍ର ସହିତ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସ୍ଥଳଭାଗର ସଂପର୍କ ଥୁବାରୁ 
ଅନେକ ସ୍ଥଳପଥ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ସହିତ ଯୋଗାଯୋଗ କରୁଥିଲେ । ଉତ୍ତର, ପଶ୍ଚିମ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣଓଡ଼ିଶା ସହିତ 
ଏହାର ସଂଯୋଗ ଥୁଲା । ପିଥୁଣ୍ଡ ଏବଂ ପାଲୁର ବନ୍ଦର ସହିତ ତାମ୍ରଲିପ୍ତିର ସଂପର୍କ ଥୁଲା । ଏଠାରୁ ଗଂଗା 
ମୁହାଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯିବାପରେ ସମଗ୍ର ଉତ୍ତରଭାରତ ସହିତ ବ୍ୟବସାୟ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେଉଥୁଲା । ବଙ୍ଗୋପସାଗର 
ଉପକୂଳରେ ମ୍ୟାନମାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯିବାର କୌଣସି ଅସୁବିଧା ନ ଥୁଲା । ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ସହିତ ସିଂହଳର ଯୋଗ ସୂତ୍ର 
ଥୁଲା । ଅନେକ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ ଏଠାରୁ ସିଂହଳ ଯାଇଥୁଲେ । ଅଶୋକ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସି ନିଜ 
କନ୍ୟା ସଂଘମିତ୍ରାଙ୍କୁ ବୋଧୂଦ୍ରୁମ ସହିତ ସିଂହଳ ଯିବାକୁ ବିଦାୟ ଦେଇଥିଲେ । ଫାହିୟାନଙ୍କ ସମୟରେ 
ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଏକ ମୁଖ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲା । ସେ ସିଂହଳକୁ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ବନ୍ଦରରୁ ଯାଇଥୁଲେ । ଖ୍ରୀ: 
୬୭୩ରେ ଇତ୍‌ସିଂ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ପହଞ୍ଚୁଥିବାର ଜଣାଯାଏ । ସେଠାରେ ସେ ସଂସ୍କୃତ ଶିକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । ତେଣୁ 
ବାଣିଜ୍ୟ ଓ ଶିକ୍ଷା ଉଭୟ ଦିଗରୁ ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ଏକ ଗୁରୁତ୍ସପୂଣ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଥୁଲା । ସେଠାରୁ ତମ୍ବା ଧାତୁ ବିଦେଶକୁ 
ରପ୍ତାନୀ ହେଉଥୁବା ଜଣାଯାଏ । ପ୍ରଦ୍ନତାଗ୍ସ୍ଵିକ ଭୁଖୋଦନ ଫଳରେ ସେଠାରୁ ଅନେକ ତାମ୍ରମୁଦ୍ରା ମିଳିଅଛି । 
କେତେକ ମୃଣ୍ଳୟ ପ୍ରତିମା ସୁଙ୍ଗଯୁଗର ତିଆରି ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତ । ରୋମରେ ତିଆରି ରୋଲେଟେଡ୍ର 
ପାତ୍ର ମିଳିଥୁବାରୁ ତାମ୍ରଲିପ୍ରିର ବାଣିଜ୍ୟ କେତେ ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ ତାହା ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଓ ତୃତୀୟ ଶତକରେ ନିର୍ମିତ ଗୋଟିଏ ପାହାଚ ଥୁବା ପୁଷ୍କରିଣୀର ସଂଧାନ ମଧ୍ଯ ମିଳି ଅଛି । ସମ୍ଭବତଃ 
ପ୍ରାଚୀନ ରାଜପ୍ରାସାଦ ନଦୀ କୃଳରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା । ନଦୀର ବନ୍ୟାଜଳଦ୍ବାରା ସେସବୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଉପକୂଳ ଅଞ୍ଚଳରେ କୋଡ଼ିଏ ଫୁଟ ଗଭୀର ପଟୁମାଟି ପୋତି ହୋଇଥିବାରୁ ପ୍ରାଚୀନ କୀର୍ରିମାନ ବାହାର 
କରିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ । 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୨୯୫ 


ଆଜି ତାମ୍ରଲିପ୍ତି ବଙ୍ଗପ୍ରଦେଶର ମେଦିନୀପୁର ଜିଲ୍ଲାର ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ । ଓଡ଼ିଶାର ଏହା ସହିତ ବର୍ତମାନ 
କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ । 

ଖଲକଟପାଟଣା : କୋଣାର୍କଠାରୁ ୧୧ କି:ମି: ଦୂରରେ କୁଶଭଦ୍ରା ନଦୀ କୂଳରେ ଏହା ଅବସ୍ିତ 
ଥୁଲା । ଜନଶ୍ରୁତି ଅନୁସାରେ ଏକଦା ରାଜା ଲାଙ୍ଗୁଳା ନରସିଂହଦେବଙ୍କ (ଖ୍ରୀ: ୧୨୩୮-୧୨୬୪) 
ରାଜପ୍ରାସାଦ ଏଠାରେ ନିମିତ ହୋଇଥୁଲା । ୧୯୮୪-୮୫ରେ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଭୂଖୋଦନ ହେଲା ତା' 
ଫଳରେ ମାଲବୋଝେଇ ହେବା ଇଟା ନିମ୍ମିତ ଜେଟିର ସଂଧାନ ମିଳିଲା । ଚୀନରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ସେଲଡନ ପାତ୍ର 
ମିଳିବାରୁ ଦରିଆପାରି ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ତଥ୍ୟ ମିଳିପାରିଲା । ଆରବ ଦେଶର ପାତ୍ର ମିଳିବା ଅନ୍ୟ 
ଏକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ଆବିଷ୍କାର ଥୁଲା । ନାନା ପ୍ରକାର ପାତ୍ର, ଥାଳି, କଂସା, ଗିନା, କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ କଳସ ପରଭୂତି 
ମିଳିଅଛି । ତଦ୍ଵାରା ଆରବ ଦେଶମାନଙ୍କ ସହିତ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂପର୍କର ସୂଚନା ମିଳେ । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆବିଷ୍କାର 
ମଧ୍ଯରେ ଗୁଆ ଆକୃତିର ମୂଣ୍ଣୟ କଣ୍ଠି, ମୃଣ୍ୟ ଖେଳନା, କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ତାମପାତ୍ର, ତାମମୁଦା, ଚୀନର ପୋସିଲାନ, 
ସେଲଡନ ପାତ୍ର, ଚୀନର ତାମ୍ରମୁଦ୍ରା ଇତ୍ୟାଦି ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ଏସବୁ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର । ଏଥ୍ରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୂଏ ଯେ ଖଲକଟପାଟଣାରୁ ନାବିକ ଓ ବଣିକମାନେ ଚୀନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଉଥୁଲେ । ଚେଲିତାଲୋ 
କୁ ଚରିତ୍ରପୁର ବୋଲି ପଣ୍ଡିତମାନେ କହିଥାନ୍ତି । ହ୍ୁୁଏନ୍ସାଂଙ୍କ ଭ୍ରମଣ ବୂତ୍ତାନ୍ତରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । 
ପୋତାଶ୍ରୟ ନଗରୀ ଭାବରେ ଏହାର ବ୍ୟାସାର୍ଧ ୨୦ ଲି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଛ'ରୁ ସାତ କିଲୋମିଟର ଥୁଲା । ଏଠାରେ 
ଅନେକ ଦୁଲ୍ଲଭ ସାମଗ୍ରୀର ବ୍ୟବସାୟ ଚାଲିଥୁଲା । ହୂୁଏନ୍ସାଂ ଏଠାରୁ ସିଂହଳର ଆଭା ଦର୍ଶନ କରି ପୁଲକିତ 
ହୋଇଥୁଲେ । ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ ଏହାକୁ କୋଣାକ୍କ ନିକଟସ୍ଥ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗାରୂପେ ବଣ୍ଠନା 
କରାଯାଇଛି । ଚୀନ ଭାଷାରେ “ଚେଲି ତାଲୋ ' ଅର୍ଥ ହେଲା ପ୍ରସ୍ଥାନ ଅଥବା ବାହାରିଯିବା । ଏହା 
ନାବିକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ଥାନ ଦ୍ଵାର ଥୁଲା । ସ୍ଥଳପଥର ଯାତ୍ରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ କୌଣସି ଦିଗରେ ଯାତ୍ରାପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ଥାନ ଦ୍ଵାର ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ । ଏହାକୁ କେତେକ ପଣ୍ଡିତ ' ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର" ବୋଲି ପାଠ କରନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କତରେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ଶବ୍ଦକୁ ଚୀନ ଭାଷାରେ ଲେଖୁଲେ ଶବ୍ଦ ରୂପ ହେବ “ଶି ଲି ଚାଡ଼ା ଲୋ' | 
ହୁଏନସାଂଙ୍କ ବଣ୍ଠ ନାରେ ଏହା ସମତଟ ଓ ଶ୍ରୀହଟ୍ଟର ଉତ୍ତରପୂର୍ବ ଦିଗରେ ଅବସ୍ଥିତ ଥୁଲା । ଓଡ୍ରଦେଶରୁ 
୨ ୦୦୦ ଲି. ଦୂରରେ ଅବସିତ ଥୁବାରୁ ଚେଲିତାଲୋକୁ ଆଧୁନିକ ଗବେଷକମାନେ ଚିଲିକା ହୁଦସ୍ଥିତ କୌଣସି 
ବନ୍ଦର ବୋଲି ଅନୁମାନ କରନ୍ତି । 


ମାଣିକପାଟଣା 

ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାର ବ୍ରହ୍ମଗିରି ତାଲୁକରେ ଏହାର ଅବସ୍ଥିତି । ଆବୁ ଲଫଜଲଙ୍କ ବଣ୍ଠନାନୁସାରେ 
ମାଣିକପାଟଣା ସମୁଦ୍ର ଉପକୂଳବର୍ତୀ ଏକ ବନ୍ଦର ଥୁଲା ଏବଂ ସେଠାରେ ଲବଣକର ଆଦାୟ ହେଉଥୁଲା । 
ମୋଗଲ ରାଜତ୍ଵରେ ପତ୍‌ ଗୀଜମାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ କାର ଖାନା ସ୍ଥାପନପାଇଁ ଅନୁମତି ମିଳିଥୁଲ। | 
୧୯୮୯-୯୩ ଭିତରେ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଭୂଖୋଦନ ହେଲ। ତା'ଫଳରେ ଭାରତୀୟ ରୋଲେଟେଡ଼ 
ପାତ୍ର ମିଳିଅଛି । ତା'ସହିତ ରୋମ ନିମିତ ଆମ୍ପୋରା ପାତ୍ର, ଚକଚକିଆ ଲୋହିତ ରଂଗ ପାତ୍ର, ପୁରୀ 
କୁଷାଣ ମୁଦ୍ରା ଏବଂ ଖରୋସ୍ଥି ଲିପି ଥାଇ ମୃଣ୍ଣୟପାତ୍ରର ଏକ ଅଂଶ ମିଳିଅଛି । ଚୀନର ସେଲଡନ ପାତ୍ର 
ବହୁ ପରି ମାଣରେ ମିଳି ଅଛି । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆନ୍ଦି ଷ୍କାର ମଧ୍ଯରେ ଚୀନର ତାମ୍ରମୁଦ୍ର। ମିଳିଥୁବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ନତକ୍ସ୍ବିତ୍ୃମା ନେ କହନ୍ତି ଯେ ମାଣିକପାଟଣା ବନ୍ଦରକୁ ଚୀନ, ରୋମ ଏବଂ ଆରବ ଦେଶମା ନଙ୍କୁ 
ବଣିକମାନେ ଆସୁଥିଲେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ବନ୍ଦର ବ୍ୟବହୃତ 
ହେଉଥୁଲା । 


୨୯୬ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଇତିହାସ ଓ ସଂସ୍କୃତି - ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ 


ଚିଲିକା ସନ୍ଧିକଟବର୍ତୀ ବନ୍ଦର ପାଲୁର ବା ପଲୌର 


ଟୋଲେମୀ ଏବଂ ହୁଏନସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀରୁ ବନ୍ଦର, ନଗର, ସହର, ଧର୍ମସ୍ଥାନ, ଇତ୍ୟାଦିର ବର୍ଣନା 
ମିଳେ । ପାଲୁର ବନ୍ଦର କଥା ଉଭୟେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଅଛନ୍ତି । କଳିଙ୍ଗର ଖ୍ୟାତନାମା ବନ୍ଦର ଭିତରେ ଏହା 
ଅନ୍ୟତମ ଥିଲା ଏବଂ ବିଦେଶୀ ଓ ଭାରତୀୟ ସାମଗ୍ରୀ ପଣ୍ୟରୂପେ ସେଠାରେ କିଣାବିକା ହେଉଥୁଲା । 
ସେଠାରୁ ବଣିକମାନେ ସୁବର୍ଣ଼ଭୂମି ଅର୍ଥାତ୍ବ ଜାଭା, ପେଗୁ, ମ୍ୟାନମାର, ମାଲୟ ଉପଦ୍ଧୀପ ଆଦି ସ୍ଥାନକୁ 
ଯାଉଥୁଲେ । ପାଲୁର ଆଧୁନିକ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଚିଲିକାର ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗର ଅଳ୍ପ ଦୂରରେ ଏହା 
ଥୁବାରୁ ନୌବାଣିଜ୍ୟପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଥୁଲା । ସିଂହଳରୁ ପ୍ରାଚ୍ୟଦେଶକୁ ଯାଉଥୁବା ଜାହାଜମାନ ପଲୌର 
ବନ୍ଦରରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଉଥୁଲେ । ଫରାସୀ ବିଶେଷଜ୍ଞ ସିଲଭା ଲେଭି ପଲୌରକୁ ପ୍ରାଚୀନ ଦନ୍ତପୁର ସହିତ 
ପରିଚିହ୍ନିତ କରନ୍ତି । ଦନ୍ତପୁର ଏକଦା କଳିଙ୍ଗର ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧଧମ ସାହିତ୍ୟରେ ତାହାର ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ଧର୍ମକୀର୍ରିଙ୍କ ରଚିତ ଦାଠାବଂଶରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଖେମ କଳିଙ୍ଗ ରାଜା ବ୍ରହ୍ମଦତ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦାନ୍ତ ସଂରକ୍ଷିତ କରିବାପାଇଁ ଅର୍ପଣ କରି ଥୁଲେ । ରାଜା ବ୍ରହ୍ମଦତ୍ତ ଦନ୍ତପୁର ନଗରୀରେ ଏକ ସୁରମ୍ୟ 
ସ୍ତୃପ ନିର୍ମାଣ କରି ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପବିତ୍ର ଦନ୍ତ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ତେଣୁ ପଲୌର ବା ପାଲୁର ପ୍ରାଚୀନ ଦନ୍ତପୁର 
ଥୁଲା ଏବଂ କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁଲା । ୧୯୮୪-୮୫ରେ ସେଠାରେ ପ୍ରତ୍ତାର୍ସ୍ବିକ 
ଭୂଖୋଦନ ହୋଇଥିଲା । ଫଳସ୍ବରୂପ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅନେକ ମୃଣ୍ନୟ ପାତ୍ରଖଣ୍ଡ ବ୍ୟତୀତ 
ସେଠାରେ ଆଉ କିଛି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବସ୍ତୁ ମିଳି ନାହିଁ । 


କଳିଙ୍ଗପାଟନମ୍‌ 

ଏହା ପ୍ରାଚୀନ କଳିଙ୍ଗରୁ ବନ୍ଦର ଥୁଲା । ବଂଶଧାରା ନଦୀ ମୁହାଣରେ ଥୁବାରୁ ନୌଚାଳନା ସହଜ 
ହେଉଥୁଲା । ଏହାର ଆଧୁନିକ ନାମ ମୁଖଲିଙ୍ଗମ ଏବଂ ଏହା ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶ ଉତ୍ତର ପୂର୍ବ ସୀମାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଅବସ୍ଥିତ । କଳିଙ୍ଗ ପତନ ମର ପ୍ରକୃତ ଅବସ୍ଥିତି ନେଇ ଗବେଷ କମାନେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି । 
ସଂସ୍କୃତକାବ୍ୟ “ଦଶକୁମାର ଚରିତ' ଏବଂ 'ରଘୁବଂଶ 'ରେ କଳିଙ୍ଗ ରାଜଧାନୀ ସମୁଦ୍ର ଉପକୂଳରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ବୋଲି ବଣ୍ଣ୍ରନା ଅଛି । ଏଠାରେ ୧୯୮୨ ରେ ଯେଉଁ ଭୂଖୋଦନ ହେଲା ତାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦ୍ବିତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀର ଗୋଟିଏ ସୁରକ୍ଷିତ ନଗରୀର ଧ୍ଵବଂସାବଶେଷ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଥୁଲା । ଅନେକ 
ଗୁପ୍ତ ସ୍ଵଣ୍ଠମୁଦ୍ରା ଏବଂ ବୌଦ୍ଧସ୍ତୁପ ପରବର୍ତୀ ସମୟର ଭୂଖୋଦନରୁ ମିଳିଥୁଲା । ଏହାର ଅଳ୍ପ ଦକ୍ଷିଣରେ 
ମସୁଲି ପଟନମ ଏବଂ ବିଶାଖାପାଟଣା ମଧ୍ଯବତ୍ତୀ ସ୍ଥାନରେ ଥୋଟଲ।କୋଣ୍ଡା ଏବଂ ଭବି କୋଣ୍ଡା 
ବୌଦ୍ଧବିହାରର ଅବଶେଷ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କର ସମୟ ନିରୂପିତ ହୋଇଛି ଯଥାକ୍ରମେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ତୃତୀୟ ଏବଂ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ । ସେଠାରୁ ରୋଲେଟେଡ ପାତ୍ର, ସାତ ବାହନ ଏବଂ ରୋମର 
ସ୍ଵଣ୍ଠମୁଦ୍ରା ଆଦି ମିଳିଅଛି । ଥୋଟଲାକୋଣ୍ଡାରୁ ସଂଗୃହୀତ ମୁଦ୍ରାରେ ଲଙ୍ଗର ପକାଇଥୁବା ଜାହାଜ ଏବଂ 
ଭାସମାନ ଜାହାଜର ଚିତ୍ର ଅଂକିତ ହୋଇଥିବା ଅତି ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ର । 

ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନା ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଶାର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ତତ୍ଵସହିତ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରସାର ସଂପର୍କରେ 
ଆଲୋକପାତ କରିଥାଏ । ସମୁଦ୍ରପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ବୋଇତ ଓଡ଼ିଶାର ନାବିକ ଓ ସାଧବ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ତିଆରି କରୁଥୁଲେ । ନଦୀ ଅପେକ୍ଷା ସମୁଦ୍ରଗାମୀ ବୋଇତ ଅଧକ ଶଚ୍ତି ସଂପନ୍ନ ଓ ବୃହତ୍‌ ଆକୃତିର 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଥୁଲା । ସେଥୁରେ ଅନେକ ନାବିକ ନିଯୁକ୍ତ ହେଉଥୁଲେ । ଆହୁଲା ଓ ପାଲ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସମୁଦ୍ର ଯାତ୍ରା ସମ୍ଭବ ହେଉଥୁଲା । ଜଳବାୟୁ ଓ ସାମୁଦ୍ରିକ ସ୍ରୋତକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି ତାହାର ବିନିଯୋଗ 
କରିବା ଚତୁର ଓ ସାହସୀ ନାବିକର ଦାୟିତ୍ଵ ଥୁଲା । ଭୁବନେଶ୍ଵର, ପୁରୀ, କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିର ଓ ଅନେକ 


ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୨୯୭ 


ତାଳପତ୍ର ପୋଥୁରେ ତତ୍କାଳୀନ ବୋଇତର ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମେଳା ମଉଛବରେ ବୋଇତକୁ କେନ୍ଦ୍ର 
କରି ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରିଥାନ୍ତି । କାରିକ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ବୋଇତ ବନ୍ଦାଣ ଉତ୍ସବ 
ଓଡ଼ିଶାର ସର୍ବତ୍ର ପାଳିତ ହେଉଅଛି । ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ସୁବଣ୍ଠରେଖା, ବଳଙ୍କ, ମହାନଦୀ, ବୈତରଣୀ, 
ରଷିକୂଲ୍ୟା ପ୍ରଭୂତି ନଦୀ ପୂଣ୍ଠ ଗର୍ଭା। ଥୁଲା । ତହିଁରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ତଃପ୍ରଦେଶକୁ ଗମନାଗମନ କରିବା 
ସହଜ ହେଉଥୁଲା । ଉପକୂଳସ୍ଥ ବନ୍ଦରମାନ ସୁରକ୍ଷିତ ଥୁବାରୁ ଅନ୍ତର୍ବାଣିଜ୍ୟ ଓ ବହିର୍ବାଣିଜ୍ୟପାଇଁ ସୁଗମ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇପାରୁଥୁଲା । ରାଜାମାନେ ବ୍ୟବସାୟ ବାଣିଜ୍ୟକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେଉଥୁଲେ । ରାଜ୍ୟରେ 
ଶାନ୍ତି ଓ ସମୃଦ୍ଧି ଥୁଲା । ଇତ ସିଂଙ୍କ ସମୁଦ୍ର ଯାତ୍ରାରେ ବ୍ୟବହୃତ ଜାହାଜର ଆକାର ଅତି ବୃହତ୍‌ ଥୁଲା 
କାରଣ ତହିଁରେ ଦୁଇଶହ ଯାତ୍ରୀ ଥୁଲେ । ହାତୀପରି ବୃହଦାକାୟ ପ୍ରାଣୀର ପରିବହନ ଜାହାଜଦ୍ଵାରା 
ହେଉଥଲା । ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଥୁବା ବ୍ହତ୍‌ ଶିଳାଖଣ୍ଡମାନ ନଦୀରେ ଭାସମାନ ଚାପ ଓ 
ଡଙ୍ଗା ପ୍ରୟୋଗ କରି ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହେଉଥୁଲା । କେଉଁ ବୃକ୍ଷର କାଠ ସମୁଦ୍ର ଜଳରେ ଶୀଘ୍ର ନଷ୍ଟ ନ ହେବ 
ଏହା ସ୍ଥାନୀୟ ବର୍ଧକାରମାନେ ଜାଣି ଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ସେ କିସମର କାଠ ପଯ୍ଯୟାପ୍ତ ପରିମାଣରେ 
ମିଳୁଥୂଲା । ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କଥା ହେଲା ସାହସ ଏବଂ ଉଦ୍ୟୋଗୀ ମନୋବୂଭି । ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରାଚୀନ 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀ ' କଳିଙ୍ଗ ସାହସିକା ' ନାମରେ ସୁପରିଚିତ ଥୁଲେ | ସେ ଏତିହ୍ୟର ମଧୁର ସ.ତି ଏବେ ମଧ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମନରେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇରହିଛି । ଅତୀତ ଇତିହାସରୁ ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରି ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ଭବିଷ୍ୟତ୍‌କୁ ଗଢ଼ିବାପାଇଁ ବାଲିଯାତ୍ରା ଉତ୍ସବର ବ୍ୟାପକ ପ୍ରସ୍ତୁତି ସ୍ଵାଗତଯୋଗ୍ୟ । 
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